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NOTĂ ASUPRA EDIŢIEI 



Versiunea românească pe care părintele Dumitru Stâniloae a dat-o operei complete a Iui 
Dionisie Areopagitul şi comentariilor la acest corp de scrieri ale lui Maxim Mărturisitorul 
urmează ediţia stabilită de J.-P. Migne în Patrologia grada, tomurile III şi IV (Paris 1 857). 

Traducătorul a menlinut şi argumentai în Introducere atribuirile Abatelui Migne: apar astfel 
Dionisie şi nu Pseudo-Dionisie, Maxim Mart uri si torul şi nu Ioan din Scylhopolis. tn con- 
secinţa, varianta română a încercat să respecte în redactare şi unele detalii de prezentare a 
textului din ediţia de bază, care privesc punctuaţia, evidenţierea citatelor sau a unor termeni, 
uneori în forma originală, când versiunea latină paralelă a decis-o. 

Referinţele biblice au fost însă corectate şi adăugate, conform ediţiilor franceze modeme 
ale operei lui Dionisie (Maurice de Gandillac), de asemenea adaptate ediţiei româneşti curente 
a Biblici (1975), ţinând seama şi de unele omisiuni sau erori ale acesteia din urmă, puse în 
evidenţă de recursul la original-Sepiuaginta sau Noul Testament. 

în spiritul traducerii, care a intenţionat o versiune românească într-o limbă care evocă 
literatura ascetică din manuscrisele medievale târzii, am păstrat formele vechi ale unor cuvinte: 
sîmboale, irezvie, prooroc, încheiere. 
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/. Pretinsul panteism neoplatonic al scrierilor areopagittce, 
susţinut de unii din cercetătorii lor 

Scrierile areopagiiice au fost obiectul unei imense literaturi, începând din secolul VI şi până 
azi. Până în secolul XVI, s-a crezul câ autorul lor a fost ucenicul Sf. Apostol Pavel. din Areopagul 

Atenei. . . 

De la Laurenţiu Valla. din limpui Renaşterii, mulţi din cei ce s-au ocupat de ele l-au 

contestat pe Dionisie Areopagitul ca autor al lor, afirmând câ ele datează de la sfârşitul secolului 

V sau începutul secolului VI. Unii din aceştia au văzut în ele o influenţă a neoplatonicilor Plotin 

(205 - 270) şi Proclu (412 - 485 >, alţii au negat aceasta influenţă, ba au aparat chiar identitatea 

autorului cu Dionisie din Areopag. ; . - 

Aici ne vom opn îndeosebi la cercetătorii mai noi ai acestor senen, din care doi sunt romani 
şi unul francez. Ei ne oferă în rezumai şi opiniile cercetătorilor de mai înainte. Ei înşişi se 
declara pentru datarea lor Ia sfârşitul secolului V sau începutul secolului VI. 

Dintre ei, unul. Pr. Cicerone Iordăchcscu, în prefeţele celor doua volume ale traducem 
acestor scrieri 1 , foloseşte în interpretarea lor un limbaj care pare a admite o influenţa a 
panteismului neoplatonic. Un altul, francezul Maurice de Gandillac, care da o noua traducere 
a scrierilor areopagitice, se foloseşte de un limbaj prin care exprimă mai puţin o influenţă de 
fond a neoplatonismului şi mai mult una de formă-. 

Mai recent, Pr. Gheorghe Drâgulin a publicat, întemeia! pe o bogata bibliografie, o serie de 
studii asupra acestor scrieri, susţinând teza câ autorul lor este călugărul scit (daco-roman din 
Dobrogea ) Dionisie Exiguul, dar le vede ca exprimând în modul cel mai corect învăţătura ortodoxă 
a Părinţilor anteriori, fără nici o influenţă neoplatonică 3 . Deşi sufleteşte înclinăm să adoptăm leza 
Pr. Gh. Drâgulin. socotim câ problema datei şi a autorului nu e încă deplin elucidata. 




şt 

apariţiei lor în Răsăritul creştin chiar de la începuturile lui sau spre ideca câ ele suni de la însuşi 
Dionisie Areopagitul, deşi nu e cu lotul exclusă posibilitatea de a avea ca autor pe unul dintre 
călugării sciţi din secolul VI sau, poate, chiar pe Dionisie Exiguul. 

Prelinsa influenţă panteis.tâ asupra acestor scrieri nu e considerată ca o influenţă care 
schimbă fondul credinţei creştine nici de Pr. Cicerone Iordâchescu. Dar el foloseşte un limbaj 
ambiguu, care lasă impresia câ admite această influenţi 

El declară o dală că noi „toţi suntem părtaşi la supra-esenţa" divină sau câ „Eurile noastre 
finite se contopesc în Eul infinit, iar acest Eu infinii... este unitatea spirituală a lotului" 
Aceasta, peniru câ Dumnezeu însuşi produce loate cele ale lumii dinir-o necesitate, deci nu c 
o existenţă personală liberă, iar lumea e din veci, ca şi El. „Supra-esenţa. cum s-a arăiai mai 
sus, are o tendinţă veşnică de a ieşi din ea prinir-un fel de ek-staz (emanaţie, o numeşte 
Dionisie)" . pe care însă Pr. Cicerone Iordâchescu o numeşte în continuare „cum este crearea 
lumii, a spiritelor etc ." (Introducere la Despre numele divine. Teologia mistica, p. LII). Dar 
mai are drept autorul amintit să numească emanaţia, creaţie? Iar în aii loc. prezentând 
provenirile diferitelor grade de existenţă din supra-esenţa divină. Pr. Cicerone Iordâchescu 
spune: ..Omul. luat în curentul inferior al emanaţiei, pluteşte prin existenţă, iar prin spirit şi 
raţiune este airas spre obârşia lui" {op. cit., p. XXXVIII). Şi iarăşi în all loc, el spune, 

identificând creaţia cu emanaţia: „Supra-esenţa iese din sine prin emanaţie (/ipocSoţ) şi totuşi 
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rămâne aceeaşi. Ac iul creaţiei esie un fel de JtpooSoq - fe#rs din sine, un fel de punere tn afara 

Sir ^ e " w-âfte. fapt al dragostei divine" (op. cit., p. XXXVI). 

Viziunea aceasta panteislă ar părea câ e recunoscuta de Pr. Cicerone lordachescu şi î n 
confundarea Persoanelor divine în Dumnezcutnsuşt Ele se diferenţiază numai când Dumnezeu 
se indreapiâ spre emanarea lumij din EI: ,.In Dumnezeirea nediferenţiată, în supra-esenţâ 
persoanele Treimii nu se transcend pe sine; ele acolo se contopesc. Când însâ supra-esenţâ 
pnveşte spreIume,Easediferenliaz;'i.ca§icumarn,casaneexpnmânipnnir-o imagine nişte 
raze supreme, plecate dintr-un centru şi revârsaie spre periferie in energia actului creator" 
(op, ctr. t p. XXXIV). Deci. Treimea e condiţionala de emanaţia (creaţiaflumii. 

Rcsirângându-se la sufletul omenesc, Pr. Cicerone lordachescu declară, lăsând aceeaşi 
impresie de panteism în scrisul areopagitic: „Mistica Iui culminează în metafizic. în contem- 
plarea lui Dumnezeu cel necuprins şi unul; ea duce pana la confundarea Bttfletului în divini- 
tate" (op. ar., p. XXXIII). In acest sens. el se arată că aproba „frumoasa cugetare" a Iui 
Meister Eckhart: „Ochiul cu care eu văd pe Dumnezeu este acelaşi ochi cu care Dumnezeu mâ 
vede pe mine. Ochiul meu şi ochiul lui Dumnezeu este un singur ochi şi o singură privire şi o 
singura cunoştinţă şi o singura simţire" (Introducere la Ierarhia Cereasca. Ierarhia 
bisericeasca, p. XX1X-XXX). 

Totuşi, Pr. Cicerone lordachescu se declarase direct contrar unui panteism de fond în scrisul 
areopagme. O spune în fraze ca aceasta: ..Unii comentatori au căutat să vadâ tn scrisul Iui o 
concepţie panteistă. Totuşi, lucrul stă altfel. După panteism. Dumnezeu se confundă cu lumea 
şi lumea se confunda cu Dumnezeu. Dumnezeu este egal de prezent in loate. Panteismul este 
un fel de concepţie contrara doctrinei imanenţei. Dar în concepţia Iui Dionisie divinitatea nu 
este nici imanentă. Iară transcendenţa, nici tran sccndenla. fârâ a fi şi imanentă. Ea este imanenta 

- transcendentă; adică prezeniâ în lume. daca ne gândim la substanţa ei cea mai intimă şi ultima 

- la supra-esenţă; şi este în afară de lume, dacă privim lumea sub aspectul ei fenomenal" 
(op. ar., p. XXXJII-XXXIV). 

Dar nici această declaraţie nu face o deosebire rcaJâ înirc Dumnezeul cel necreai şi lumea 
creata din nimic sau între fiinţa transcendentă şi energiile ce pornesc sau emana din Dumnezeu. 
I oaie câ vrea. de fapt, să facă o deosebire şi între Dumnezeu şi lume, însă limbajul care o 
exprimă, dacă nu e contrar acestei voinţe, e cel puţin nepotrivit. 

Gandillac e mai prudeni în afirmarea unor influenţe neoplatonice asupra scrierilor areopagi- 
ticc. Prudenta aceasta merge până la folosirea unui limbaj care constată unele modificări mai 
puţin esenţiale ale învăţăturii creştine. Dar arată influenţa panteizaniâ pe care aceste scrieri au 
avut-o asupra multor teolog creştini din Occident şi reacţia pe care. din această cauză, ele au 
trezit-o la alţi teologi creştini Astfel, Gandillac îl citează pe Luiher. care a spus- , Dionisie 
vorbeşte mai mult ca un piatonisl, decât ca un creştin'" tOeimes completez du Pseudo-Denys 
i Areopasite. p. 20). Iar de Bossuet, spune că „îl acuza pe abilul necunoscut numit Areopagitul 
de-a ii responsabil, prin limbajul său neobişnuit, de exagerările verbale, ba chiar de devierile 
dogmatice ale unor mistici moderni" (<?/>, cir., p. 27). Iar despre marele teolog catolic Hans 
1 ;s Von ka'thasar. care s-a ocupai mii -o opera specială de S! Maxim Mărturisitorul, cel cmc. 
prin Scoliile lui, a dat scrierilor Iui Dionisie un mare credit. Gandillac spune: „în această 
lucrare, care va avea autoritate mult limp. inlluenţa dionisianâ este clar impusă... Autorul, de 
iapt opune radical «emanaţionismului» Iui Dionisie, «creaţionismul» lui Maxim" {op cit., 
p. 46). Extinzând această observaţie, putem spune câ socotirea Iui Dionisie ca panteist a 
încurajat in lumea Occidentului creştin o viziune separatista, laică a lumii în raport cu 
uumnezeu. ceea ce a întărit pe de altă parte filosoiîile despre lume ca singura realitate. 

in legătura cu aceasta, ţinem să notăm că în Râsâriiul ortodox niciodată nu s-a afirmat 
caracterul panteist al scrierilor areopagitiee înainte de Pr. Cicerone lordachescu. Această 
înţelegere diferită socotim că u fost motivul pentru care. in Occident. Dionisie a fost privit cu 
bănuiala câ a încurajai adesea panteismul, pe când în Răsărit, ci s-a bucurat loideauna de o 
mare autoritate, ca izvor al spiritualităţii creştine. 
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le această considerare a scrierilor areopagitiee ca purtând o marcă neoplatonic-panleislă, 
' ' aoâfUte după Plotin şi Proclu. socotim necesar să dovedim caracterul lor creştin, ceea ce 
şi deci ca P . ^ ^^m C a nedeplin sigură datarea lor dintr-un limp de după Proclu si ca 
ne - Va » iciata excluderea posibilităţii ca ele să aibă ca autor chiar pe Dionisie din Areopagul Atenei, 
nein * C riit de Sf Apostol Pavel la credinţa creştină. Această concluzie posibilă ne va Ti uşurată şi de 
converu^_ ^ ^ ^^ ^ ^^ conc | U( j ente decât cele aduse de cei ce îl contestă ca autor al 

torpe Dionisie din Areopag. 

// Conţinutut general creştin al scriertlor areopagitiee si componentele lor principale, 

rentei pen nu alcătuirea lor de Dionisie Areopag nd 

în conţinutul scrierilor areopagitiee nu se observă nici o preocupare de apărare a Sfintei Treimi. 
- • Q preocupare de apărare a învăţăturii despre Hnstos ca un ipostas în două fin. împotriva 
nesLOrianisnuiIui şi monofizitismului, deci nu par să fi fost scrise nici după Sinodul I ecumenic, nici 
dună Sinodul II III sau IV, adică între începutul secolului IV şi al secolului VI. deşi nu se poate 
soune că lipseşte. în general. învăţătura despre Sfânta Treime şi despre Esus Hnstos. Nu vedem în 
aceste scrieri dezvoltările despre Sfânta Treime din scrierile Sf. Atanasie cel Mare. Si. Vasile cel 
Mare si Sf Grieorie de Nazianz, nici preocuparea pentru unirea celor două firi în unicul ipostas al 
Cuvântului dirTscrisul Sf. Chirii al Alexandriei. El nu se foloseşte de argumentele Sf. Atanasie cel 
Mare pentru deofwi[imea Cuvântului cu Tatăl şi nici de deosebirea între ipostas şi fiinţă, reliefate 
de Sf. Vasile cel Mare şi Sf. Grigorie de Nazianz, nici de cele ale Si. Chirii din Alexandria pentru 
unirea în ipostasul Cuvântului a celor două Uri. 

Tema acestor scrieri este de-a apăra învăţătura despre Dumnezeu în Treime deosebit de lume, 
adică o apărare a credinţei creştine în general împotriva gândirii filosofice a timpului, prelungită 
din antichitate, dar în vocabularul filosofici acelui timp. folosit de gândirea oamenilor de atunci. 




Putea rămâne ci, udată devenit creştin, fără să-şj pună darul Iui într-o activitate de care era capabil? 
El a putut alcătui aceste scrieri pe la anul 100 d. Hr.. când se contura o opoziţie a fi losofiei timpului 
faţă de învăţătura creştina. 

S-ar putea obiecta şi azi, cum s-a obiectat la 533 de către un teolog ortodox în polemica cu un 
monofizit severian : Cum putem socoti aceste scrieri ca provenind de la Dionisie din Areopag, dacă 
nu le vedem folosite de Părinţii de până atunci? La această obiecţie se poate răspunde: Scrierile 
acestea nu dădeau argumente pentru apărarea Sfintei Treimi sau a învăţăturii despre Hristos. Ele 
au fost, poate, copiate mai puţin si folosite de cercuri mai restrânse. De altfel. Părinţii nu se prea 
foloseau în scrisul lor de sensul Părinţilor anteriori, ci aproape numai de Sfânta Scriptură. 

Dar cum apără autorul areopagiiicelor credinţa creştină, folosindu-se de limbajul filosofic al 
timpului? Prin aceasta trecem la expunerea componentelor gândirii din ele. 

a. El face o. deosebire clară între fiinţa tuturor celor între care trăim şi Cel mai presus de liinţă. 
Fiinţa derivă şi în greceşte de la „a fi" : e participiul lui ..a fi" . Deci, fiinţa e una cu existenţa. 
Autonil areopagiiicelor foloseşte pentru Dumnezeu lennenul de Cel mai presus de fiinţa nu m 
sensul de fiinţa cea mai înaltă, ci în sensul de Cel de dincolo de existenţă. El nu este o simplă 
existentă, ci este dincolo de existenţă- pentru că orice existenţă, aşa cum o cunoaşiem. ţine să aibă 
o cauză. Dumnezeu e dincolo de existenţă, pentru câ e necauzat, dar prin aceasta- c şi cauzatorii] 
tuturor. Aceasta indică o deosebire totală intre Dumnezeu şi lume, Autonil face o deosebire de 
„fiinţă" între toate cele ce există si El - aceasta îi dă şi puterea de-a T\ singunil cauzator adevărat 
al tuturor. Dionisie apăra astfel ideea existenţei lui Dumnezeu ca deosebii de lume, împotriva 
filosofici de dinainte de Hristos. 

b. El împrumuta din lilosofia platonică ulcea identităţii intre existenţă ţi bine. însăşi existenţa 
este un bine. Şi cea mai înaltă existenţă e cel mai mare bine. Dar, pe când Platon nu se arătase 
consa-vent până la a trage din bunătate concluzia câ ea implică o clemă relaţie între Persoană şi 
Persoană, autonil areopagiiicelor trage această concluzie. 
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Dar Dumnezeu nu e nici simplu bunătatea, ci c mai presus de bunătate sau bunaiatea necauzalâ 
şi cauzatoare a toata bunătatea. Aceasta e o altfel de bunătate decât cea cunoscuta de noi. Ea e o 
bunătate deplin data de bunătatea mai presus de ea. Bunaiatea lui Dumnezeu e din ea însăşi, e una 
cu o libertate desăvârşită. 

Treptele existentei, dependente între ele, cele superioare obligate să Ic susţină şi să le ridice pe 
cele inferioare în existenţa, deci în bunâiate. iar cele inferioare atrase de cele superioare, sunt loaic 
într-o dependenta între ele. dar şi fală de Dumnezeu cel mai presus de bunătate, deci bun prin sine. 
hun în mod desăvârşit. Aceasta dă un temei ierarhiilor cereşti şi pământeşti şi legăturii dintre ele. 
Obligaţia fală de cele mai mici şi simţirea atracţiei celor mici de către cele mari da un temei lăuntric 
legăturii dintre membrele ierarhiilor. Prin aceasta, Dionisie argumenta nu numai existenţa unui 
Dumnezeu deosebii de lumea văzută, ci şi a unei ordini ierarhice superioare acestei lumi. pe care 
de asemenea filosoila antica nu o admitea. 

După Dionisie. ierarhia întregii creaţii uneşte şi 1 urnea îngerească cu cea pământească, dar si 
loaie treptele lumii îngereşti şi ale lumii pământeşti între ele. în viziunea aceasta ierarhică, toate 
treptele mai de jos primesc iluminările dumnezeieşti prin cele mai de sus, iar cele mai de sus au 
obligaţia să comunice celor mai de jos iluminările dumnezeieşti. Numai cea mai de sus treaptă 
îngerească primeşte iluminările de la Dumnezeu exclusiv. Dar aceasta nu înseamnă că Dumnezeu 
e în relaţie directă numai cu cetele treptei de sus (Tronuri, Heruvimi şi Serafimi), nici că în relaţia 
cu cetele acestea Dumnezeu c desprins de cetele de după ele. Dumnezeu ţine seama, creând trepta 
cea mai de sus. de treptele de după ea, făcându-le apte sâ comunice iluminările lor acestora. Iar 
treptele de după treapta de sus îl trăiesc şi ele pe Dumnezeu, dar unii cu treapta cea mai de sus şi 
cu cele superioare lor. precum şi treapta cea mai de sus şi cetele ei îl cunosc pe Dumnezeu 
impunându-Ie vederea treptelor mai de jos, cărora trebuie să le comunice toi ce au de la Dumnezeu. 
De altfel, nimeni dintre oameni nu poate simţi legătura eu Dumnezeu iară o legătură cu oamenii, 
deci, în mod poate inconştient, şi cu îngerii. 

Toate cele din lume sunt unităţi, dar există şi diferite grade de unitate între ele şi o anumită 
unitate între toate. Dar unităţile acestea sunt compuse şi dependente între ele şi de Cel Unul care 
nu are nimic compus şi nu e unit în mod nonvoit cu altele, ci e Unul prin Sine în mod desăvârşit şi 
independent de toate. El e cauza necauzată a tuturor unităţilor din lume şi a unităţii între ele. Ele 
toate arată prin aceasta că sunt într-o dependenţă de Cel Unul mai presus de lot ce cunoaştem noi 
ca unitate. 

Insă. Acest Unul, dacă e şi suprabuiiâtaiea prin Sine, nu e opus iubirii. Unitatea Lui e prin ea 
însăşi, dar e o unitate vie, deci nu se opune Treimii. Unitatea Lui e o unitate a iubirii. El e Unul viu 
sau Unul plin de iubire în Sine. El iese prin aceasta veşjiic din Sine, dar şi rămâne veşnic în Sine. 
Primul fapt îl explică pe al doilea, fără ca acest al doilea fapt să-i fie impus de primul fapt, Astfel, 
Dumnezeu sta în Sine şi iese veşnic din Sine în Sine, dar când voieşte, iese din Sine şi în altele, 
producând u- le prin creaţie şi căutând sâ şi le apropie, adică stând şi ieşind în acest al doilea înţeles. 

Ieşirea în Sine nu-L obligă la ieşirea în cele care sunt deosebite de Sine sau Dumnezeu nu iese 
din Sine în Sine, ca Treime, pentru că trebuie sâ iasă la altele, la producerea lor, cum am văzut că 
spune Pr. Cicerone Iordâchescu. De aceea proodoi nu se pot traduce cu ..emanaţii" (nonvoite), 
cum le traduce acelaşi. 

c. Dar toate aceste însuşiri ale dumnezeirii o arată mai presus de înţelegere sau ne arată că 
Dumnezeu nu poate fi caracien/at prin caracterele proprii lumii. El nu c existenţă, nu e bunătate, 
nu e unitate, nu e înţelegere. Acestea şi toate celelalte însuşiri din lume nu sunt deosehite la El doar 
prin gradul suprem încarc le are. căci mai degrabă nu Ic axe. Dar negaţiile lor iui au înţelesul peiorativ 
al nimicului, ci înţelesul superior al celor ce sunt mai presus de ceea ce e propriu lumii. Aceasta o 
repetă des autorul scrierilor 

Omul ridicat la modul unei înalte sfin tenii sau trăiri a lui Dumnezeu, dându-şi seama de aceasta 
mulţime neînţeleasă a lui Dumnezeu, mai mult îl trăieşte, decât îl explică prin diferitele noţiuni 
raţionale. 

d. O altă deosebire de „fiinţă" între Dumnezeu şi lume. prin ceea ce se separă de panteism, o 
afirmă autorul areopagitiecior prin considerarea lui Dumnezeu ca nepasiv, deci neexpus relaţiilor 
şi posibilităţilor patimilor, pe când lumea chiar prin faptul dependenţei ei de Dumnezeu este pasiva 
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sisupusârelaţiilorşiposibililâţiîorpatinrilor.D^pasiviiateacomponenielorlun^ 
Im-erii sunt pasivi, întrucât sunt dependenţi în existenţa lor de Dumnezeu, dar au totodată o 
responsabilitate faţă de El. Dar responsabilitatea uneşte în ea dependenţa şi libertatea, bi pol. de 
•eea contesta dependenţa sau responsabilitatea lor de Dumnezeu, ceea ce au şi tacul unu dintre 
Un «rad inferior de creaturi, cele umane, au în ele nu numai dependenţa de Dumnezeu unita cu 
.snonsabilitatea faţa de El. ci şi o parte pur pasivă, cum e trupul. CU procesele şi simţi n le Jiu. Insa 
omul poate face prin responsabilitatea lui să se umple de puterile dumnezeieşti şi deci sa participe 
la libertatea «spiritului lui şi trupul. Un grad inferior al creatunlor nu are decât pasivitatea simţim 



acee 

ei 
resp 



^fe^erpan^sm^ toate sunt dependente una de alta. Nu există ceva independent deasupra lotului 
sau a tuturor. Căci şi esenţa din care emană toate e supusă unei legi. < 

Autorul arcopagitîceîor face prin toate ceic ammtilc o deosebire categorica intre Dumnezeu Şl 
lume Dar pe de altă parte, el unelte strâns lumea de Dumnezeu. Aceasta se vede şi din faptul ca 
ne de o pane Dumnezeu iese din Sine dând fiinţă celor deosebite de El, pe de alta iese pnn .. teşin . 
\yroodot. la lucruri ca sâ le „întoarcă" spre El. ca sâ le umple de darurile bunâiâţu Lui Cei ce au 
văzut în aceste scrieri un caracter panteist au confundat aceste două feluri de acte sau de icşin ale 
lui Dumnezeu Dar. dacă n-ar fi o deosebire între ele, La ce ar mai trebui ca Dumnezeu sa continue 
să ridice spre El şi în El cele aduse la exislenţâ de El? Autorul foloseşte pentru aducerea la existenţa 
a lucrurilor din lume, a îngerilor şi a oamenilor, termenul paragein mapele IV, a aduce la 
exislenţâ. a da existenţă), iar penmi daruri le ce le dă acestora ulierior. spre ridicarea veşnica spre 
Sine, termenul pnwdni Cei ce văd în aceste scrieri o pecete pameistâ confunda în mod greşit aceste 

doua feluri de acte. de ieşiri. 

Dar aiât actul creator, cât şi actele de îmbogăţire a celor create cu darun mereu sporite arata 
creaturile unite în mod nedespărţit cu Dumnezeu. Deşi autorul vorbeşte şi de distincţii sau despârţin 
între creaturi şi între ele şi Dumnezeu, totuşi nu exclude prin aceasta o anumita nedespârţire intre 
El şi creaturi, chiar când se închid undelor de bunâiate şi de existenţă superioară venite din El. Căci 
ele n-ar putea exista, daca n-ar K ţinute în existenţa de Cauzatorul mai presus de existenţă al 
existenţelor. Nu se poate cugeta o totala despărţire a lumii de Cauzatorul ei, o totala independenţă 
a ei de El. Aceasta nu c panteism, dar nici separaţie între Dumnezeu şi lume. 

e. în sfârşii, o componentă importantă a temei legăturii lui Dumnezeu cu lumea, care lormcazâ 
conţinutul scrierilor areopagitice. este faptul că. toate cele deosebite de Dumnezeu sunt aduse la 
existenţă pentru a servi ca simboale prin care se arată lucrator Dumnezeu. Ele au prin aceasta o 
anumită capacitate de-a primi în ele şi transmile prin ele lucrările dumnezeieşti. Actualizând 
lucrurile şi gesturile omeneşti ca simboale, ele sunt sfinţite şi făcute mijloace de sfinţire a unora 
prin altele. Aceasta dâ un caracter liturgic existenţei lor. 

în primele timpuri creştine, viaţa liturgică- inine, sfinţiri, binecuvântări - era Ioane bogată. 
Liturghia s-a scurtat cu timpul din exicnsiuneaei bogata - din Constituţiile apostolice, din Liturghia 
iacobitâ - tot mai mult, până la Liturghia Sf. Ioan Gură de Aur. Faptul că autorul scrierilor 
areopagitice indică o viaţă liturgică bogată a comunităţilor creştine esle încă o dovada a vechimii 
lor. In Răsăritul ortodox, păstrător fidel al tradiţiei apostolice, s-a menţinut până azi practica unor 
multiple acte de sfinţire, o dată cu conştiinţa că Dumnezeu e prezent în toate prin lucrările sale 
sfinţitoare. Dionisie Areopagilul a influenţat explicarea teologică a acestei prezenţe active a lui 
Dumnezeu în viaţa Bisericii. O vedem aceasta în opera Sf. Maxim Mărturisitorul şi a Sf. Grigorie 
Palama. Amândoi afirma prezenţa lui Dumnezeu în toate prin lucrările sau energiile sale necreaie. 
care suni deosebite de fiinţa .sa. Occidentul, neadmiulnd aceasta deosebire, cum se vede şi din 
opoziţia ce-o făcea Varlaam Sfântului Grigorie Pa lama şi neputând admite o unire a oamenilor şi 
a lumii cu fiinţa lui Dumnezeu - căci aceasta le-ar confunda pe toate cu Dumnezeu -, a stăruit în 
conştiinţa unui Dumnezeu distant de lume şi de oameni, cu o Biserică condusă de un vicar (de un 
locţiitor al lui Hrislos cel absent) sau s-a declarat pentru extrema unei mistici panteiste (F.ckhart. 
Jacob Bohme). de care nu suni străine nici lilosofiilc lui, care nu cunosc decât lumea aceasla ca 
ultima realitate^ 
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Consecvent acestei viziuni. Occidentul creştin a dai operei mântuitoare alui Hristos o interpre- 
tare pur juridică şi a vazut-o împlinită în singurul moment al răstignirii Lui pe cruce, ca satisfacere 
a onoarei Iui Dumnezeu jignită de păcatul strămoşesc. în Răsărit, ca şi în scrierile areopagitice. Fiul 
!ui Dumnezeu a luat firea omenească pentm a o fade mediu neîncetat al îndumnezeirii noastre, al 
sfinţim noastre, care ne susţine şi pe noi pe calea unei vieţi înfrânate şi toi mai sfinte. De aceea, toţi 
Pârinţu, inclusiv Dionisie Areopagilul. folosesc termenul îndrăzneţ de „în dumnezeire" sau chiar 
de ..dumnezei" (hrar hiUCereaseâ t capitfthriXg, 3; cf. II Petru 1.4), seînţeEcge ..prin har" ,cum 
s-a precizat mai târziu, pentru învăţători şi credincioşi cu viaţa slantă. Cât de mult s-a deportat 
protestantismul de aceasîă comuniune cu Dumnezeu, afirmând câ nu suntem curăţaţi de păcate! 

Si\ Grigorie Palama a allai în scrierile lui Dionisie Areopagitul poate cele mai multe dovezi 
pentni susţinerea anrmaţiei monahilor isihaşti câ practica rugăciunii neîncetate a lui lisus le dă 
putinţa sâ-1 vadă pe lisus în lumină. în inima lor. fapt care explica şi nimbul de lumină în care sunt 
zugrâviu" sfinţii în Ortodoxie. Se poate vedea aceasta în multele citate dale din Dionisie, analizate 
în scrierea Sf. Grigorie Palama 4 . 

In genera], în Ortodoxie, scrierile lui Dionisie au IbsL temei de susţinere a prezenţei active a lut 
Dumnezeu în viaţa Bisericii şi în lume. nu temei penlru o mistică panteistă sau un conţinut care n-a 
fost de folos. 



///. Alte semne care par sâ arate vechimea postapostolică, 
ba chiar apostolica a scrierilor areopagitice 

In Ierarhia bisericeasca* autorul afirmă câ Botezul şi Liturghia erau săvârşite de epi scop. EI era 
ajutai de puţini preoţi, dar de mai mulţi diaconi. Şi se boiezau în general oameni în vârsiâ. nu copii. 
Dar acestea erau proprii Bisericii din primele timpuri, când bisericile luau fiinţă în oraşe, unde se 
instituiau episcopi şi veneau la creştinism oameni în vârstă, care erau convinşi de alţi creştini sâ vie 
sau sâ se lase aduşi ia episcop pentm a S botezaţi. 

Tot episcopul e prezentai săvârşind înmormântarea. Tot un semn al alcătuirii acestor scrieri în 
primele timpuri creştine, când creştinismul era persecutat, pare sâ fie vorbirea lor despre 
„terapeuţi'* (slujitori), un fel de paracliseri, de obicei necăsătoriţi, care aveau ca rol principal 
păzirea uşiJor locaşurilor unde aveau Ioc adunările şi slujbele creştinilor. Acest serviciu nu mai avea 
rost în secolele V-VI, căci trecuse timpul catacombelor. 

S-a mai obiectat împotriva vechimii scrierilor areopagitice, deci împotriva Iui Dionisie Are- 
opagitul ca aulor al lor, folosindu-se ca argument descrierea. în capitolul VI al Ierarhiei bisericeşti, 
stinţini monahilor, care n-ar ii apărut decât în secolul IV. Dar ştim despre Antonie cel Mare câ s-a" 
făcut monah în secolul 01 (căci se născuse la 255). Oare n-a urmai el unei tradiţii mai vechi? Poate 
erau la începui puţini astfel de creştini (căci şi creştinii erau puţini) cârc preferau sâ trăiască în curăţia 
vieţii singuratice. Dar. oare, nu erau unii care urmau cuvântul Sf. Apostol Pavel: Eu voiesc ca toţi 
oamenii să fie cum sunt eu însumi. Dar fiecare are de Ia Dumnezeu darul lut : umil aşa. altul în(r~alf 
Jet (1 Cor. 7.7). Oare nu simţeau şi-atunci unii credincioşi câ au darul unei vieţi trăite asemenea Sf 
Apostol Payel şi celorlalţi Apostoli? Poate câ încă nu se duceau în pustie, nici nu fonnau obşli ieşite 
dintre creştini. Dar poate slujeau într-un anumit fel Bi sericii şi erau mai frecvent în ea. Poate aceştia 
sunt „terapeuţii" (slujitorii) de care vorbeşte autorul în Epistolele sale. termen pe care Si' Maxim 
Mârtunsitorul îl traduce pnn „monah" . Această slare deosebită a lor, un fel de paracliseri, a putut 
da cate unuia îndrăzneala sâ mustre pe câte un preot care i se părea câ nu e la înălţimea chemării 
lui. Laci, poate, nu se impusese deliniliv autoritatea de neînlocuit a preotului Faptul acesta descris 
in Eţustola a III -a e greu de înţeles câ s-ar fi putut întâmpla in secolul VI, când autoritatea preotului 
era de mult consacrată. 

Cele spuse în aceste pagini sunt un rezumai extrem de sărac şi de general al bogăţiei si adâncimii 
conţinutului scrierilor areopagitice. pe care traducerea noastră e departe de a-l fi putui reproduce în 
mod fidel. Căci însuşi limbajul lor e atât de subtil şi de complex, câ nimeni nu-l poate reda în mod 
satisfăcător. De aceea. în franceză s-a tradus de vreo unsprezece ori. Dar Gandillac le traduce din 
nou, în speranţa câ restituie nuanţe pe care nu le-au putut exprima traducerile anterioare. De aceea 
am întreprins noi o nouă traducere pe lângă cea a Pr. Cicerone lordâchescu şi Theotll SÎmenschy 
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silindu-nc sâ o exprimăm în termeni româneşti mai tradiţionali, duhovniceşti şi evitând pe cat am 
putut neologismele de oricine franceză. De aceea nu împânâşim spusa Pr. Cicerone lordâchescu 
câ ..Scrisul lui (al lui Dionisie, n.n.) ne aminteşte de dialectica lui Piaion sau Hegel, fără să aibă 
garful acestor doi mari corifei ai gândirii umane" (op. cit., p. XXIII). Noi socotim că gândirea lui 
Dionisie e mai satisfăcătoare decât a lui Platon şi Hegel. 

Şi, ca încheiere, pentm toate motivele amintite, ţinem să spunem câ vrem să păstram numele 
de Dionisie Areopagitul pentru automl acestor scrieri. Chiar dacă automl lor ar fi cineva de mai 
lârziu. dacă el a ţinut sâ-şi dea acest nume. îi respectăm voinţa şi c vrednic pentru această marc 
operă de apelativul de Sfâni. ca ceilalţi Pânnţi bisericeşti. 

Ca o contribuţie la înţelegerea scrierilor areopagelicc, am tradus şi Scoliile Ia ele. aic Sfanţu- 
lui Maxim Mărturisitorul. , 

Hans Urs von Ballhasar socoteşte câScoliile nu n aparţin lui Maxun Mărturisitorul, ci Iui Ioan, 
episcop de Scvthopolis din Galilcca, din primajumâtalc a secolului VI\ Dar Olto Bardenhewerle 
socoteşte ale Sfântului Maxim 6 . Consider câ e mai probabilă opinia celui din urmă. 

Note 

1 . Dionisie Pscudo-Areopagitul (sec. V-Vl), Ierarhia cerească. Ierarhia bisericexcâ. trad. 
din gr. de Pr. Cicerone lordâchescu, Chişinău. 1932; idem. Despre numele Jivine. Teologia 
mistică, trad. din gr. de Pr. Cicerone lordâchescu şi Theofil Simenschy. Iaşi 1936. 

2. Maurice de Gandillac. Oeuvres completes du Pseudo-Denys l'Areopagite, Paris . 1943. 
% Pr Gheor«he Drâgulin, Ieromonahul Dionisie Smeritul „Exigttm" sau ..Cel Mic" 

<apro\-. 470-550). în „Studii teologice" , XXXVII (1985), nr. 7-8. p. 521-539; idem. Premise 
H perspective în de-baterile din ultima sută de ani asupra Sfântului Dunusie Areopagaul si a 
operei sale. în ..Glasul Bisericii" . XL (1986), nr. I. p. 73-87; idem, Prefeţele cuviosului 
Dionisie Smeritul sau ExîgUUi Ia unele traduceri în limba latina, în ..Mitropolia Olteniei" , 
XXXVIII (1986). nr. 2. p. 76-125; idem. Un fiu de mare faimă al Arhiepiscopiei Tomisulm 
din veacul al Vl-lea la Roma, în „Glasul Bisericii" , XLV (1986). nr. 3, p. 62-79; idem, 
Cuviosul Dionisie Smerind sau Exiguul. Douu epistole despre problemele datei Pastelul şi 
..elementele calculului calendaristic şi pascal" . în „Mitropolia Olteniei'* . XXXIX (1987), 
nr. 1. p. 27-70; idem. Identitatea lut Dionisie Pseudo-Areopagmd cu ieromonahul Dionisie 

Smerita! {kxîgWilh Craiova. 1991 . 

4. Despre Sfânta Lumină. ix\F\\octi\a românească, voi. VII, trad. Pr. Dumitru Stamloae, 

Bucureşti, 1977. p. 263 - 373. 

5. Hans Urs von Ballhasar. Das Schoiienwerk desJohannes von Scyihopohs. in „beho- 

lasthik" . V ( 1940), nr. 1 , p. 16-38. 

6. Ollo Bardenhcwer. Geschichte der altkirchlichen Literatur. Bd. 4, 1932. p. ^97. 



A celui între sfinţi 
DIONISIE AREOPAGITUL 

Despre 
IERARHIA* CEREASCĂ 



Presbiterul* Dionisie Areopagilul către împreună-presbiterul Timotei 



Capitolul I 



Toata lumina dumnezeiască îndreptându-se, cu bunătate, în chip felurit , 

spre cele pmvidenfiate' . române simplă; 
şi nu numai atât, ci le şi uneşte pe cele luminate 
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Toata darea cea hună* şi tot dantt 
desăvârşit este tle sus. po\>orfindu~se de la 
Părintele (imunilor (Iac. 1.17). Dar şi toată 
strălucirea luminoasa ce porneşte de Ia Tatăl 
şi vine Ia noi o buna dăruire şi ne umple iarăşi 
de o putere unificatoare, ne îndreaptă In sus 
şi ne întoarce spre unitatea (cf. Ioan 17.21; I 
Cor. 1,10) şi simplitatea îndumnezeiloare a 
Tatălui ce ne adună în Sine. Căci din FA* şi 
spre El sunt toate, cum a spus sfântul Cuvânt 
(Rom. 11,36). 



§2 



Aşadar, chemând pe lisus, lununa Tatăl ui, 
existenta adevărată, care luminează pe tot 
omul ce vine în lume (Ioan I })). prin care am 
dobândii intrarea la Tatâl. începutul luminii 
(ci. I Tim. 2,5), sa căutam, pe cât se poate, 
spre tălmăcirile preasfintelor cuvinte predate 
noua de Părinţi*. Şi să privim în chip sim- 
bolic*, prin înălţarea gândului la ierarhiile 
minţilor* cereşti, pe care ni Ic descoperă acele 
cuvinte, pe cât ne este cu putinţă. Şi, primind 
dăruirea luminii începătoare şi mai presus de 



început* a Tatălui, începătorul dumnezeirii 
(care ne descoperă prea fericitele ierarhii ale 
îngerilor în sirnboale pline de înţeles), cu 
ochii nemateriali şi neclintiţi, sa ne întindem 
din ea iarăşi spre obârşia ei simplă. Căci 
aceasta nu pierde niciodată ceva din unitatea 
ei cea mai dinlăuntru*, atunci când se în- 
mulţeşte şi porneşte din sine cu bunătate pen- 
tru înălţarea şi unireacelor providenţiale, spre 
îmbinarea* lor cu ea t ci rămâne neclintită 
înlâuntru ei. fixată statornic în identitatea ei 
nemişcată, deşi pe cele ce tind spre ea Ie 
atrage potrivii cu ele şi le uneşte prin unitatea 
ei simplificatoare. Căci nu e cu putinţă să ne 
lumineze nouă altfel lumina dumnezeiască 
începătoare, dacă nu e învăluită în chip înăl- 
ţător în felurimea sfintelor acoperâminic* şi 
nu se acomodează prin providenţa părin- 
tească în chip potrivit cu firea* celor ce ne 
suni proprii. 



De aceea începătorul desăvârşirii* ne-a 
rânduit preacucemica ierarhie bisericească, 
învrednicind-o de imitarea mai presus de 
lume* a ierarhiei cereşti, ca pe una ce 
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Despre Ierarhia Cerească 



înfăţişează ierarhiile ncmateriale amintite m 
chipuri materiale şi forme compuse, pentru ca, 
potrivii cu noi înşine, să fim ridicaţi de lachipu- 
rile* preasfinte spre înălţimile şi asemănările 
simple şi lipsite de chipuri. Fiindcă nu poate 
mintea noastră să aj un «a până la imitarea şi 
vederea (contemplarea) nematerială a ierar- 
hiilor cereşti, dacă nu se foloseşte de 
călăuzirea materială* (cf. Rom. 1,20) 
potrivită ei, privind frumuseţile arătate* 
precum chipuri ale măreţiei nevăzute şi 
bunele miresme simţite ca semne sensibile 
ale revărsării spirituale şi luminile materi- 
ale ca înfăţişări văzute ale dăruirii luminii 
nematerialc. 

Iar sfinţitele învăţături desfăşurate* tre- 
buie socotite ca mijloace de împlinire a 
dorinţei de vedere a minţii; şi treptele bine 
orânduite ale celor de aici ca un mijloc al 



Despre Ierarhia Cerească 



deprinderii* purtării armonioase faţă de cele 
dumnezeieşti. în sfârşii, împărtăşirea de prea 
dumnezeiasca Euharistie trebuie socotită ca 
împărtăşire de Iisus. Şi toate celelalte câte 
s-au dat fiinţelor cereşti mai presus de lume* 
nouă ni s-au dat în chip simbolic. 

Deci. pentru aceasta îndumnezeire pe 
măsura noastră începătorul desăvârşirii şi de 
oameni iubitorul ne-a arătat nouă ierarhiile 
cereşti şi a făcut împreună liturghisitoare cu 
ele ierarhia noastră, pentru asemănarea noas- 
tră după putinţă, prin slujirea preoţească de 
chip dumnezeiesc a ei. Şi a înfăţişat minţile 
mai presus de ceruri în chipuri simţite prin 
cuvintele compuse ale Scripturii*, ca să ne 
ridice* prin cele simţite la cele inteligibile şi 
de la simboalele alcătuite cu sfinţenie Ia cul- 
mile* simple ale ierarhiilor cereşti 3 . 



Capitolul II 

In mod cuvenit, cetele dumnezeieşti Jj cereşti 
se arata prin simboale neasemenea lor 



[1 



Deci trebuie, precum socotesc, să arătăm 
întâi care .gândim că este scopul întregii ie- 
rarhii şi de ce folos este fiecare parte a ei celor 
părtaşi de ea. Apoi să proslăvim ierarhiile 
cereşti potrivit înfăţişării* lor prin cuvintele 
Scripturii. După aceea, să spunem prin ce 
chipuri sfinte înfăţişează cetele cereşti cuvin- 
tele Scripturii şi spre ce simplitate trebuie să 
se Iacă urcuşul prin aceste chipuri. Aceasta ca 
nu cumva să cugetăm şi noi în mod necuvenit, 
împreună cu cei mulţi, că minţile cereşti si de 
chip dumnezeiesc ar fi nişte fiinţe cu multe 
picioare şi cu multe fete. coborându-le la 
chipul dobitocesc al vitelor sau Iacei sălbatic 
al leilor, sau să ni le închipuim având cioc 
încovoiat ca vulturii (cf. lez. 1.6- 10; Dan. 7.4; 
Apoc. 4,7) sau chip de păsări înaripate, acope- 
rite cu pene (cf. lez. I , II : ls. 6.2). sau fiind ca 
nişte roţi de toc deasupra cerului <cf. Iez. 
KI5; Dan. 7.9). tronuri materiale (cf. Iez. 
1.26; Dan. 7,9; Apoc. 4,4). potrivite şederii 
lui Dumnezeu cel stăpânilor, sau ca nişte cai 
Felurit coloraţi (cf. Zah. 1.8; 6,2) şi ca nişte 
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căpetenii de oşti, ca purtători de lănci 
(cf. Iosua, 5.14) şi cate alie predate nouă 
de cuvintele Scripturii printr-o sfântă 
închipuire în felurimea simboalelor 
revelaţiei. Căci teologia (Scriptura) s-a 
folosii foarte simplu* de sfintele 
închipuiri poeiice* pentru minţile fără 
chipuri, ţinând seama, cum s-a spus. de 
mintea noastră şi gândindu-se Ja ridi- 
carea potrivită ei şi plâsmuind sfinte 
descrieri în stare sâ o înal(e 4 . 



Deci, de gândeşte cineva sâ primească 
sfintele forme compuse* ca proprii celor care 
prin ele însele* ne sunt necunoscute şi de 
nevăzut, el trebuie sâ socotească sfinţitele 
descrieri ale sfintelor minţi din Scripturi ne- 
potrivite lor. ca şi ţoală această înfăţişare în- 
groşata numirilor în gereşil Şi atunci spune 
câ scriitorii Scripturii, când s-au gândii la 
prezentarea trupească a celor netrupeşii, au 
trebuit să plăsmuiască pentru acesta, pe căi 
Ie-a fost cu putinţă, forme proprii şi înrudite 



lor (scriitorilor) de la fiinţele ce ne sunt nouă 
mai vrednice de cinste întrucâtva mai nema- 
teriale* şi mai presus de altele şi sâ nu în- 
văluie simplilăţile cereşti şi de chip 
dumnezeiesc* în multifelurimea formelor 
celor mai de pe urmă de pe pământ. Căci 
prima faptă ne este mai proprie nouă şi mai în 
stare sâ ne înalţe şi nu coboară cele mai presus 
de lume la neasemânări nepotri vite: iar a doua 
face mintea noastră să îndrepte în chip necu- 
venil injurii împotriva puterilor dumnezeieşti 
şi sâ rătăcească sprijinindu-se* pe compoziţii 
lipsite de sfinţenie. 

Pe lângă aceasta, unul ca acesta ar putea 
socoti ţinuturile cereşti umplute de formele 
unor lei* s,i cai şi de imne de mugeie şi de 
grupuri* de păsări* şi de alte animale* şi de 
lucruri materiale lipsite de cinste în câte sunt 
zugrăvite (cetele îngereşti) în Sfintele Scrip- 
turi şi care ne pol duce la o eugclare aiurită 
(absurda), mincinoasă şi pătimaşă* când nu 
sunt luate ca simple chipuri neasemenea 
acelora. Dar* căutarea adevărului ne arată, 
precum socotesc, sfânia înţelepciune a cuvin- 
telor Scripturii în înfăţişarea chipurilor tu- 
turor mingilor cereşti, având grijă ca prin 
fiecare din ele să nu ajungem nici sâ jignim 
puterile dumnezeieşti*, nici sâ ne alipim pe 
noi în chip pătimaş la starea coborâtă a chipu- 
rilor. 

în mod cuvenit ni s-au propus* deci chi- 
puri ale celor fără chipuri* şi forme ale celor 
fără formă. Un motiv pentru aceasta ar putea 
fi nu numai cunoaşterea noastră prin analo- 
gie, care nu poate sâ se înalţe nemijlocit* la 
vederile (contemplaţiile) spirituale şi are 
nevoie de ajutoare potrivite cu firea noastră, 
care ne duc la vederile minţilor fără formă şi 
mai presus de lume, prin forme* ce ne sunt 
apropiate, ci şi faptul că, potrivit cu cuvintele 
tainice ale Scripturii, acelea se ascund prin 
negruile şi sfinte ghicituri şi trebuie tacul de 
neapropial celor mulţi adevărul sfânt şi as- 
cuns al minţilor mai presus de lume. Căci nu 
fiecare e sfinţii şi nu e a tuturor, cum spun 
Scripturile, curt<»şti/iţa lor{\ Cor. 8.7; cf. Mat. 
13.11; Luc. 8,10). Dacă însă ar învinovăţi 
cineva descrierile figurate nepotrivite, 
spunând că e ruşine sâ se alipească asemenea 
chipuri urâte cetelor de chip dumnezeiesc şi 
preasfinte, ajunge să i se spună câ modul 
sfintei descoperiri este îndoit*. 



§3 



Unul din cele două moduri se foloseşte, 
precum se cuvine, de chipurile sfinte 
asemănătoare. Iar altul plăsmuieşte alcătuiri 
de forme neasemănâtoare*. pentru ceea ce e 
cu totul neasemănător şi de neînţeles. 

Predaniile tainice ale Scripturilor revela- 
toare proslăvesc uneori chiar fericirea vred- 
nică de închinare a dumnezeirii mai presus de 
fiinţă ca: Cuvânt* (cf. Ier. 1,4; Ioan 1,1). şi 
Minte (cf. Rom, 1 1,34; I Cor. 2,16), şi Fiinţă 
(cf. leş. 3.14; Apoc. 1.4,8). arătând raţionali- 
tatea şi înţelepciunea dumnezeiască a ei, care 
este existenţa cu adevărat existentă şi cauza 
adevărată a celor existente. Şi o închipuiesc 
ca lumină (cf. I Ioan 1,5; Ioan 1,8) şi o numesc 
viaţă* (cf. Ioan 1,4; 5,26: 1 1.25; 14,6). Căci 
aceste sfinte închipuiri sunt mai înalte şi mai 
cuvenite şi întrec formele materiale. 

Dar sunt şi ele departe de adevărata 
asemănare cu dumnezeirea. Căci aceasta este 
mai presus de toată fiinţa şi viaţa şi nici o 
lumină nu o poate caracteriza, precum orice 
cuvânt şi minte râniân fără nici o asemănare 
cu ea. 

Alteori, e proslăvită de aceleaşi Scripturi 
prin înfăţişări neasemănătoare, numind-o ne- 
văzută*, nesfârşită şi necuprinsă (cf. Col. 
1,15; Ioan 1,18; I Tim. 6,16); şu spunând câ 
e din cele ce nu sunt, nu spun câ este ceva ce 
nu esie. Căci aceasta îi este, precum socotesc, 
mai propriu. Pentru câ, precum a explicat 
predania ascunsă şi sfântă, spunem adevărul 
când zicem câ ea nu e ceva din cele ce suni, 
fiindcă nu cunoaştem nemărginirea (indefini- 
tul) ci. cea mai presus de fiinţă, neînţeleasă* 
şi tainică. 

Dacă. deci, negaţiile* privitoare la cele 
dumnezeieşti suni adevărate, iar afirmaţiile 
sunt nepotrivite, descrierile prin închipuiri 
neasemănâtoare sunt mai potrivite as- 
cunzimii celor tainice. Căci descrierile Scrip- 
turii cinstesc* şi nu acoperă în chip urât 
cetele cereşti, înfâţtşându-le prin chipuri 
neasemănâtoare; ci le arată prin aceasta ca pe 
unele ce sunt în chip mai presus de lume 
deasupra tuturor celor materiale. Iar câ de- 
scrierile neasemănâtoare înalţă mai mult şi 
mintea noastră decât cele asemănătoare, nu 
socotesc că va nega cineva din cei drept cu- 
getători. Fiindcă este uşor ca cele mai de 
cinste* sâ amăgească pe mulţi, fâcându-i să 
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socotească unele fiinţe cereşti asemenea au- 
rului şi ca pe nişte bărbaţi fulgerători de lu- 
mină, măreţi, îmbrăcaţi în veşmânt sclipitor 
(cf Dan. 7,9: II Mac. 3,25: Mat. 28.3: Marc. 
16,5; Fapt. 1, 10; Apoc.4,4) şi scânteind caun 
focnevâtâmăior* şi în atâtea alte chipuri 
asemănătoare. în cale a închipuit Scriptura 
minţile cereşti. Ca sâ nu pătimească 
aceasta cei ce n-au înţeles nimic mai înalt 
decât cele văzute, înţelepciunea cuvioştlor 
scriitori ai Scripturii coboară cu sfinţenie şi 
la neasemânârile nepotrivite, neîngâduind 
alipirea iubirii noastre Ia cele materiale, ca 
sâ se odihnească în chipurile necuvenite; ci 
trezind pornirea spre înălţare a sufletului, îi 
propun neplăcutele forme urâte* ale acelor 
alcătuiri. Astfel ajută chiar celor toarte 
alipiţi de materie sâ vadâ că nu e îngăduit, 
nici adevărat ca vederile* celor cereşti şi 
dumnezeieşti sâ fie cu adevărat asemănătoare 
unor atât de urâte chipuri. De altfel trebuie sâ 
înţelegem şi aceasta, ca nici una din existenţe 
în general nu e lipsită de o împărtăşire la bine» 
dacă. precum spune adevărul Scripturilor, 
toate sunt hune foarte- (Fac. 1,31 ). 



§4 



Deci e cu putinţă înălţarea din toate la 
vederi (contemplaţii) bune; şi se pot cunoaşte 
din cele materiale asemănările ne- 
asemănâtoare ale celor inteligibile şi în- 
ţelegătoare*. Căci cele înţelegătoare au în alt 
mod cele ce s-au dăruit celor sensibile. 

De fapt mânia* se iveşte în cele necuvân- 
tătoare din pornirea pătimaşă şi mişcarea lor 
mânioasă e plină de toată iraţionalitatea. Dar 
în cele înţelegătoare trebuie sâ se înţeleagă în 
alt mod mânia. Ea se arată, precum socotesc, 
în acestea - raţionalitatea* lor bărbăteasca şi 
deprinderea neclintită în dispoziţiile de chip 
dumnezeiesc şi neschimbate. La fel spunem 
că pofta în animale este pornirea pătimaşă 
necugetată şi alipită de materie ce se iveşte 
dintr-un impuls, născută în chip nestăpânit 
spre cele schimbăcioase sau dominarea 
neraţionalâ a unei dorinţe, care împinge tot 
animalul spre lucrul poftit. Iar când Ie 
• închipuim pe seama celor înţelegătoare 
airibuindu-Ie asemănarea neasemănâtoare. 
socotind că au şi poftă*, trebuie sâ înţelegem 
prin aceasta iubirea dumnezeiască (cf. Deul. 



6,5; Pild. 4,6) faţă de ceea ce este nematerial 
şi mai presus de raţionalitate şi minte şi 
dorinţa neclintită şi neobosită pentru vederea 
curată şi nepâumaşâ mai presus de lume şi de 
transparenţa culminantă, limpede şi prea 
sfânta a acelora şi de comuniunea cu adevărat 
spirituală, raţională şi veşnică, cu măreţia în- • 
frumuseţâtoarc şi neînşelâtoarc. Şi trebuie sâ 
înţelegem prin poftă simţirea nestăpânita. în- 
cordată şi de neîntors şi de nimic oprită pentru 
Dumnezeu, a iubirii neschimbate şi neames- 
tecate* faţă de frumuseţea dumnezeiasca şi 
pornirea* totala spre ceea ce e cu adevăraL 
vrednic de dorit. 

Dacă neraţionaliiatca animalelor necu- 
vântătoare sau simţirea lucrurilor materiale o 
numim lipsă de raţiune şi simţire a celor 
proprii lor, fiinţele nemateriale şi înţe- 
legătoare le recunoaştem ca în trecând în chip 
siânt şi mai presus de lume raţiunea noastră 
legală de trup şi trecătoare* de Ia una la alta 
şi simţirea noastră materială şi străina 
minţilor netrupeşti. Dar e cu putinţă să 
închipuim forme ce nu sunt contrare cetelor 
cereşti chiar pornind de la părţile cele mai de 
jos ale materiei*, dat fiind câ şi ea îşi are 
existenţa de la Cel cu adevărat bun şi în toate 
ale ei înfăţişează nişte trăsături frumoase ale 
fiinţelor înţelegătoare. Şi e cu putinţă sâ ur- 
căm prin ele spre modelele nemateriale, 
înţelegând, cum s-a spus, cele asemănătoare 
prin cele neasemănâtoare şi văzând aceleaşi* 
trasaturi nu ca fiind la fel, dar într-o armonie 
şi fiind proprii atât celor înţelegătoare, cât şi 
celor sensibile. 



§5 



V 



i vom afla pe scriitorii tainelor 
închipuind nu numai în înfăţişarea cetelor 
cereşti, ci şi în descoperirile dumnezeieşti*. 
De fapt ei proslăvesc dumnezei rea pornind de 
la cele ce se văd cinstite*, ca soarele* 
dreptăţii (cf. Mal. 3,20), răsărind în chip sfânt 
minţii ca o stea a dimineţii (cf. II Petr. 1,19; 
Apoc. 22.16) şi luminând ca o lumină în chip 
descoperii şi spiritual: alteori luminând fără 
vătămare, ca un foc (cf. leş. 3.2; Deut. 4,24: 
Evr. 12,29) prin cele de la mijloc, ca apa (cf. 
Ps. 35,9; Ier. 2,13; Pild. 16,22; Apoc. 7.L7; 
lez. 47,1 ; îs. 44,3) ce aduce împlinirea vieţii 
şi, vorbind simbolic, pătrunzând în pântece şi 



fâcându-se izvor (cf. Ioan 7.38; Apoc. 22,1) 
de râuri curgătoare de nereţinut (cf. leş. 3,2); 
alteori ivindu-se din cele de pe urmă. ca un 
mir bine mirositor (cf. Cânt. 1,2). alteori ca 
piatra cea din capul unghiului (cf. îs. 28.16; 
Ef. 2,20). Dar au învăluit-o şi în chipul ani- 
malelor sălbatice şi au îmbrăcat-o ia forma 
leului şi a panterei; şi spun câ ea va fi ca un 
pardos sau ca o ursoaica jefuită de pui (cf. Os. 
fU4; 13.7; Dan. 7.4-6; Apoc. 13,2). Voi mai 
adăuga că e văzută şi ca ceea ce e mai de 
necinste decât toate şi pare .şi mai nepotrivit 
cu ea, când cei înaintaţi în cele dumnezeieşti 
au închipuit-o şi ca pe un vierme (cf. Ps. 
21.6). In felul acesta, toţi cei înţelepţi în ale 
dumnezeirii şi tălmăcitori ai celor ascunse 
despart în chip nepătat Sfintele Sfintelor (cf. 
îs. 6.3) de cele nedesăvârşite şi lipsite de 
sfinţenie şi vestesc ca o sfinţită plăsmuire 
ceea ce e neasemenca, astfel încât nici cele 
dumnezeieşti sâ nu fie la îndemâna celor în- 
tinaţi şi nici cei iubitori de înţelegere a 
sfinţitelor asemănări* să nu rămână ia ele ca 
la unele adevărate: şi ca cele dumnezeieşti sâ 
fie cinstite prin negaţii adevărate şi totodată 
sa fie proslăvite prin însuşirile celor de pe 
urmă existente ca reflexe* ale lor. Deci nu e 
nepotrivit faptul câ îşi închipuiesc şi fiinţele 
cereşti din asemănările celor neasemănâtoare 
ce tui li se potrivesc, pentru pricinile amintite. 



Şi poate nici pe noi. dacă pornind sa le cer- 
cetăm ridicându-ne de la vederea exactă a 
celor văzute, nu ne-ar tulbura chipul urât* al 
descrierii închipuite a îngerilor. Căci prin 
aceslea nelâsând mintea noastră să rămână în 
formele nepotrivite. îi dăm putinţa ca ne- 
mulţumiţii de acelea sâ se lepede de îm- 
pâiimirea de cele materiale şi sâ se 
obişnuiască sâ tindă cu sfinţenie prin cele 
văzute spre înălţimile mai presus de lume. 

Acestea fie spuse de noi despre chipurile 
materiale şi nepotrivite ale îngerilor* din 
Sfintele Scripturi. în cele următoare trebuie 
sâ definim* ce socotim* câ este ierarhia. Şi 
ce folos au din ierarhie cei făcuţi părtaşi de 
ea. Fie ca în acest cuvânt să mă călăuzească 
Hristos al meu. dacă e îngăduit sâ spun, inspi- 
rându-mi întreaga explicare a ierarhiei. Iar tu, 
copile*, potrivit rânduielii cuvioase a pre- 
daniei noastre ierarhice — căci cele sfinte se 
dau sfinţilor— . asculta cu sfinţenie cele spuse 
cu sfinţenie, îndumnezeindu-te prin pătrun- 
derea în tainele dumnezeieşti şi deosebind, în 
ascunsul minţii, cele sfinte de mulţimea* 
celor nesimţite, pâzeşte-le pe cele sfinte în 
unitatea lor. iar cele întinate desparle-le. Căci 
nu e îngăduit, cum spun sfintele Evanghelii 
(cf. Mal. 7.6), sâ se arunce porcilor fru- 
museţea neamestecatâ. luminoasa şi de iru- 
museţe făcătoare a mărgăritarelor spirituale. 



Capitolul III 

Ce este ierarhia şi care este folosul ei 
§1 §2 



Ierarhia este*, după mine, o sfinţita rân- 
duialâ şi ştiinţă şi lucrare asemănătoare, 
pe cât c cu putinţă*, modelului dumneze- 
iesc şi înălţata spre imitarea lui Dum- 
nezeu prin luminările date ei de Ia 
Dumnezeu pe măsura ei. Iar frumuseţea 
dumnezeiască, simplă, buna, este origi- 
nea desăvârşirii*, cu totul neameste- 
catâ* cu orice neasemanare cu ea şi 
împărtăşind fiecăruia după vrednicie din 
lumina ei. Ierarhia desăvârşeşte prin slu- 
jirea cea mai dumnezeiască, potrivit ei. 
în mod armonios, chipul celor ce participă 
la cele săvârşite. 



. i 



Deci scopul ierarhiei este asemănarea 
(cf. Mat. 5.48) şi unirea cu Dumnezeu, pe 
cât e cu putinţă, avându-l pe El drept călău- 
zitor în sfânta ştiinţă şi lucrare. Căci. pri- 
vind neclintit spre frumuseţea lui 
atotdumnczeiascâ, ea se face întipărită de 
El în părtaşii* ei ca în unii ce sunt dum- 
nezeieşti, ca în nişte oglinzi alotstrâvezii şi 
nepătate (cf. înţel. 7,26: II Cor. 3,18). primi- 
toare ale strălucirii luminii începătoare şi 
dumnezeieşti; chipuri umplute de strălucirea 
dăruită, pe care o împărtăşesc iarăşi celor 
următori, potrivii rânduielilor dumnezeieşti. 
Căci nu e îngăduit celor care desăvârşesc sau 
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chiar celor ce au fost desăvârşiţi să facă* ceva 
contrar sfintelor rânduieli ale desăvârşirii*; 
nici să fie altfel, dacă doresc strălucirea în- 
dumnezeitoare şi tind în mod sfânt spre ea şi 
se întipăresc dupâ măsura fiecăreia din 
sfinţitele minţi. 

Deci cel ce spune ierarhie, numeşte în 
general o anumită rânduiala sfânta, un chip 
al frumuseţii dumnezeieşti, săvârşind în 
sfintele trepie* ierarhice taina iluminării 
proprii ei şi asemenea făcând u-se căpe- 
teniei ei. pe cât îi este îngăduit. Căci 
desăvârşirea fiecăruia din cei chemat* în 
ierarhie constă în a fi fost înâl[at Ia imitarea 
lui Dumnezeu, pe măsura lui. Iar ceea ce e 
mai dumnezeiesc ca toate, cum spune 
Scriptura, este a fi împreuna lucrăror a! Iui 
Dumnezeu (I Cor. 3,9; III Ioan 8) şi a primi 
lucrarea dumnezeiască*, arătând-o. după pu- 
tinţă, în sine. Astfel, fiindcă rânduiala* ierar- 
hiei constă în a se curau' unii şi a curaţi pe alţii 
şi a se lumina unii* şi a lumina pe alţii, în a 
se desăvârşi unii şi a desăvârşi pe alţii, 
fiecăruia i se cuvine să imite pe Dumnezeu în 
modul lui propriu. Fericirea dumnezeiască, 
ca sâ vorbim potrivit oamenilor, ne fiind 
amestecată cu nici o neasemănare, ci fiind 
plină de lumina eternă, desăvârşită, n-are 
nevoie de nici o desăvârşire; ea e curâţiloare, 
luminătoare şi desâvârşitoare. Mai bine zis. 
este însăşi curăţirea sfântă, luminarea şi 
desăvârşirea, mai presus de curăţie, mai pre- 
sus de lumină, fiind izvorul autodesăvârşirii 
dinainte de lucrarea desăvârşirii altora şi 
cauza întregii ierarhii şi dincolo de toată 
sfinţenia, prin depăşirea ei. 

Capitolul IV 



§3 



Deci cei ce se curăţesc trebuie sâ se facâ 
cu lotul neamesieeaţi cu cele nepotrivite şi să 
se elibereze de împreunarea cu ceea ce e 
neasemenea cu ei (cf. Luc. 14,33; Ef. 4,22; 
Col. 3.9), Iar cei ce se luminează irebuic sâ se 
umple de lumina dumnezeiască. înălţându-se 
la deprinderea şi puterea contemplaţiei cu 
ochii preacuraţi ai minţii*. Iar cei ce se desă- 
vârşesc sase mute de lacecacecnedesăv&rşit 
şi sâ se facâ părtaşi de cunoaşterea desâ- 
vârşiloare a tainelor sfinte. 

Apoi cei ce se curăţesc* trebuie să trans- 
mită altora, prin abundenţa curăţici lor. din 
ncintinarea proprie. Iar cei ce se luminează, 
ca minţi mai pătimitoare, ce şi-au însuşit par- 
ticiparea la lumina şi Ia comunicarea ei şi s-au 
învrednicii în mod prea fericit de strălucirea 
sfântă, trebuie sâ reverse spre alţii lumina lor. 
care întrece lotul. în sfârşii, cei ce se 
desăvârşesc, ca cei ce cunosc comunicarea 
desâvârşitoare. trebuie sâ desăvârşească pe 
cei ce se împărtăşesc de iniţierea alolsiântă în 
ştiinţa celor sfinte văzute. D.eci fiecare Lreaplă 
ierarhică e ridicată la dumnezeiasca împre- 
unâ-lucrare pe măsura ei, săvârşind, prin 
harul şi puterea dată de Dumnezeu, cele ce se 
află în dumnezeire în mod natural şi mai 
presus de fire* şi sunt lucrate de ea în chip 
mai presus de fiinţă, descoperindu-i-se în 
chip ierarhic, pe cal se poate, spre imitarea 
minţilor iubitoare de Dumnezeu'. 



Ce înseamnă numele îngerilor 



SI 



Dupâ ce am definii, pe cât socotesc bine, 
ce este ierarhia, trebuie sâ proslăvim în cele 
următoare treapta îngerească şi sfinţitele 
chipuri ce i se dau în Scripturi şi să le privim 
cu ochi mai presus de lume, ca să le ridicăm 
prin înţelegeri tainice la simplitatea lor ase- 
menea celei dumnezeieşti şi sâ lăudăm 
obârşia ştiinţei întregii ierarhii cu o cucernicie 
vrednică de Dumnezeu şi cu mulţumiri 



pricinui lore de desăvârşire. înainte de toate, 
se cuvine sâ spunem că dumnezeirea cea mai 
presus de fiinţă, dând subzistenţă fiinţelor 
celor ce sunt. Ie-a adus la existenţa. Căci 
aceasta e propriu cauzei tuturor şi a bunătăţii 
mai presus de loate: sâ cheme Ia împăr- 
tăşirea* de Sine cele ce sunt. cum s-a rânduit 
fiecăreia din cele ce sunt* pe măsura ei. Deci 
toate cele ce sunt* se împărtăşesc de Provi- 
denţa ce izvorăşte din dumnezeirea mai pre- 
sus de fiinţă şi a toate cauzatoare. Căci n-ar 



exista* dacă nu s-ar împărtăşi de fiinţa şi 
obârşia celor ce sunt. Deci toate 



cele fără 

viată* se împărtăşesc prin existenţa de ea; 
fiindcă existenţa tuturor este dumnezeirea cea 

mai presus de existenţa*. Iar cele vii se îm- 
părtăşesc de aceeaşi* putere de viată 
făcătoare şi mai presus de toată viaţa. In 
sfârşii, cele raţionale şi înţelegătoare se im- 
nârtâscsc de înţelepciunea ei mai presus de 
Lată raţiunea şi mintea, de Sine desăvârşită 
si mai înainte de lucrarea de desăvârşire a 
altora. Dar c vădii câ toate acele însuşiri ale 
fiinţelor câte s-au împărtăşit de ea în multe 
feluri sunt în jurul aceleia. 



sau vederi ascunse ale tainelor mai presus de 
lume sau unele vestiri de mai înainte 9 . 



Deci sfintele* cete ale fiinţelor cereşti 
s-au făcut din participarea la comunicarea 
dumnezeiască, mai presus de cele sim- 
plu existente şi vii în mod neraţional şi 
de cele raţionale asemenea nouă. Căci 
modelăndu-se pe ele în chip înţelegător 
spre imitarea lui Dumnezeu* şi lucrând 
în mod mai presus de lume spre asemă- 
narea lor eu Dumnezeu (cf. Mat. 18.10) 
şi dorind sâ dea o formă înţelegerii lor 
au. cum se cuvine, comunicările cu 
Dumnezeu lipsite de glas. Aceasta pentru 
câ fiind aproape şi în suiş neîncetat spTe EL 
îniinzându-se, pe cât le este îngâduil, spre Ei, 
prin lăria dragostei dumneze ieşti şi neclintite, 
primesc în chip ncmaterial şi nearncstecal 
iluminările începătoare şi se aseamănă cu ele, 
având astfel toata viaţa înţelegătoare. Căci ele 
sunt cele ce au fosi făcute prima dată şi sunt 
în multe feluri părtaşe* de dumnezeire şi au fost 
prima dată şi în multe fel uri făcute descoperitoare 
ale ascunziniii dumnezeieştii obârşii. De aceea 
s-au şi învrednicit mai mult decât loate de 
numele de îngeri*, peniru că le-a venii prima 
dată luminarea dumnezeiască şi prin ele ni 
Srau dăruit şi nouă descoperirile cele mai 
presus de noi. Căci precum spune Scriptura, 
legea ni s-a dat prin îngeri (cf. Gal. 3,1 c >). Şi 
pe Părinţii noştri, vestiţi* dinainte de lege şi 
de după lege, îngerii i-au urcat spre dum- 
nezeire (cf. Fapi. 7.53) sau i-au învăţat cele 
ce trebuie făcute şi i-au muiat din rătăcire 
şi viaţă nesfinţită Ia calea cea dreaptă, 
arătandu-lc şi explicându-le rânduieli sfinte 



Iardacâ ar spune cineva că unora din sfinţi 
lc-au venit şi nemijlocit* arătări dumnezeieşti 
(cf. Fac, 12,7; 28,13), sâ afle limpede şi 
aceasta din preasfinlcle Scripturi, că nimeni 
n-a văzut şi nu va vedea (cf. leş. 32,20; loan 
1.18; 1 Ioan 4,12; I Ttm. 6,16) ceea ce este 
însuşi* ascunsul iui Dumnezeu. Iar arătările 
dumnezeieşti li s-au dăruil celor cuvioşi 
potrivit lui Dumnezeu prin descoperirea unor 
sfinţite vederi şi pe măsura celor ce le-au 
văzul. Iar preaînţeleapta Scriptură care a 
înfăţişai în scris asemănarea dumnezeiască 
numeşte, cu dreptate, acea vedere, ca pe o 
asemănare în formă* a celor fără forma, 
arătare a dumnezeirii* ce le vine celor ce văd 
din înălţarea lor prin luminarea dumnezeiască 
ce li se împărtăşeşte dupâ ce au fosl introduşi 
în mod tainic şi în chip sfânt în înseşi cele 
dumnezeieşti. Dar la aceste vederi dum- 
nezeieşti vestiţii noştri Părinţi au fost in- 
troduşi în mod tainic prin mijlocirea Puterilor 
dumnezeieşti. Dar oare pred ania Scripturii nu 
spune că şi rânduiala legii* s-a dăruit lui 
Moise de la Dumnezeu însuşi, ca sâ ne-o facă 
cunoscută şi nouă cu adevărat că e în chip 
dumnezeiesc şi sfântă? însă Scriptura ne-a 
învăţat clar câ ea* a venit la noi prin îngeri. 
voia dumnezeiască hotărând sâ înalţe fiinţele 
din planul al doilea la Dumnezeu, prin cele 
dintâi*. Această rânduiala s-a hotârâl de 
obârşia mai presus de fiinţă* a tuturor, nu 
numai peniru minţile mai înalte şi mai de jos. 
ci şi pentru cei de aceeaşi treaplâ. Adică a 
rânduit ca în fiecare ierarhic să fie trepte şi 
puteri prime şi mijlocii şi ultime, ca cei mai 
dumnezeieşti sâ introducă în taine pe cei mai 
de jos şi sâ fie călăuzitori în apropierea de 
Dumnezeu în iluminare şi împărtăşire 10 . 



S4 



Ba văd că şi în taina dumnezeiască a 
iubirii de oameni a lui Iisus au fost introduşi 
întâi îngerii, apoi prin ei a trecut şi la noi harul 
cunoştinţei. Astfel, preadmnnezeiescul 
Gavriil* a învăţat tainic pe părtaşul la ierarhie 
Zaharia (cf. Luc. 1,11) că din el se va naşte, 
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prin harul dumnezeiesc, contrar nădejdii, 
pruncul care va ii proorocul lucrării divine 
omeneşti* a lui lisus. care se va arata în chip 
bun şi mântuitor (cf. Luc. 1,5-21 J. Iar Măriei* 
i-a făcut cunoscut lot el câ în ea se va săvârşi 
taina dumnezeiasca a asumării unei forme 
pipăite de către Dumnezeu (cf. Luc, 1,26-38). 
Iar altui dintre îngeri i-a descoperit lui losif 
câ cele făgăduite în chip dumnezeiesc prooro- 
cului David (cf. Mat. 1,20-21) s-au împlinit 
acum cu adevărat. Iar altul a binevestit 
aceasta taină păstorilor ca unora care s-au 
curăiit prin depărtarea de cei mulţi şi prin 
liniştire. Şi cu el mulţime de oaste cerească 
le-a împărtăşit celor de pe pământ siavoslovia 
puternic cântată (cf. Luc. 2.8-14). Dar să 
privim şi la cele mai înalte arătări luminoase 
din Scripturi. Căci văd că şi lisus însuşi, cauza 
mai presus de fiinţă a fiinţelor celor mai pre- 



sus de ceruri, după ce a venit Iară schimbare* 
Ia noi, nu iese* din buna rânduială potrivită 
oamenilor, aşezată şi aleasă de £1, ci se su- 
pune ascultător chipurilor de lucrare stabilite 
de Tatăl şi Dumnezeu prin îngeri şi prin mij- 
locirea lor. Astfel porunceşte prin înger lui 
losif (ci*. Mat, 2A5) plecarea cu bun rost a 
Fiului în Egipt şi iarăşi mutarea (cf. Mat. 
2,19) din Egipt în Judeca. Astfel îl vedem 
supunându-se prin îngeri celor rânduite de 
Tatăl. Nu-ţi mai spun. ca unuia ce le ştii, cele 
comunicate prin predaniilc noastre ierarhice 
despre îngerul* care întăreşte pe lisus (cf. 
Luc. 22,43) sau câ şi lisus însuşi venit în 
planul revelaţiei* spre buna lucrare mântui- 
toare s-a numit înger de mare Sfat (îs. 9,5). 
Căci de Tapt, cum spune El însuşi, câte le-a 
auzit de la Tatăl ni le-a vestit nouă (c\\ Ioan 
15,15; 8.26-28) în mod cuvenit îngerului". 



Capitolul V 
Pentru ce toate fiinţele cereşti se numesc în comun îngeri 



^Aceasta e deci, după noi, cauza numelui 
de înger, după Scripturi, Dar socotesc câ tre- 
buie să cercetăm şi cauza pentru care scriitorii 
Scripturii numesc toate fiinţele cereşti* 
îngeri. Dar venind la explicarea* treptelor 
mai presus de lume, ei numesc* în mod 
deosebit treapta îngerească pe cea cu care se 
termină* prin împlinire cetele dumnezeieşti 
şi cereşti. înainte de aceasta aşază. ca pe cele 
aflate deasupra, treptele Arhanghelilor, ale 
Incepâtoriilor. Stâpâniilor şi Puterilor şi pe 
toate câte le ştiu predantile revelatoare ale 
Scripturii ca fiinţe aflate deasupra acestora. 
Dar mai spunem* câ. potrivit întregii sfinte 
ordini a lor, treptele mai înalte au şi ilu- 
minările şi puterile treptelor de mai jos. în 
vreme ce cele din urmă nu sunt părtaşe de ale 
celor de deasupra lor. 

De aceea scriitorii Scripturii numesc 
cctele cele preasfinte ale fiinţelor celor mai 
de sus şi îngeri. Căci de fapt descoperă şi 



ele lumina dumnezeirii începătoare. Dar pen- 
tru treapta din unnâ a minţilor cereşti nu este 
motiv să fie numită începătorii sau Tronuri 
sau Serafimi. Căci nu este părtaşă Ia puterile 
celor mai presus de toate, ci precum 
aceasta* înalţă pe ierarhii îndumnezeiţi ai 
noştri* spre razele cunoscute de ea ale dum- 
nezeirii începătoare, aşa şi puterile 
atotsfinţile ale fiinţelor de deasupra ei 
înaltă spre Dumnezeu treapta care încheie* 
ierarhiile îngereşti. Dar poate să spună 
cineva şi aceasta, că toate numele îngereşti 
sunt comune pentru faptul că toate Puterile 
cereşti au comun chipul dumnezeiesc şi îm- 
părtăşirea mai puţină sau mai multă de 
darul iluminării de Ia Dumnezeu. Dar pentru 
ca cuvântul nostru să fie mai clar. să privim 
cu sfinţenie Ia însuşirile proprii* ale fiecărei 
trepte îngereşti, aşa cum sunt înfăţişate în 
Scripturi. 



Despre Ierarhia Cerească 
Capitolul VI 

Care e primul ordin al fiinţelor cereşti, care al doilea şi care al treilea 



§i 



Câte şi cum sunt ordinele fiinţelor mai 
presus de ceruri şi cum se desăvârşesc ierar- 
hiile lor. numai obârşia îndurnnezciioare a 
desăvârşirii o ştie întocmai*. Pe lângă aceea, 
numai ea cunoaşte acele ordine, puterile^ şi 
iluminările proprii şi buna şi sfinţita lor orân- 
duire mai presus de lume. Căci nouă ne este 
cu neputinţă să cunoaştem tainele minţilor 
mai presus de ceruri şi desăvârşirile lor prea- 
sfinte, dacă nu ne spune cineva câte ne-a 
descoperit în mod tainic prin ele. ca prin cele 
ce ştiu bine cele ale lor. dumnezeirea 
începătoare. Deci noi nu vom grăi din proprie 
mişcare. Ci vom înfăţişa vederile îngereşti 
câte au fosl contemplate de sfinţii scriitori ai 
Scripturii, după ce am fost învăţaţi tainic 
despre ele, potrivit cu felul în care suntem 



noi 



\l 



§2 



Scriptura a făcut cunoscute toate fiinţele 
cereşti prin numiri descoperite (cf. Ef. 1,21; 



Col. 1,16; lud. 9) în număr de nouă*. Pe 
acestea dumnezeiescul nostru tâlcuitor al 
celor sfinte* le înfăţişează ca pe trei ordine 
întreite. Cel dintâi spune câ este cel care este 
pururea în jurul lui Dumnezeu şi aproape* de 
El şi cunoscut ca unul ce este unit cu El 
nemijlocit şi înaintea celorlalte. Revelaţia 
Sfintelor Scripturi ne-a predat câ Tronurile 
preasfinte* şi cetele cu ochi mulţi şi cu multe 
aripi, numite în limba evreiască Heruvimi şi 
Serafimi, sunt aşezate nemijlocit* în cea mai 
înaltă apropiere în jurul lui Dumnezeu. Deci 
slăvitul* nostru povâţuitor ne-a spus câ acest 
grup întreit este unul şi de acelaşi grad şi cu 
adevărat întâia ierarhie, decât care nu este 
altul mai asemenea lui Dumnezeu şi mai 
nemijlocit lângă primele iluminări ce pornesc 
din Dumnezeu, fiind aproape de El, cum a 
spus învăţătorul nostru. Al doilea grup zice că 
este cel compus din Stăpânii*, Domnii şi 
Puteri. A treia şi cea din urmă dintre treptele 
ierarhiilor cereşti spune că este cea a înge- 
rilor, a Arhanghelilor şi a Incepâtoriilor. 



Capitolul VII 
Despre Serafimi. Heruvimi $i Tronuri şi despre prima ierarhie" 



§1 



Cunoscând această ordine a sfintelor ie- 
rarhii, spunem câ orice numire* dată minţilor 
cereşti redă însuşirea de chip dumnezeiesc a 
fiecăruia. Despre numele sfânt al Serafimilor, 
cunoscătorii limbii evreieşti spun că el îi arată 
fie ca pe cei ce ard. fie ca pe cei ce încălzesc. 
Iar cel al Heruvimilor exprimă bogăţia 
cunoştinţei sau revărsarea înţelepciunii. Deci 
in mod potrivii întâia dintre ierarhiile cereşti 
săvârşeşte slujirea sfântă a fiinţelor celor mai 
înalte, fiindcă are treapta cea mai de sus şi ei 
i s-au dăruit, ca celei mai apropiate, arătările 



dumnezeieşti* lucrătoare şi desăvârşirile în 
mod începător. Tronurile sunt arătate şi ca 
cele ce încălzesc şi ca cele ce revarsă înţelep- 
ciunea printr-un nume care le descoperă* în- 
suşirea lor de chip dumnezeiesc*. întărită prin 
deprindere*. Numele de Serafimi arată prin 
descoperire mişcarea neîncetată şi nesfârşită 
a lor în jurul celor dumnezeieşti şi căldura şi 
iuţimea şi mai mult decât fierbintea şi pururea 
lor mişcare apropiată şi neobosită şi neclintită 
de Dumnezeu. E o mişcare care face prin 
lucrarea ei înălţătoare şi lucrătoare asemenea 
lor pe cele mai de jos de ele, ca una care le 
înfierbântă şi le înflăcărează spre o căldură 
asemănătoare. Ea are de asemenea pururea 
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puterea curâţjţoare înflăcărată şi atotar- 
zâioare, neacoperitâ şi nestinsa, ca o însuşire 
luminoasă şi luminătoare, care alungă orice 
întuneric neluminat şi acoperitor. Iar numele 
Heruvimilor arată puterea lor cunoscătoare şi 
de Dumnezeu văzătoare şi primitoare a daru- 
lui cel mai înalt al luminii, capacitatea vederii 
măreţiei dumnezeieşti în cea dintâi puLere 
lucrătoare a acesteia şi a comunicării ei de 
înţelepciune făcătoare, dar şi puterea de a 
împărtăşi cu îmbelşugare celor de al doilea 
grad. prin revărsarea înţelepciunii dăruite lor. 
De aici urmează că numele Tronurilor (ef. 
Col. 1,16) celor mai înalte* şi mat ridicate 
arată că sunt ridicate de la cele de jos* sau din 
starea umilită* în chip mai presus de lume şi 
că tind fără reţinere spre ceea ce e la înălţime 
şi aşezai deasupra celor ce urmează; că tind 
cu toate puterile. în mod neclintit şi cu bună 
încordare spre ceea ce e fixat cu adevărat la 
cea mai mare înălţime, primind venirea dum- 
nezeirii cu toată nepălimirea şi înstrăinarea de 
materie 13 . Căci aşteaptă în duh slujitor cele ce 
le vin de Ia Dumnezeu, ca unele ce sunt prin 
excelenţă purtătoare de Dumnezeu*. 






Acesta este. după noi. înţelesul numelor 
amintite. Dar trebuie să spunem şi ce socotim 
că înseamnă ierarhia lor. Cred câ am arătat 
destulcă scopul oricărei ierarhii este îndreptat 
în chip neclintit spre imitarea lui Dumnezeu 
şi spre asemănarea cu El; câ toată lucrarea 
ierarhică se împarte în primirea şi comunica- 
rea sfântă de c urâţie, de lumină dumnezeiască 
şi de cunoştinţă desâvârşitoare. Acum însă 
doresc să spun, într-un chip vrednic de cele 
mai înalte minţi, cum e descoperită ierarhia 
lor în Sfintele Scripturi. Pentru cele dintâi* 
fiinţe ce iau primul loc după dumnezeire, 
căreia îi datoresc existenţa (cf. Luc. 1,19). şi 
sunt oarecum aşezate în pndvoarele acesteia, 
fiind mai presus de toate puterile văzute şi 
nevăzute* făcute*, trebuie să admitem o treap- 
tă ierarhică proprie şi cu totul de acelaşi 
chip. Pe acestea trebuie să le socotim curate 
nu numai pentru câ sunt libere de pete întinate 
şi de necurăţenii şi sunt ncajunse de 
închipuirile* materiale, ci şi pentru câ sunt 
neamestecate şi ferite de orice coborâre 51 mai 
presus de orice stare sfântă din josul lor. Căci 



prin curăţia lor, ele ocupă un loc mai înalt 
decât toate Puterile şi sunt cel mai 
asemănătoare dumnezeirii şi-şi susţin pu- 
rurea neclintită mişcarea proprie lor prin 
sine* şi unitară, spre dragostea neschimbată 
de Dumnezeu. Astfel, nectinoscând nici o 
coborâre spre cele fără sens, îşi păstrează fârâ 
şovăire sau schimbare statornicia nezdrunci- 
nată, potrivii râvnei lor de-a fi asemenea 
dumnezeirii. De aceea trebuie să le cugetăm 
ca minţi văzătoare spiritual*, nu ca pe unele 
ce ar contempla vederile spirituale* prin sim- 
boluri sensibile şi s-ar înălţa spre cele dum- 
nezeieşti CU ajutorul privirii unei felurimi de 
forme privite, sprijinindu-se pe chipuri sfinte. 
Trebuie sâ le cugetăm ca fiind pline de o 
lumina mai presus de orice cunoştinţă nema- 
terială şi copleşite, pe cât se poale» de ve- 
derea* acelei frumuseţi izvorâloare care 
creează frumosul şi este obârşia frumuseţii 
celei mai presus de fiinţă şi străluceşte într-o 
lumină întreită. Sâ cugetăm câ ele s-au în- 
vrednicit în acelaşi mod de împărtăşirea lui 
lisus* nu prin mijlocirea chipurilor* lucrate 
cu sfinţenie, care în forme asemănătoare arată 
asemănarea cu lucrarea dumnezeiască*, ci 
prin apropierea adevărată de El şi prin îm- 
părtăşirea nemijlocită de cunoştinţa din lu- 
minile lui ce îndumnezeiesc. Şi. în sfârşit, sâ 
cugetăm câ lor le este dat. ui aradul cel mai 
mare, sâ imite pe Dumnezeu şi, pe cât este 
îngăduit, să se împărtăşească, printr-o primă 
lucrare* şi printr-o lucrare nemijlocita, de 
virtuţile lui dumnezeieşti şi de oameni iubi- 
toare. 

La fel sâ le cugetăm desăvârşite*, nu pen- 
tnt că ar fi luminate de o cunoştinţă raţională 
distinctivă*, scoasă din simboale diferite, ci 
pentru câ sunt pline de harul cel mai înalt al 
îndumnezeirii. potrivit cunoştinţei celei mai 
înalte a celor dumnezeieşti, care este cu pu- 
tinţă numai îngerilor. Căci sunt aşezate în 
treapta lor ierarhică* in mod nemijlocit lângă 
Dumnezeu şi nu prin mijlocirea altor fiinţe 
sfinte. Ele se înalţă în chip nemijlocit spre 
dumnezeire prin puterea şi treapta lor mai 
presus de toate. De aceea sunt statornicite 
Într-O sfinţenie desăvârşită şi în cel mai înalt 
grad de neclintire se înalţă, pe cât csle cu 
putinţă, spre frumuseţea nematerială şi spiri- 
tuală, spre contemplarea ei. Şi. deoarece sunt 
primele în jurul lui Dumnezeu, ele sunt intro- 
duse în chip nemijlocit de către izvorul şi 



obârşia sfinţeniei în planurile lucrărilor dum- 
nezeieşti, fiind aşezate ierarhic în modul cel 



mai minunat 



§3 



Deci scriitorii Scripturii arată în chip clar 
faptul* că ordinele cele mai de jos ale fiinţelor 
cereşti sunt introduse în cunoştinţa* lu- 
crărilor dumnezeieşti de cele mai înalte, iar 
ordinele cele mai înalte dintre toate* sunt 
luminate, pe cât este cu putinţă, cu învăţături 
tainice, chiar de dumnezeire. Căci pe unii 
dintre ci f pe îngeri) îi arată cum sunt introduşi 
lainic sj în mod sfânt de cei mai înalţi, precum 
axată câ Acela» care a fost primii în ceruri* 
sub chip omenesc, este Domnul Puterilor 
cere fi şi împăratul slavei (cf. Ps. 23.10). Pe 
alţii, din locul lui îi arată cum îşi descoperă 
neştiinţa lor faţă de însuşi lisus şi cum ajung 
ei la cunoştinţa lucrării lui pentru noi; sau 
cum însuşi lisus i-a învăţat pe ci în mod lainic 
şj nemijlocit, descoperindu-k în primul rând 
lucrarea sa dumnezeiască* cea mântuitoare şi 
de oameni iubitoare. Căci Eu, spune*, învăţ 
dreptatea şi judecata cea mântuitoare 
(îs. 63.1). 

Mâ mir însă* câ primele din fericitele 
fiinţe cereşti, care le înlrec pe celelalte atât de 
mult, doresc cu o râvna însoţita de 
nedumerire luminările ce pornesc din obârşia 
dumnezeiască, zburând numai la mijloc*. 
Căci oare nu întreabă* ele: De ce iţi sunt 
veşmintele roşiii (îs. 63,2). Ele se îndoiesc 
mai întâi, arătând prin aceasta câ sunt pe calea 
mântuirii şi câ doresc să cunoască lucrarea 
dumnezeiască, dar nu se grăbesc deloc spre 
luminarea ce, pe altă parte, s-a dăruit lor prin 
arătarea dumnezeiască. 

Deci prima ierarhie a minţilor cereşti liind 
aşezată ierarhic în mod nemijlocit lângă 
obârşia a toată sfinţenia, pentru o înălţare 
directa spre El. fiind plină de cea mai sfântă 
curăţie* a luminii celei nemăsurate* ce se 
răspândeşte din lucrarea de sfinţire cea mai 
presus de desăvârşire - este curată, luminată 
şi desăvârşită*. Eae neiuiburatâde vreo aple- 
care spre cele de jos. Este plină de lumina cea 
mai începătoare şi prima şi este desăvârşită 
prin deprinderea* cu împărtăşirea de 
cunoştinţa şi ştiinţa ce i s-a dat cel dintâi. 



Pe scurt, aş putea spune cu dreptate şi 
aceasta, câ atât curăţirea, cât şi luminarea şi 
desăvârşirea nu sunt altceva decât îm- 
părtăşirea de fiinţa dumnezeiască, care 
eurâţeşte de neştiinţă prin dăruirea 
cunoaşterii sfinţirii desăvârşite. Pe aceasta o 
împarte după cuviinţă, luminând prin însăşi 
acea cunoştinţă dumnezeiască, prin care şi 
eurăţeşte treapta de mai înainte a ştiinţei, cu 
care cineva nu vede încă totul. Această 
curăţire se face printr-o luminare mai înaltă. 
în sfârşit, ea desăvârşeşte prin acea lumina, 
adică prin ştiinţa statornică a sfinţirilor lumi- 
noase* 5 . 



§4 



Aceasta este, după ştiinţa mea, prima treap- 
tă a fiinţelor cereşti, care stă în cerc* (cf. îs. 
6,2; Apoc. 4,4; 7, 1 1 ) şi nemijlocit în jurul Iui 
Dumnezeu; şi care se doreşte în mod simplu 
şi neclintit după cunoaşterea veşnică a lui, 
potrivii cu frica înaltă şi nobilâce o au îngerii. 
Acest ordin are multe şi fericite vederi, însă 
este luminai de raze simple şi nemijlocite şi 
se hrăneşte cu hrana dumnezeiasca ce este cu 
adevărat îmbelşugată în prima ei revărsare' 6 
şi lotuşi una prin unitatea ei nediferenţiatâ şi 
unificatoare. El se învredniceşte de multă 
dăruire şi înrâurire de la Dumnezeu şi deci de 
asemănarea cu El, pe cât e cu putinţă, în 
însuşirile şi formele lui spirituale* şi fru- 
moase. Căci cunoaşte în chip deosebit mulie 
din tainele dumnezeieşti şi se Tace părtaş, pe 
cât se poate, de ştiinţa ţi cunoştinţa lui Dum- 
nezeu. De aceea şi Scriptura a predai 
oamenilor cântări de ale lor, în care se descrie 
cu sfinţenie înălţimea luminării lor. Căci unii 
din acel ordin, ca să grăim poetic, strigă ase- 
menea unui glas* de ape multe (cf. lez. 1 ,24; 
3.12; Apoc. 19.6); Binecuvântatei este slava 
Domnului in locul sâu* (lez. 3,12). Alţii 
înalţă acea mult vestita şi preacuvioasă cân- 
tare; Sfânt, Sfânt, Sfânt e Domnul Savant, plin 
e cerul $7 pământiii de mărirea lut (îs. 6,3; 
Apoc. 4,8). 

Noi am explicat, după puterea noastră, 
aceste prea înalte cântări de laudă ale minţilor 
celor mai presus de ceruri în scrierea Despre 
cântările dumnezeieşti*, unde s-a vorbit, pe 
cât socotesc, de ajuns despre ele. Pentru 
acum, ajunge sâ reamintim numai câ primul 
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Despre Ierarhia Cereală 



Despre: Ierarhia Cereasca 



ordin, după ce a fost luminai, pe cât era cu 
putinţa, cu ştiinţa despre Dumnezeu de călre 
bunătatea dumnezeiasca de la obârşie, a co- 
municat-o pe aceasta pe rând şi treptelor ce se 
afla sub ci într-o ierarhie bine orânduită. 

Din acestea se vede. ca să spunem pe 
scurt, ca se cuvine cu dreptate ca dum- 
nezeirea, care se cere şi trebuie să fie cinstita, 
lăudată şi proslăvită, să fie cunoscută şi 
preamărită, pe cât e cu putinţa, şi de minţile 
de Dumnezeu purtătoare. Căci ele sunt, cum 
spun Scripturile, locurile dumnezeieşti* de 



odihnă (cf. îs. 66,1) ale dumnezeirii izvo- 
ra toare*. 

Dar cântările de laudă ale acestei ierarhii 
ne mai învaţă că dumnezeirea este o monadă* 
şi o unitate în trei ipostasuri, ce-şi revarsă 
purtarea de grija de necuprinsă iubire peste 
întreaga creaţiune, de la fiinţele cele mai pre- 
sus de ceruri, până la existenţele cele mai 
depărtate ale acestui pământ, pentru că este 
obârşia şi cauza a toată existenţa şi cuprinde 
toate într-un mod mai presus de fiinţă, într-o 
îmbrăţişare necuprinsă*. 



Capitolul VIII 
Despre Domnii, Puteri şi Stăpânii şi despre treapta ierarhica de mijloc 
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Dar acum trebuie să trecem la ordinul de 
mijloc al minţilor cereşti, privind cu ochi mai 
presus de lume, pe cât se poate, la Domniile 
acelea şi la vederile cu adevărat puternice* 
ale dumnezeieştilor Stăpânii şi Puteri. Căci 
fiecare numire* a fiinţelor mai presus de noi 
descoperă însuşirile lor asemănătoare cu 
Dumnezeu, care-1 imită pe Dumnezeu. 

Astfel socotesc că numirea care ne 
descoperă pe sfintele Domnii arată 
înălţimea nerobitâ* şi liberă de toată 
dorinţa după cele de jos. Arată domnia lor 
liberă de orice supunere* sub vreuna din 
neasemânârile tiranice, fiind deasupra a 
toată înrobirea ce micşorează, nesilită la 
nici o coborâre şi ridicată peste orice ne- 
asiemânare. Căci ea se doreşte la nesfârşit 
după domnia adevărată şi după izvorul 
domniei* 17 şi spre asemănarea cu ea, pe 
cât e cu putinţă, cu domnia cea mai înaltă 
de deasupra ei, nemodelându-se prin acea 
bunătate pe ea şi nemodelând pe cele de 
după ea după nimic din cele ce au o dom- 
nie părută, ci după ceea ce eslc cu adevărat 
şi în întregime domnie, stăruind, după puterea 
ei, pururea în împărtăşirea de izvoml domniei 
şi de asemănarea dumnezeiască cu ea. 

Iar numirea sfintelor Puteri exprimă o 
bărbăţie puternică şi neclâtinatâ în toate lu- 
crările lor de asemănare dumnezeiască, o 
bărbăţie ce nu slăbeşte deloc în primirea lu- 
minărilor dumnezeieşti ce li se împărtăşesc şi 



în urcuşul puternic în imitarea lui Dumnezeu 
nepârăsind* deloc prin vreo lipsă de bărbăţie 
mişcarea lor spre asemănarea cu Dumnezeu, 
ci privind neclintit spre Puterea cea mai pre- 
sus de fiinţă şi întăritoare. Ele se prefac con- 
tinuu în chip al aceleia, pe cât e cu putinţă, şi 
tind spre ca cu tărie, ca spre izvorul Puterii. 

Dar se îndreaptă şi spre Puterile cele de 
după ele, cărora Ie comunică putere în chip 
dumnezeiesc. 

In sfârşit, numirea sfintelor Stăpânii ce 
stau pe aceeaşi treptâ cu Domniile şi Puterile 
cereşti arată armonia bine rânduiLă şi ncames- 
lecatâ în buna primire a celor dumnezeieşti. 
Ele arată buna rânduială* a Stâpâniilor mai 
presus de lume şi spirituale, care nu se 
folosesc râu, în chip necuvenil şi tiranic de 
puterile stăpânirii ce li s-au dat, ci, înălţate în 
chip bine orânduit spre cele dumnezeieşti, le 
înalţă şi pe cele de sub ele cu bunăvoinţă, 
asemânându-se* în aceasta, pe cât le stă în 
putere, izvorului celui dătător de stăpânire, 
care le luminează pe ele, pe cât este cu putinţă 
îngerilor. în chip orânduit, în treapta puterii 
lorslăpânitoare. 

Având aceste însuşiri asemănătoare celor 
dumnezeieşti, ordinul cel de Ia mijloc al 
minţilor cereşti este şi el curăţit*. luminat şi 
desăvârşit în modul în care s-a spus de lumi- 
nile dumnezeieşti începătoare, dându-i-se al 
doilea grad după treapta ierarhică cea dintâi 
şi descopenndu-se ca gradul al doilea, prin 
mijlocirea* celui dintâi. 



în faptul că spusa unui* înger vine la 
auzul altuia, vom vedea un simbol al 
desăvârşirii ce se transmite mai departe, mai 
întunecoasă*. Căci. după cum spun cei 
pricepuţi* în cele sfinte, prin trecerea la 
aradul al doilea, desăvârşirile dumnezeieşti 
se fac mai întunecoase, fiind un lucru mai 
puţin desăvârşit decât împărtăşirea nemijlo- 
cită de vederile dumnezeieşti. Aceasta so- 
cotesc că se poale spune şi de împărtăşirea 
mijlocită a acelor trepte îngereşti ce se înalţă 
prin ele spre împărtăşirea în mod nemijlocit 
de Dumnezeu: ea este mai luminoasă decât 
aceea a celor ce se împărtăşesc în chip mijlo- 
cit. Din această pricină se şi numesc de către 
tradiţia preoţească* primele minţi - Puteri ce 
desăvârşesc, luminează şi curăţă pe cei mai 
de jos. pentru Că aceştia sunt înălţaţi de către 
acelea spre izvorul cel mai presus de fiinţă al 
tuturor celor ce sunt şi se împărtăşesc, pe cât 
le este îngăduit, de curăţiri, iluminări şi 
desăvârşiri prin mijlociri. Este o rânduială 
stabilita în general de către izvorul dumneze- 
iesc a toată ierarhia ca cei ce aparţin celui de 
al doilea grad să se împărtăşească de ilu- 
minările* dumnezeieşti prin mijlocirea celor 
ce aparţin primului grad. iar acest lucru îl vei 
afla exprimat de scriitorii Scripturii în multe 
locuri. Astfel, după ce iubirea dumnezeiască 
şi părintească de oameni a pedepsii pe Israil 
în scopul întoarcerii şi sfintei lui mântuiri şi 
l-a predat* neamurilor răzbunătoare şi crude* 
pentru a-I îndrepta, l-a scos din nou din robie 
şi. prin conducerea de multe feluri* de către 
cei însufleţi ţi de binele lui , l-a adus încă o dată 
cu blândeţe* la starea fericită de mai înainte. 
în legătură cu aceasta, unul dintre prooroci, 
Zaharia, vede un înger (cf. Zah. 1,8) care este, 
tlupâ socotinţa mea. dintre primii ce stau în 
jurul lui Dumnezeu (căci, precum am spus, 
numele de înger este comun* tuturor), care află. 
cum s-a spus, în mod nemijlocit de la Dum- 
nezeu cuvintele mângâietoare (Zah. 1,13) în 
legătură cu acest fapt. 

Apoi vede pe un altul dintre îngerii mai de 
jos* alergând în întâmpinarea* celui dintâi. 
spre primirea luminii şi împărtăşirea de ea. 
Acesta, introdus fiind de către cel dintâi în 



treapta lui ierarhică potrivii sfatului dum- 
nezeiesc*, vede cum i se dă însărcinarea să 
comunice proorocului în mod lainic vestea că 
ierusalimul va fi locuit de mare mulţime de 
oameni (Zah. 2,8), bucurându-se de un mare 
belşug. Iar un altul dintre prooroci. Iezechiel. 
spune că această hotărâre a fost luată, în chip 
sfânt, de către Dumnezeirea însăşi, care 
tronează mai presus de Heruvimi (cf. Iez. 
10.18) şi este mai slăvită decât ei. Iar când 
iubirea de oameni, cea părintească, a condus 
pe Israil. cum s-a spus. prin pedeapsă spre 
bine. a hotărât să despartă* pe cei nevinovaţi 
de cei vinovaţi. Lucrul acesta l-a aflat mai 
întâi, după Heruvimi, acela ale cărui coapse 
sunt încinse cu cingătoare de safir şi care 
poartă o haină ce ajunge până la călcâie*, ca 
semn al demnităţii sale ierarhice' 8 (cf. Iez. 
9,3). 

Pe ceilalţi îngeri ce aveau securi, a porun- 
cit orânduirea dumnezeiască cea de la obârşie 
sâ-i înveţe primul înger despre această deose- 
bire ce vine de la Dumnezeu. Şi acestuia îi 
porunceşte să treacă prin mijlocul Ierusa- 
limului şi să pună un semn pe frunţile* celor 
nevinovaţi; iar altora le-a spus: Duceţi-vă pe 
urma Iui în cetate şi nu cruta[i nimic ce vedeţi 
cu ochii voşrri... dar nu vâ atingeţi de nimeni 
din cei cu semnul (Iez. 9,5-6). 

Dar ce ar putea spune cineva despre 
îngerul care i-a spus lui Daniel: A ieşit cuvânt 
(Dan. 9.23); sau despre acel prim înger, care 
a luat focul din mijlocul Heruvimilor (Iez. 
10,2,6)? Sau ce dovadă mai puternică se poate 
avea despre buna orânduire* a îngerilor, 
decât aceea câ Heruvimii pun Jocul în mâna 
aceluia care este îmbrăcat în haina albă 
(cf. Iez. 10,7)? Sau cuvântul despre îngerul 
care a chemat pe preadumnezeieseul GavriiI* 
şi i-a spus: Fă pe acela să înţeleagă vederea 
(Dan. 8, 16)? Sau toate câte s-au spus de către 
sfinţii prooroci despre buna orânduire de chip 

dumnezeiesc a treptelor ierarhiei cereşti? 

Dacă buna orânduire a ierarhiei noastre se 
aseamănă, pe cât se poate, cu ierarhia 
cerească, atunci ea are, ca în nişte chipuri, 
frumuseţea îngerească, fiind modelată de 
către aceea şi fiind înălţată prin aceea spre 
obârşia mai presus de fiinţă a toată ierarhia*. 
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Despre Ierarhia Cerească 
Capitolul IX 

Despre începătorii. Arhangheli $i îngeri 
sau despre cea din urmă treaptă a ierarhiilor cereşti 



Despre Ierarhia Cerească. 



§1 



Ne-a mai rămas sâ ne împodobim, în 
încheiere, sfinţita privire a ierarhiei îngereşti, cu 
îndreptarea ei spre Incepâtoriile. Arhanghelii ţi 
îngerii asemănători cu Dumnezeu. Şi socotesc 
căe de trebuinţă să dau întâi explicările sfintelor 
lor numiri, după cât îmi esicniie cu putinţă. Cea 
a începâtoriilor cereşti exprimă însuşirea lor 
începătoare şi conducătoare spre cele dum- 
nezeieşti, potrivii treptei lor sfinte, însuşire 
arătată în mod cuvenit ci, în puterile lor 
începătoare, îndreptate în întregime spre 
începutul mai presus de început, dar şi con- 
ducând în chip începător pe altele. Ele sunt 
întipărite, pe cât e cu putinţă, de chipul Acelui 
început făcător de început, arâtându-1 ca 
începutul mai presus de fiinţa al treptelor*. în 
Inimoasa ordine a puterilor începătoare. 



Iar ceata sfinţilor Arhangheli* sta pe 
aceeaşi treaptă cu cea a începâtoriilor cereşti. 
Iar treapta lor ierarhica şi ordinea lor şi a 
îngerilor este, cum am spus, una. Dar fiindcă 
nu este ierarhie* care să nu aibu Puteri pnnie, 
mijlocii şi ultime, sfânta treaptă a 
Arhanghelilor, prin locul ei ierarhic mijlociu, 
ţine în legătură cele de ia margini. Căci comu- 
nică atât cu preasfinlele* începătorii, câî şi cu 
sfinţii îngeri. Cu cele dintâi pentru că e în- 
toarsă spre începutul cel mai presus de fiinţă, 
având un început şi se întipăreşte, pe cât este 
cu putinţă, de El şi uneşte cu EI şi pe sfinţii 
îngeri prin puterile ei conducătoare bine orân- 
duite, statornice şi nevăzute. Iar cu îngerii, 
pentru că este şi o treaptă tălmăcitoare, 
primind iluminările dumnezeieşti 
începătoare în mod ierarhic prin prima ceată 
şi vestindu-le îngeri lor în chip îngeresc şi prin 
îngeri descopcrindu-ni-le nouă. pe măsura 
sfinţită a fiecăruia din noi cu cei iluminaţi în 
chip dumnezeiesc. Căci îngerii, precum am 
spus înainte. încheie toate ordinele minţilor 



cereşti, având cea din urmă* calitate 
îngerească între fiinţele cereşti. Şi ei sunt 
numiţi de către noi îngeri în chip cu atât mai 
propriu* decât cei mai dinainte, cu cât treapta 
lor ierarhică este cea mai vădită şi mai apro- 
piată de lume. 

Ordinul cel mai înalt*, cum s-a spus, 
fiind aproape de Cel ascuns ca prima treap- 
tă, socotim că îndeplineşte rolul ierarhic 
faţă de cel de al doilea în mod ascuns. Iar 
cel de al doilea, ce constă din sfintele Dom- 
nii şi Puteri şi Stăpânii, ce conduce ierarhia 
înccpătoriilor, Arhanghelilor şi îngerilor, e 
mai arătat decât întâia treaptă ierarhică, dar 
mai ascuns* decât cel de după ea. Iar or- 
dinul revelator al începâtoriilor. Arhanghe- 
lilor şi îngerilor călăuzeşte ierarhiile 
omeneşti*, lucrând o ceată prin alta. ca sâ 
se înfăptuiască în rânduialâ înălţarea şi 
întoarcerea spre Dumnezeu şi unirea cu 
El. dar şi* ieşirea (procesiunea) puterilor 
lui Dumnezeu cu bunătate Ia toate treptele 
ierarhice şi comunicarea lor într-o fru- 
moasă şi preasfântă rânduialâ. De aceea şi 
Scriptura a încredinţat ierarhia noastră 
îngerilor, numind pe Mihail conducător al 
poporului Iudeu şi pe alţi îngeri, con- 
ducători ai altor neamuri (Dan. 10.13, 20- 
2 1 ). Căci, Cel Preaînalt a pus graniţe între 
neamuri după numărul In {terilor tui Dum- 
nezeu" (Deut. 32,8). 



§3 



Iar de întreabă cineva*: şi cum a fost 
înălţat singur poporul evreu Ia iluminările 
începătoare ale lui Dumnezeu? Răspundem 
că nu trebuie învinuite dreptele călăuziri ale 
îngerilor* pentru rătăcirea celorlalte popoare 
spre zeii care nu sunt. ci acelea înseşi au căzut 
de Ia dreapta urcare spre Dumnezeu, prin 
abaterea lor sau prin iubirea de sine*, prin 
îndrăzneala şi prin închinarea acordată pe 
măsura lor celor socotiţi de ci zei. Aceasta 
mărturiseşte* că a suferit-o* şi poporul 
evreu. Căci ai lepădat, zice, cunoştinţa lui 



Dumnezeu şi ai umblat după inima ta (cf. Os. 

Căci nu avem o viaţă* silită, nici nu se 
întunecă, din pricina libertăţii celor provi- 
denţiali, luminile strălucitoare ale Provi- 
denţei- Ci neasemânarea* vederilor* 
înţelegătoare pricinuieşic neîmpârtâşirea to- 
tală* de dăruirea lumin ii mai mult decât pline 
a bunătăţii părinteşti şi nestrăvezii din pricina 
împotrivirii sau împărtăşirile de raza cea una 
şi simplă şi pururea aceeaşi şi mai presus de 
simplitate. în moduri felurite, mici sau mari, 
întunecoase sau clare. Fiindcă nici asupra 
altor neamuri (dintre care şi noi ne- am 
înălţat* la oceanul nemărginit şi îmbelşugat 
şi la dispoziţia tuturor*, al luminii dum- 
nezeieşti începătoare, revărsată prin 
dăruire) n-au stăpânit zei străini. Ci unul era 
Stăpânul tuturor (cf. Deut. 6.4; 32,39; I Cor. 
8.5-6; Ef. 4,6). Şi spre El i-a înălţat pe cei ce 
l-au ramat prin îngerii care împlinesc slujirea 
ierarhică pentru fiecare neam. Şi pe Mel- 
chtsedec* trebuie să-l înţelegem ca ierarh 
preaiubitor de Dumnezeu, nu al celor ce nu 
sunt, ci al lui Dumnezeu Cel Preaînalt, al 
Celui ce este cu adevărat. Căci înţelepţii în 
cele dumnezeieşti nu l-au numit pe Mel- 
chisedec numai de Dumnezeu iubitor, ci şi 
preot (cf. Fac. 14.18), ca să arate celor 
înţelegători că acela nu se îndrepta numai el 
spre Dumnezeu Cel cu adevărat existent, ci 
conducea şi înălţarea^ altora ca ierarh spre 
adevăratul şi singurul început dumnezeiesc. 



Dar vom aminti, pentru înţelegerea ierar- 
hiei de către tine, şi că lui Faraon* i s-a vestii 
de către îngerul ocrotitor al Egiptenilor (cf. 
Fac. 41,1-8) şi stăpâni torului Babilonienilor 



{cf. Dan. 2) de către cel al lor. în vedenii (cf. 
Fac. 41.1 -24; Dan. 2,1 ; 4. 1 -2). grija şi puterea 
stâpânitoare a Providenţei tuturor. La fel, slu- 
jitorii* lui Dumnezeu cel adevărat au fost 
făcuţi conducători ai acelor popoare, pentru a 
tălmăci vedeniile ce-au luat chip prin îngeri. 
Tălmăcirea aceasta a fost descoperită de 
Dumnezeu prin îngeri unor bărbaji sfinţi, 
apropiaţi de îngeri, lui Daniel şi lui Iosif (cf. 
Dan. 2,19; Fac. 41.38). Căci una este con- 
ducerea şi purtarea lui de grijă pentru toate. 

Şi nu trebuie socotit nicidecum că dum- 
nezeirea a condus prin soartă* numai pe Iudei 
(cf. Rom. 3.29; 10,12). iar îngerii ocrotesc în 
mod separai sau împreună sau opuşi între ei 
celelalte neamuri sau o fac aceasta niscai zei. 
lai şi cuvântul acesta trebuie luat în acest sfânt 
înţeles că nu un Dumnezeu împărţit cu alţi zei 
sau îngeri are conducerea noastră, iar pe Israil 
1-a ales sâ-i fie conducător şi călăuzilor 
naţional, ci El este Dumnezeul unicei Provi- 
denţe supreme a tuturor şi conduce în chip 
mântuitor pe toţi oamenii prin călăuzirile sta- 
tornice ale îngerilor Sâi, dar numai fsrail s-a 
întors spre dărnicia luminii şi spre 
cunoaşterea Domnului adevărat. De aceea 
Scriptura descoperind că El 1-a ales pe Israil 
spre slujirea adevăratului Dumnezeu, spune: 
/\ fost fă cur parte a Domnului* (Deut. 32,9). 
Dar ca să arate că şi el a fost la fel ca alte 
neamuri încredinţat unuia din sfinţii îngeri, ca 
prin el sâ cunoască stăpânirea cea una a tu- 
turor, a spus câ Mihail* conduce pe ludei (cf. 
Dan. 10.13.21 ). Prin aceasta ne-a învăţat câ 
una este Providenţa tuturor, ca temelia mai 
presus de fiinţă a puterilor nevăzute şi văzute, 
rânduind pe toţi îngerii ocrotitori ai fiecărui 
neam sâ-i înalţe pe cei ce-i urmează de bună 
voie*, cu toată puterea spre începutul tu- 



turor 



zu 



Capitolul X 

Repetarea si rezumarea hunei ordini îngereşti 



§i 



Am ajuns deci la încheierea câ ceata cea 
mai înaltă a minţilor ce se află în jurul lui 
Dumnezeu e făcută treaptă ierarhică de către 



lumina desâvârşitoare începătoare* prin tin- 
derea în chip nemijlocit spre Ea; şi se 
curâţeşte, se luminează şi se desăvârşeşte 
printr-o dăruire de lumină mai ascunsă*, dar 
mai arătată din dumnezeirea începătoare. Mai 
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ascunsă, ca mai imeligibilâ şi mai simplă şi 
mai unificatoare; mai arătata, ca dată cea din- 
tâi, prima descoperită şi mai întreagă, ca 
revărsată spre acea treaptă şi străvezie- \ 

După aceasta e făcuta ca treaptă ierarhică 
pe măsura ei ceata a doua şi, după a doua. a 
treia, iar după a treia, ierarhia de pe pământ, 
după aceeaşi bună rânduială a treptelor ierar- 
hice, care urcă în armonic în mod ierarhic spre 
începutul şi sfârşitul mai presus de început al 
întregii orânduiri. 



§2 



Toate cetele sunt descoperitoare* şi vesti- 
toare ale cetelor dinaintea lor. Cele mai înalte 
suni descoperitoare şi vestitoare ale Iui Dum- 
nezeu care le mişcă. Celelalte, pe măsura lor, ale 
celor mişcate mai înainte de Dumnezeu. Căci 
armonia mai presus de fiinţă a tuturor a cugetat 
mai înainte buna şi sfânta ordine şi conducerea 
încredinţata fiecăreia dintre cetele raţionale şi 
înţelegătoare aşa de mult, încât fiecare dintre 
cetele ierarhice susţine alte trepte sfinţite. Şi 
astfel vedem toată ierarhia împărţită în Puterile 
cele dintâi, cele de la mijloc şi cele din urmă. 



Dar şi în fiecare treaptă Dumnezeu a 
deosebit, ca sâ vorbim în special, între o ceată 
şi aJta şi una prin alta şi între toate aceleaşi 
armonii îndumnezeite. De aceea scriitorii 
Scripturii spun că şi înşişi preadumne/eieştii 
Serafimi* strigă unul către altul (cf. îs. 6,3). 
arătând prin aceasta, după cum socotesc, câ 
primii transmit celor de ai doilea cunoştinţe 
despre Dumnezeu--. 



La acestea aş putea adăuga, nu Iară drep- 
tate*, şi faptul că fiecare minte cerească şi 
omenească are şi în sine treptele şi puterile 
prime şi mijlocii* şi ultime, primele 
arâtându-se faţă de celelalte ca înălţimi pro- 
prii, pe măsura fiecăreia, în iluminările lor 
ierarhice- 3 . Prin această ordine fiecare se face 
părtaş, după cât îi este îngăduit şi cu putinţă, 
de curăţia mai presus de curăţie, de lumina 
mai presus de plinătate şi de desăvârşirea mai 
presus de desăvârşire. Căci nimic nu este 
desăvârşit prin sine sau lipsit în general de 
nevoia desăvârşirii, decât cel cu adevărat prin 
Sine desăvârşit şi mai presus de desăvârşire 24 . 



Capitolul XI 
Pentru ce toate fiinţele îngereşti se numesc în comun Puteri cereşti 



§1 



După ce au fosl definite acestea, se cere 
sâ înţelegem pentru care pricină ne-am 
obişnuit sâ numim toate fiinţele îngereşti 
Puteri cereşti (cf. Ps. 23.10; 79,5. 102,21; 
148,2)7 Căci nu se poate spune, fiindcă se 
zice îngeri* câ toate ordinele au calitatea ul- 
timului ordin şi, prin aceasta, calitatea de 
sfinte Puteri. Dar se poale spune că fiinţele 
mai înalte se împărtăşesc în întregime de lu- 
mina cea sfântă, iar cele din urmă* 
nicidecum, asemenea acelora. De aceea toate 
minţile dumnezeieşti se numesc Puteri 
Cereşti, dar nicidecum Serafimi şi Tronuri şi 
Domnii. Căci cele din urmă nu se împărtăşesc 
de insuşinl_e întregi ale celor mai presus de 
ele. Dar îngerii şi înainte de îngeri, 
Arhanghelii şi Incepătoriilc şi Slăpâniile fiind 



aşezaţi de Scriptură după puteri, sunt numiţi 
de noi deseori împreună cu celelalte Sfinte 
fiinţe. Puteri cereşti. 



Dar spunem* că folosindu-ne în comun 
pentru toate de numirea de Puteri cereşti, nu 
pricinuim vreo amestecare a însuşirilor tu- 
turor ordinelor. Ci fiindcă prin raţiunea mai 
presus de lume, toate minţile dumnezeieşti se 
împart în trei: în fiinţă, puiere* şi lucrare, 
când le numim pe toate, fără deosebire, sau 
pe unele dintre ele. Fiinţe sau Puteri cereşti*. 
trebuie sâ socotim câ le numim pe acelea 
despre care e vorba. în întregime, după dinţa 
sau puterea fiecăreia din ele 25 . Căci nu tre- 
buie sâ socotim câ atribuind această însuşire 



a sfintelor Puteri mai înalte, deosebite de 
celelalte, şi fiinţelor mai de jos*, o facem 
aceasta spre răsturnarea ordinii neamestecatc 
a treptelor îngereşti. Căci potrivit cu ceea ce 
am spus de multe ori cu dreptate, ordinele mai 
înalte au în chip prisosilor* şi sfinţitele 



însuşiri ale celor mai de jos, iar ultimele nu 
au întregimile mai înalte ide celor de mai 
sus- 6 , mijLocindu-li-se numai în parte, pe 
măsura lor, primele iluminări arătate prin cele 
mai înalte, pe măsura acelora. 



Capitolul XII 
Pentru ce ierarhii dintre oameni se numesc îngeri 



§1 



Dar întreabă* şi aceasta cei ce iubesc sâ 
cunoască raţiunile celor duhovniceşti: dacă 
cele din urmă nu se împărtăşesc de întregimea 
celor mai înalte, pentru care pricină ierarhul 
dintre oameni e numit de Scripturi îngerul 
Domnului Atotţiitorul (Mal. 2,7; 3.1)? 



§2 



Cuvântul acesta nu e contrar, cum so- 
cotesc, celor spuse înainte. De fapt spunem câ 
treptele cele din urmă sunt lipsite de puterea 
întreagă* şi mai înaltă a treptelor superioare. 
Fiindcă se împărtăşesc numai de o parte a ei, 
pe măsura lor şi după puterea proprie; dar 
potrivit comuniunii celei una şi armonioase 
ce le leagă pe loatc. Astfel treapta sfin|ilor 
Heruvimi se împărtăşeşte de înţelepciunea şi 
cunoştinţa cea mai înaltă, iar cetele fiinţelor 
de sub ei* se împărtăşesc şi ele de înţelep- 
ciune şi cunoştinţă, dar de o parte a lor în 
raport cu aceia şi de una mai prejos de a 
acelora. Dar împărtăşirea de înţelepciune şi 
cunoştinţă este comună tuturor fiinţelor 
înţelegătoare, asemănătoare cu Dumnezeu. 
Insă a fi apropiate şi întâile sau cele de al 
doilea şi mai jos nu e comun tuturor, ci pre- 
cum hotărât s-a rânduit* fiecăruia, pe măsura 
proprie. Aceasta o poate spune cineva fără sâ 



greşească şi despre toate minţile îngereşti. 
Căci precum cele dintâi au cu prisosinţă 
însuşirile sfinte ale celor mai de jos, aşa cele 
din urmă au pe cele ale celor de mai înainte, 
dar nu la fel, ci în mod mai redus. Deci nu e, 
precum socotesc, nepotrivit dacă învăţătura 
Scripturii numeşte înger pe ierarhul omenesc 
ce se împărtăşeşte după puterea proprie de 
slujirea vestitoare a îngerilor şi tinde, pe cât e 
îngăduit oamenilor, spre asemănarea cu ei în 
descoperirea lui Dumnezeu. 



Dar vei afla* câ învăţătura (Scriptura) 
despre Dumnezeu numeşte şi dumnezei atât 
fiinţele cereşti şi mai presus de noi, cât şi pe 
sfinţii bărbaţi atotiubitori de Dumnezeu din- 
tre noi (cf. Fac. 32.28,30; leş. 4,16; 7,1; Ps. 
8 1 ,6; 95.4; loan 1 0.34). Căci deşi ascunzimea 
dumnezeirii începătoare e ridicată* şi aşezată 
mai presus de toate şi nimic din cele ce sunt 
nu poate fi numit în mod propriu şi în în- 
tregime dumnezeiesc, acelea dintre fiinţele 
înţelegătoare şi raţionale care sunt întoarse cu 
toată puterea în întregime spre unirea cu ea şi 
tind spre iluminările ei dumnezeieşti, pe cât 
se poate, fără sfârşit, prin imitarea după 
puiere a lui Dumnezeu suni. dacă e îngăduit 
să spunem aceasta, învrednicite şi ele de 
acelaşi nume cu Dumnezeu-'. 
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Pentru ce se spune că proorocul Isaia a fost curăţit de Serafimi 
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§1 



Dar sâ cercetăm, dupâ pulerc, şi pentru ce 
se spune că un Serafim* a fost trimis către 
unu! din prooroci (îs. 6,6-7)? Căci s-ar putea 
mira cineva* ca nu unul din îngerii mai de jos, 
ci însuşi unul dintre cei ce se numără printre 
fiinţele cele mai de seamă eurâţeşle pe 
prooroc. 



§2 



Dar spun unii câ dupâ descrierea făcută 
mai înainte comuniunii tuturor minţilor. 
Scriptura nu numeşte pe una dintre minţile 
cele mai dintâi din jurul Iui Dumnezeu, care 
să fi venit spre curăţirea proorocului, ci 
numele Serafim pe unul din îngerii ce stau 
lângă noi şi e făcut sfinţit săvârşi! or al 
curăţirii proorocului. Aceasta pentru des- 
fiinţarea prin foc a păcatelor pomenite* şi 
pentru aprinderea celui curăţit spre ascultarea 
Iui Dumnezeu. Şi zic câ Scriptura a vorbii 
simplu despre unul din Serafimi, nu dintre cei 
aşezaţi în jurul lui Dumnezeu, ci dintre Pute- 
rile curâţitoare ce se află lângă noi. 



§3 



Altul mi-a prezentat o altă dezlegare nu 
foarte* potrivită a întrebării de faţă. Căci a 
spus câ acel mare înger, care a plăsmuit* 
vedenia, a pus sfânta lui lucrare curaţi loare pe 
seama Iui Dumnezeu* şi a primei trepte ie- 
rarhice slujitoare, pentru a introduce pe 
prooroc în cele dumnezeieşti. Şi oare nu este 
adevărat acest cuvânt? Căci, zice cel ce a spus 
aceasta, puterea dumnezeiască începătoare 
pătrunde în toate şi străbate prin toate* în mod 
ncreţinut şi este iarăşi nearătală, nu numai ca 
unu ce e ridicată peste toate în chip mai presus 
do fiinţa, ci şi ca una ce trece în mod ascuns 
prin toate lucrările ei providenţiale, dar se şi 
arată tuturor fiinţelor înţelegătoare (îngereşti) 
pe măsura lor* şi comunica dărnicia ei de 
lumina fiinţelor celor mai înalte; şi prin ele se 



transmite în chip bine rânduit celor mai de 
jos, potrivii puterii de Dumnezeu văzătoare, 
corespunzătoare fiecărei* cete. Sau, ca să 
spun mai clar şi să mă folosesc de pilde fa- 
miliare (chiar dacă sunt departe de Dumnezeu 
cel mai presus de toate, dar pentru noi sunt 
mai lămuritoare), raza soarelui* 
transmiţându-se, pătrunde străbătând cu 
uşurinţă în prima materie, cea mai străvezie 
din toate şi prin ea face sâ strălucească mai 
vâdil scânLeierile ei : darînaintând în materiile 
mai îngroşate îşi face mai întunecoasă 
arătarea străbătătoare, pentru câ materiile lu- 
minate nu au însuşirile în stare sâ răspân- 
dească mai deplin lumina dăruită. Iar din 
pricina aceasta raza ajunge cu desăvârşire 
nesirăbâtătoare. La fel căldura focului* se 
transmite mai mult la cele mai primitoare şi 
în stare sâ se facă asemenea ei şi sâ se ridice 
la înălţimea ei; dar în fiinţele conlrare* prin 
felul lor. nu arată nici o urmă sau una slăbită 
a lucrării încălzitoare. Iar ceea cc-i mai mult 
decât aceasta, e câ atunci când vine în atingere 
cu cele înrudite cu ea prin însuşirile lor. întâi, 
de se întâmplă sâ înfierbânte pe cele în stare 
sâ se aprindă, prin ele încălzeşte, pe măsura 
lor, şi pe cele ce nu se aprind uşor. de pildă 
apa sau altceva. 

Potrivit aceleiaşi raţiuni a bunei rânduieli 
naturale*, cauza întregii orânduiri ierarhice* 
văzute şi nevăzute arată strălucirea dărniciei 
sale de lumină în revărsări îmbelşugate 
fiinţelor celor mai înalte şi prin aceasta se 
împărtăşesc de raza dumnezeiască şi cele de 
după ele. Căci acelea, cunoscând primele pe 
Dumnezeu şi îmbrăcând u-se mai presus de 
toate in puterea dumnezeiască, s-au învred- 
nicit să pună cele dintâi în lucrare, pe câ! e cu 
putinţă, puterea şi lucrarea prin care imită pe 
Dumnezeu. Iar prin aceasta fac, din bunătate, 
ca şi fiinţele de după ele, sâ se întindă cu toată 
puterea spre înălţimea lor. iransmiţându-lecu 
îmbei: sugare din strălucirea venită la ele. Iar 
acelea fac la fel pentru ceJe mai jos de ele. Şi 
aşa fiecare fiinţă primă transmite celei de 
dupâ ea din darul primii şi lumina dumneze- 
iască trece prin providenţă Ia loate. pe măsura 
lor. Dumnezeu este deci tuturor* celor lumi- 



nate prin fire, începutul luminării şi cu 
adevărat şi propriu fiinţa luminii şi cauzatorul 
existenţei însăşi şi al vederii. Iar prin voie şi 
prin imitare, fiinţa prima (din treapta su- 
perioară), venita în parte la toate şi la 
fiecare de dupâ ea, transmite prin ea 
acelora lumini dumnezeieşti. Fiinţele tu- 
turor celorlalţi îngeri socotesc* ceata cea 
mai de deasupra a minţilor cereşti. în mod 
cuvenit, după Dumnezeu, început a toata 
cunoştinţa şi imitarea lui Dumnezeu, 
deoarece prin acelea se transmite la toate 
şi la noi înşine iluminarea începătoare a 
lui Dumnezeu. De aceea socotesc venind 
de la Dumnezeu cauzatorul toată lucrarea 
sfântă prin care se imită Dumnezeu, iar 
minţile prime şi asemănătoare lui Dum- 
nezeu Ie socotesc ca prime lucrătoare şi 
învăţătoare ale celor dumnezeieşti. 

Deci întâiul ordin al sfinţilor îngeri are 
mai mult decât toate însuşirea arzătoare* şi 
revărsarea transmiţâtoare a înţelepciunii iz- 
vorului dumnezeiesc şi cunoaşterea celei mai 
înalte ştiinţe a iluminărilor dumnezeieşti şi 
însuşirea de Tron* primitor al lui Dumnezeu 
spre odihnirea lui, Iar ordinele fiinţelor de 
mai jos* se împărtăşesc de căldura, de 
înţelepciunea, de cunoştinţa şi de puterea 
primirii lui Dumnezeu, dar în tr- un mod mai 
scăzut. Ele privesc spre cele dintâi şi prin ele 
ca prin cele învrednicite de prima lucrare a 
imitării lui Dumnezeu sunt înălţate, pe cât se 
poaie. spre asemănarea cu Dumnezeu. Deci 
sfintele calităţi amintite* de care se îm- 
părtăşesc prin primele fiinţe cele de dupâ ele, 
trebuie atribuite acelora ca treptelor ierarhice 
de dupâ Dumnezeu 28 . 



H 



Deci zicea* cel ce le-a spus acestea câ 
vedenia aceea a fost primită de prooroc 
prinlr-unul din sfinţii şi fericiţii îngeri care 
ne ocrotesc. Prin călăuzirea lui ilu- 
minatoare proorocul s-a înălţat la vederea 
aceea înţelegătoare, prin care privea fiinţele 
cele mai înalte (ca sâ grăim în simboale*). 
aşezate sub Dumnezeu şi dupâ Dumnezeu 
şi împrejurul lui Dumnezeu*, spre culmea 
mai presus de începui ridicată în chip mai 
presus de grai deasupra tuturor, deci şi a 



acelora şi supraaşezatâ în mijlocul Puterilor 
celor mai presus de toate- . 

Şi prin cele privite, proorocul învăţa* că 
dumnezeirea este aşezată fără asemănare, 
prin depăşirea ei mai presus de fiinţă, mai 
presus de toată Puterea văzută şi nevăzută şi 
câeste ridicată peste toate, ne fiind In general 
asemănătoare nici cu primele fiinţe ale celor 
ce sunt. ba. pe lângă aceasta, fiind şi începutul 
şi cauza de fiinţă făcătoare a tuturor şi înte- 
meierea neschimbătoare a statorniciei nedes- 
fâcute a celor ce sunt. prin care au existenţa 
şi buna existenţă (cf. Fac. 1.25) şi Puterile 
cele mai înalte ca toate 10 . 

Apoi (proorocul) a fost învăţat lainic 
despre puterile asemănătoare lui Dumnezeu 
ale preasfinţilor Serafimi* înşişi, aflând câ 
sfinţita lor numire* înseamnă starea lor înfo- 
cată, despre care vom vorbi şi noi puţin mai 
târziu, pe câi ne este îngăduit sâ grăim despre 
înălţările spre chipul dumnezeiesc al Puterii 
înfocate. Apoi sfântul prooroc a văzut 
înălţarea neîmpiedicatâ şi mai presus de toate 
spre Dumnezeu a sfintelor forme ale aripilor* 
ca primele*, mijlociile şi ultimele sau 
înşesite* în înţelegere şi nesfârşitul lor număr 
de picioare şi multele feţe; şi faptul câ prin 
aripile de jos era împiedicată privirea spre 
cele de sub picioare şi prin cele de sus spre 
cele de deasupra feţelor (cf. îs. 6,2). iar prin 
cele din mijloc vedea mişcarea lor neîncetată 
care le înalţă spre cunoştinţa spirituală a celor 
văzute*. Astfel se descoperea proorocului 
puterea larg mişcătoare şi mult văzătoare a 
minţilor celor mai înalte şi a sfintei şi mai 
presus de lume evlavioasei dorinţe pe care o 
au ele spre cercetarea vie. cutezătoare şi inter- 
minabilă a celor mai înalte* şi mai adânci: i 
se descoperea mişcarea lucrărilor lor imita- 
toare a lui Dumnezeu, mişcare ce se 
săvârşeşte în armonie simetrică între toate. 
Dar (proorocului) i se descoperea tainic şi 
acea cântare insuflată^de Dumnezeu şi mult 
slâvitoare*. prin care îngerul care a dat chip 
vederii i-a comunicat, pe cât se putea, sfânta 
lui cunoştinţă. Dar (îngerul) 1-a învâţai_(pe 
prooroc) şi aceasta: curăţia este* şi îm- 
părtăşire de strălucirea curâţiei dumnezeieşti 
celor întrucâtva curaţi, pe cât ie este cu pu- 
tinţă. Această* curăţie ce se lucrează spre 
desăvârşire, din pricini prea înalte*, de însuşi 
izvorul dumnezeiesc sau de ascunzimea mai 
presus de fiinţă, în toate minţile sfinte, le este 
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mai descoperita şi li se comunică mai muli 
Puterilor din jurul lui*, ca sâ Ii se arate*, ca 
celor mai înalte. Dar pentru Puterile 
înţelegătoare de gradul al doilea* sau pentru 
noi cei din urma. pe câi e mai depărtat fiecare 
de el, în ce priveşte asemănarea cu Dum- 
nezeu, pe atât îşi restrânge iluminarea lut 
prezentă în unitatea necunoscută a ascunzi mii 
proprii. EI luminează fiecăreia din cele de 
gradul al doilea prin cele dintâi şi. de trebuie 
sâ o spunem mai pe scurt, e adus din ascunsul 
Iui. spre Puterile din rândul al doilea, prin cele 
prime 3 ' . 

Aceasta a învăţat-o proorocul (teologul > 
de la îngerul care La introdus în lumină: 
curăţia şi toate lucrările au începui în Dum- 
nezeu, care strălucesc din Dumnezeu prin 
primele fiinţe, se transmit tuturor celorlalte pe 
măsura împărtăşirii fiecăreia de sfintele lu- 
crări dumnezeieşti. De aceea a şi atribuit lu- 
crarea curaţi toarc în chip arzător*, după 
Dumnezeu, Serafimilor. Deci nu e loc ne- 
potrivit a spune că pe prooroc (pe teolog) I-a 
curăţit Serafimul. Căci precum curăţeşte 
Dumnezeu pe toţi, prin faptul că e pricina a 
toată curăţia, ba mai mult. ca sâ mă folosesc 
de o pildă apropiată, precum se spune de 
ierarhul dintre noi care curăţele sau lu- 
minează prin slujitorii lui liturgici (diaconii) 
sau prin preoţi*, ca el însuşi curâţeşie şi lu- 
minează, lucrările sfinte ale treptelor sfinţite 
(hirotonite) de el atribuindu-sc Iui, aşa şi 
îngerul care săvârşeşte curăţirea proorocului 



pune ştiinţa şi puterea curăţitoare â lui pe 
seama lui Dumnezeu ca Cel ce e cauza ei. iar 
pe seama Serafimului, ca ierarh întâi lucrător. 
Aceasta îndreptăţeşte pe cel din ierarhia noas- 
tră să spună că învaţă pe cel curaţii de el. cu 
evlavie îngerească. Pentru că începutul ridi- 
cat peste toate şi fiinţa şj Creatorul şi Cauza- 
torul curăţirii tale săvârşite de mine este Cel 
ce a adus la existenţă şi primele fiinţe şi le 
susţine prin aşezarea lor în jurul lui şi Ie 
păstrează neschimbate* şi necăzute, 
mişcându-Ie spre primele împărtăşiri de lu- 
crările Eui proniatoare 32 ; acesta este - a spus 
cel ce m-a învăţat pe nune acestea* - înţele- 
sul trimiterii Serafimului (cf. îs. 6.6). Ordinul 
celor dintâi fiinţe este ierarhul* şi călăuzi- 
torul, prin care am fost învăţat tainic sâ 
curâţesc în chip dumnezeiesc*. De aceea el 
este cel care curâţeşte prin mine. Prin el a adus 
şi la noi, Cauzatorul şi Creatorul a toată 
curăţia lucrările sale providenţiate din ascun- 
sul său. Acestea m-a învăţat acela pe mine. iar 
eu ţi le transmit ţie. Dar aparţine priceperii 
tale înţelegătoare şi însoţite de o dreaptă jude- 
cată sau să te eliberezi de îndoiala cu privire 
la una din cele spuse şi să aprobi pe una în Ioc 
de alta. socotind-o ca adevărată, sau să afli 
prin line însuţi* ceva care e mai aproape de 
adevăr sau sâ înveli de la altul, căruia îi dă 
Dumnezeu cuvânt (cf. Ps. 67,12) şi îngerii î-l 
mijlocesc* şi şâ ne descoperi şi nouă celor 
care iubim pe îngeri pe cât ne e cu putinţă o 
vedere mai luminoasă şi mai iubită. 



Capitolul XIV 
Ce înseamnă mimând îngerilor ce ni s-a predat 



Dar şi acest lucru e vrednic de o cunoştinţă 
spirituală, precum socotesc, câ predania Scrip- 
turii despre îngeri spune că ei sunt mii* de mii şi 
zeci de mii de zeci de mii (Dan. 7, 1 0; Apoc. 5. 1 1 ), 
repetând circular şi înmulţind cu ele însele nu- 
merele cele mai mari ale noastre şi arătând prin 
ele în mod clar câ cetele fiinţelor cereşti simt 
pentru noi nenumărate. Căci sunt multe fericitele 
oşti ale minjilcr ceior mai presus de lume, în- 



trecând slaba şi redusa* simetrie a numerelor 
noastre materiale. Fiindcă numărul lor nu poate 
fi definit prin primire de cunoştinţă* decât numai 
de înţelegerea şi ştiinţa lor mai presus de lume şi 
cerească, dăruită lor cu îm bel sugare de izvorul 
dumnezeiesc şi infinit cunoscător, de înţelepciu- 
ne făcător, care e începutul mai presus de fiinţă al 
celoree sunt şi cauza de fiinţă făcătoare şi puterea 
susţinătoare şi atotcuprinzătoare". 



Despre Ierarhia Cerească 
Capitolul XV 

Ce sunt chipurile plăsmuite ale Puterilor îngereşti; ce este chipul focului, 
ce este duhul omenesc, ce simt ochii, nările, urechile: ce sunt gurile, ce 
este pipăitul, ce sunt genele, ce sprâncenele; ce este vigoarea, ce sunt 
dinţii, ce umerii, ce sunt coatele şi mâinile, ce este inima, ce pieptul, ce 
spatele; ce sunt picioarele, aripile, ce e înfăţişarea goală, ce îm- 
brăcămintea, ce veşmântul strălucitor . ce e veşmântul preoţesc, ce sunt 
aflătoarele, ce toiegele, ce lăncile, ce securile, ce frânghiile , formele 
geometrice; ce sunt vânturile, ce norii, ce e arama, ce este electronul, 
ce sunt corurile, ce aplauzele, ce culorile feluritelor pietre; ce e chipul 
de leiţi chipul de bou. chipul de vultur, ce suni caii, ce sunt feluritele 
culori ale cailor; ce sunt râurile, ce sunt carele, roţile, ce e zisa bucurie 
a îngerilor 



§1 



Dar să odihnim, precum se cuvine, ochiul 
nostru spiritual de încordarea asemenea celei 
îngereşti* spre vederile înalte, coborând Ia 
lărgimea împărţită şi multilaterală a varieLăţii 
multiple a formelor luate de îngeri. Iar de Ia 
ele sâ ne întoarcem ca de Ia nişte chipuri, pe 
cale explicativă, iarăşi Ia simplitatea fiinţelor 
cereşti. Dar să cunoşti de mai înainte cum 
curăţirile* sfinţitelor chipuri ne descoperă 
uneori câ aceste ordine ale fiinţelor cereşti - 
deşi unele suni superioare ierarhic şi în 
acelaşi Ump inferioare şi cele din urmă supe- 
rioare ierarhic, iar cele dintâi inferioare - fie 
că sunt cele dintâi, fie cele djn mijloc sau 
ultime au, precum s-a spus, aceleaşi puteri. Şi 
nu e nimic nepotrivit în acelaşi mod al 
înfăţişării lor. Căci numai dacă* am spune câ 
unele sunt inferioare ierarhic* celor de mai 
sus, apoi acestea cele de mai sus liind supe- 
rioare celor din urmă, ar fi la rândul lor in- 
terioare ierarhic acestora, lucrul ar fi cu 
adevărat nepotrivit şi foarte încurcat. Dar 
dacă spunem câ aceleaşi sunt superioare ie- 
rarhic şi supuse ierarhic, dar nu aceloraşi, ci 
tiecare e supusă ierarhic celor de mai sus. dar 
e superioară ierarhic celor din urmă. nu va 
găsi cine va în aceasta ceva nepotrivit* de- 
claraţiei Scripturii că unele chipuri plăsmuite 
in ea pot reprezenta uneori pe cele deosebite 
Şi că acestea se atribuie în sens propriu şi cu 
adevărat şi celor dintâi Puteri şi celor de la 
mijloc şi celor din urmă. De fapt se potriveşte 



în chip ncmincinos tuturor fiinţelor cereşti sâ 
tindă în sus* şi sâ se întoarcă în chip neclintit 
spre ele însele, păzind cele ce le sunt proprii, 
şi prin comuniunea cu cele de după ele sâ le 
fie un mijloc de împărtăşire a lor de puterea 
providenţiatoare, chiar dacă aceste calităţi 
sunt proprii unora în grad mai înalt şi în 
întregime, iar altora în parte şi în grad inte- 
ri or**. 



§2 



Dar sâ reluăm cuvântul şi să cercetăm*, 
printr-o primă lămurire a chipurilor, pentru 
care motiv teologia (Scriptura) cinsteşte mai 
mult decâi toate chipul focului. O vei afla pe 
aceasta plăsmuind nu numai roţi de foc (cf. 
lez. 1,15; 10.2; 6,9; Dan. 7. 9), dar şi animale 
arzătoare (cf. Iez. 1.14; leş. 3.2; Ps. 103.5) şi 
bărbaţi fulgerători (cf. Dan. 7. 9-10; Apoc. 
4,5; Ps. 17.10: Mat. 28,3) şi văzând în jurul 
fiinţelor cereşti grămezi de cărbuni aprinşi 
(cf. lez:. 1,13; 10.2) şi râuri ce clocotesc cu 
zgomot. Dar şi de Tronuri (Scaune) spune câ 
sunt de foc (cf. Dan. 7.9; Apoc. 4,4-5); şi pe 
înşişi Serafimii cei mai înalţi îi înfăţişează 
prin nume ca fiind arzători* ţi le atribuie 
însuşirea şi lucrarea focului. Şi în general 
preţuieşte în toţi. cu dreaptă judecată, chipul 
plăsmuit al focului. Deci socotesc câ 
înfăţişarea minţilor cereşti ca înfocate e cea 
mai asemănătoare cu Dumnezeu. Sfinţii* 
teologi (prooroci) descriu de multe ori fiinţa 
mai presus de fiinţă şi fără formă prin focul 
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care redă multe din însuşirile dumnezeirii 
începătoare (cf. leş. 3.2-6: 14.24; 19,18; îs. 
4.5: 29.6: 30.30: Dcttt. 4.24: Ps, 88.45: Iez. 
1,4; IIIRcg. 19.12), dacă pulem spune aşa, în 
formă văzută. Căci focul sensibil* este, aşa 
zicând, în toate şi pătrunde prin toate în chip 
neamestecul şi e mai presus de toate. Şi fiind 
întreg luminos şi în aceJaşi timp ascuns, este 
necunoscut prin el însuşi, când nu există o 
materie în care să-şi arate lucrarea proprie. 
Căci fiind nestăpânit şi nevăzut. Je stăpâneşte 
pe toate şi atrage la lucrarea sa pe toate cele 
în care se iveşte. E neschimbat, se transmite 
pe sine tuturor celor ce se apropie într-un fel 
oarecare. înviorează prin căldura de viaţă 
făcătoare, luminează prin flăcările ncaco- 
perite. E de nereţinut, neamestecat, des- 
făcător*, e neschimbat, urcă în sus. e ascuţit 
în urcuş, e înalt, nu primeşte nici o cădere în 
jos*, e pururea în mişcare. în aceeaşi 
mişcare* atrăgător al altora, cuprinzător, dar 
necuprins, nu are nevoie* de altceva, se 
măreşte pe sine pe neobservate. îşi arată 
mărimea în materiile primite, e lucrător 
puternic, tuturor prezent în chip nevăzut. De 
e nesocotit, parc să nu existe, darprin atingere 
se arată deodată potrivit cu ceea ce atinge şi 
cu sine, ca prinlr-o căutare; şi iarăşi luceşte 
fără întrerupere, nemicşorat. în toate 
răspândirile lui îmbelşugate. Şi alte multe 
însuşiri ale dumnezeirii ar putea afla cineva 
în însuşirile focului ca în nişte chipuri. 
Aceasta ştiind-o. înţelepţii în cele dum- 
nezeieşti au plăsmuit pe seama fiinţelor 
cereşti chipuri de foc, descoperind asemă- 
narea lor cu Dumnezeu şi, pe cât se poate, 
imitarea lui Dumnezeu de către ele. 



§3 



Dar se prezintă pe ele şi în chipul omului* 
(CL Iez. U0: Apoc. 4.7) pentru faptul că au 
însuşirea înţelegerii şi puterile văzătoare în- 
dreptate în sus. Aceasta din cauza ţinutei lor 
drepte şi înălţate şi pentni puterea lor din fire 
stăpânitoare şi conducătoare (cf. Fac. 1,26). 
Dar şi din cauza foarte micii tor capacităţi 
simţuale* în comparaţie cu a animalelor 
neraţionale, capacitate care însă le cuprinde 
pe toate prin tăria puterii îmbelşugate a minţii 
şi prin stăpânirea peste ele, prin ştiinţa lor 
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raţionala, putere care, pe de altă parte este prin 
firea sufletului nerobitâ şi nestăpânită. 

Dar socotea se pot afla chipuri potrivite 
alePuterilorcereşti şi în fiecare din multele 
pârli aJe trupului nostru (cf. Dan. 10.5-8' 
Iez. 1.5-10. Apoc. 10.1-5). Astfel, putem 
spune că puterile văzătoare* ale lui arată 
privirea (cf. Iez. 10.12; Apoc. 4.6-8; Zah. 
3.9) cea mai pătrunzătoare spre luminile 
dumnezeieşti, precum şi primirea simplă, 
fluidă, nepotrivnică, ci foarte mişcătoare, 
curată, deschisă, nepătimaşă a iluminărilor 
dumnezeieşti. 

Iar simţul ce distinge mirosurile* arată 
puterea acelora care prind, pe cât se poale, 
răspândirea bunelor miresme mai presus de 
minte şi Ie deosebesc cu ştiinţă pe cele care 
nu sunt astfel, respingându-le cu lotul. 

Iar urechile arată puterea acelora de a 
primi în chip cunoscător inspiraţia dumneze- 
iască şi de a se împărtăşi de ea (cf Ps. 1 02,20). 

Simţul gustului arată alegerea hranei 
spirituale (inteligibile) şi primirea alimen- 
telor dumnezeieşti şi bine hrănitoare* (cf. 
Fac. 18.5-8: Jud. 6.21). 

Pipăitul arată puterea de-a cunoaşte ceea 
ce c folositor sau păgubitor. 

Genele şi sprâncenele înseamnă puterea 
care păstrează înţelesurile vederilor dum- 
nezeieşti. 

Vârsta adolescentă şj tinerească înseamnă 
puterea vieţii lor pururea înfloritoare. 

Dinţii (cf. îs. 9,11; loil 1.6; Apoc. 9,8) 
înseamnă puterea care alege ceea ce e ' 
desăvârşit în hrana primită. Căci orice fire 
înţelegătoare desface şi înmulţeşte înţele- 
sul unitar* ce i se dăruieşte de fiinţa dum- 
nezeiască prin puterea providenţială*. 
potrivit fiinţei ei mai coborâte, spre înălţarea 
ei. 

Umerii, braţele şi mâinile înseamnă puterea 
făcătoare, lucratoare şi activă (cf. Jud. 6,21* Ps. 
90.12; Iez. 10,8.21: Dan. 12.7; Apoc. 10,5). 

Iar inima* e simbolul vieţii, asemănătoare 
celei dumnezeieşti, ce-şi răspândeşte cu 
bunătate propria-i putere de viaţă dătătoare 
spre cele providenţiale (cf. Ps. 44.1). 

Pieptul arată puterea nezdrobită şi 
apărătoare* a răspândirii de viaţă făcătoare ca 
dintr-oinimâdesubel. 

Spatele, puterea susţinătoare a tuturor 
puterilor născătoare de viaţă (cf. Iez. 1,18). 



Picioarele (cf. Iez. )J) arată mişcarea 
vioaie si graba şi alergarea pe drumul înain- 
tării neîncetate spre cele dumnezeieşti. De 
aceea teologia (Scriptura) a închipuit pi- 
cioarele sfintelor minţi ca aripile dedesubt*. 

Căci ar 'P a araui ţ raha îlla Hării şi însuşirea 
cerească şi călătoria spre înălţime şi scăparea 
de tot ce c coborât prin ridicarea spre cele de 
sus. Iar mişcarea uşoară a aripilor* arată ne- 
alipirca prin nimic de pământ, ci ridicarea 
deplină peste orice amestec şi cu totul neîn- 
creunatâ spre înălţime. Iar neacoperirea şi 
fipsa tălpilor (cf. Fac. 18.4: 19.2) arată desfa- 
cerea, nclegarea. starea nereţinută, curăţia* 
de orice adaos din afară şi asemănarea cea mai 
marc cu putinţă de simplitatea dumneze- 
iasca^. 



§4 



Dai. deoarece înţelepciunea simplă şi de 
multe, feluri* (cf. Ef. 3, 10) îmbracă şi pe cei 
neacoperiţi şi le dă să poarte şi anumite unelte 
(cf. Iez. 9,1 ). să tălmăcim, după puterea noas- 
tră, şi sfintele veşminte şi unelte ale minţilor 
cereşti. 

Veşmântul luminos şi înfocat (cf. Luc. 
24.4; Apoc. 9.17; îs. 63.1) socotesc că în- 
seamnă asemănarea cu Dumnezeu, prin 
chipul focului şi prin puterea luminătoare a 
celor din ceruri, unde e lumina ce umple de 
strălucire îndeobşte* fiinţele inteligibile şi le 
iluminează în chip înţelegător. Iar veşmântul 
lor preoţesc* (cf. Dan.7,9; 10,5-6: Iez. 10,6) 
înseamnă capacitatea lor de-a se apropia de 
vederile duitineze ieşti şi lainice (mistice) şi 
sfânta dăruire a întregii lor vieţi. 

Tar cingâtoarele (cf Iez. 9.2; Dan. 10.5; 
Apoc. 15.6) înseamnă pâzirea puterilor lor de 
viaţă născătoare şi deprinderea de-a se aduna 
(concentra)*, dc-a se întoarce în chip unitar 
spre ele însele şi de-a se învârti în cerc cu bună 
rânduialâ în turul lor. rămânând necâzuie din 
identitatea lor^'V 



§5 



Toiegcle arată autoritatea împărătească şi 
conducătoare şi puterea de-a conduce toate pe 
calea cea dreaptă (cf. Jud. 6.21). 

Lăncile (cf. II Mac. 5.1-3) şi securile (cf. 
's. 10.15: Iez. 9.2) înseamnă puterea de-a 



deosebi înlre cele neasemânâtoare* şi ascu- 
ţişul activ şi încununai de rezultatul puterilor 
lor deosebitoare. 

Iar uneltele (geometrice) de măsurare* şi 
ziditoare (cL Zah. 2.5: Am. 7.7: Iez. 40.3; 
47,3: Apoc. 21.15) arată puterea lor de înte- 
meiere, de clădire şi de desăvârşire şi toate 
celelalte ale grijii de înălţare şi întoarcere a 
fiinţelor din a doua treaptă. 

Uneori, uneltele închipuite ale sfinţilor 
îngeri sunt şi simboale ale judecăţilor dum- 
nezeieşti asupra noastră (cf. Am. 7.7-9). 
Unele arată certarea îndreptătoare* sau drep- 
tatea pedepsitoare: altele, eliberarea de anu- 
mite împrejurări sau scopul certării sau 
recâştigarea fericirii de mai înainte sau adao- 
sul de daruri noi, mici sau mari, sensibile sau 
spirituale. Şi. în general, minţii slrăvăzâtoare 
nu-i va fi greu să vadă în ele o potrivire a celor 
văzute cu cele nevăzute. 



§6 



Iar faptul că ei (îngerii) sunt numiţi şi 
vânturi* (cf. Ps. 103.4) arată grăbita şi aproa- 
pe neiemporaia* lor lucrare* străbătătoare 
prin toate (ci. Ps. 104.5) şi mişcarea lor folosi- 
toare de la cele de sus* spre cele de jos şi iarăşi 
de la cele de jos la cele de sus. mişcare ce 
ridică pe cele din treapta a doua spre înălţimea 
mai de sus. E o lucrare ce mişcă pe cele dintâi 
spre comunicarea cu cele de sub ele şi ieşirea 

(JtpOoSov) providenţiatoare spre ele. Ar 
putea spune cineva că numele de vânt. care 
exprimă suflarea aerului*, arată, precum so- 
cotesc, asemănarea cu Dumnezeu a minţilor 
cereşti. Căci suflarea vântului* este (cum am 
arătal mai pe larg în Teologia simbolica*. 
prin explicarea celor patru elemente), prin 
mişcarea lui naturală şi de viaţă cauzatoare şi 
prin rapida şi nestăpânita pătrundere şi prin 
asctmzimea necunoscută de noi şi nevăzută. 
un chip şi un simbol al începuturilor şi 
sfârşiturilor mişcătoare. Căci nit ştii. zice. de 
unde rine şi unde merge* 1 (loan 3,8). 

Dar teologia (Scriptura) le împleteşte şi 
un chip de nor (cf. Iez. 1 .4; 10,3; îs. 4.5; Fapt. 
1 ,9; Apoc. 10.1 ). arătând prin aceasta, că sfin- 
tele minţi sunt umplute pe de o parte într-un 
mod mai presus de lume* de lumina ascunsă, 
pe de alta de primirea celei dintâi arătate, 
transmiţând-o pe aceasta fără să o trimită* de 
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Ia ele cu îmbelşugare la cel de al doilea grad, 
intr-o a doua arătare şi pe măsura lor* 8 . 
Aceasta arată puterea lor roditoare, de viaţă 
făcătoare, sporitoare şi desâvârşiloarc. care 
producând ploaia* spirituală, irezeşle prin 
revărsarea valurilor ei în sânul primilor* aJ 
durerilor naşterea vieţii-^ (cf. Iov 36, 27-3 1 ; 
Am. 5,8). 



w 



Iar dacă teologia (Scriptura) îmbracă 
fiinţele cereşti în chipul aramei (cf. lez. 1,7: 
40.3: Dan. 10.6: A poc. 1.15), al electronu- 
lui 40 (ct\ lez. 1.4.27: 8,2) şi al pietrelor mul- 
licolore (cf. lez. 1,26: 10.1.9: Apoc. 4,3; 
21.18-20). ea arata, prin chipul aurului şi al 
argintului, lucirea neputrezitâ, neistovită, 
nemicşoratâ şi nepătata, ca de aur, şi strălu- 
cirea arătoasa, luminoasă şi cerească. 

Arama trebuie sâ fie văzută, după cuvin- 
tele dinainte, ca chipul focului, sau al aurului. 
Iar înlăţişarile multicolore ale pietrelor so- 
cotesc ca se arată sau luminoase, ca albe, sau 
aprinse, fiind roşii sau în chipul aurului, fiind 
galbene. Ş i în fiecare culoare vei afla înţeleşii I 
înălţător al chipurilor. 

Dar fiindcă socotesc că despre acestea* 
s-a vorbii, după puterea noastră, destul, sâ ne 
mutăm Ia sfinţita tălmăcire a chipurilor de 
animale ale minţilor cereşti. 



Despre Ierarhia Cerească 



spre raza îmbelşugată a revărsării solare a 
dumnezeirii începătoare prin îndreptarea 

viguroasă, neîmpiedicată, neclintită 51 directă 
a puterilor văzătoare spre ea (cf. lez. 1.10; 
Apoc. 4,7). 

Chipul cailor înseamnă ascultare şi sprin- 
tenă alergare (ef. Zah. 1,8-10: 6,2; loil 2.4; IV 
Reg. 2,11; 6.17; I! Mac. 5.2-3; Apoc. 
19,11.14). Şi cei albi* arală strălucirea şi 
marea înrudire eu lumina dumnezeiască. Iar 
cei negri arata ascunsul, precum cei roşii, 
mişcarea înfocaiă. Iar cei ce îmbină albul cu 
roşul, unirea celor extreme prin pornirea de 
sine dâruitourc şi legarea treptelor dintâi cu 
cele de al doilea şi a celor de al doilea cu cele 
dintâi, prin întoarcerea unora spre altele în 
chig providenţial. 

Insă. dacă n-am avea în vedere analogia 
acestui cuvânt 41 , nu am arăta deplin în însuşirile 
animalelor pomenile şi în formele trupeşii 
asemănările neasemânătoarc ale lor cu cele ale 
Puterilor cereşti. N-am urca de la iuţimea lor 
impulsivă, la bărbăţia spirituală, a cărei ultimă 
Formă este mânia. Iar de ta pofta lor la iubirea 
dumnezeiasca (crosul dumnezeiesc) şi, vorbind 
pe scurt, de la toate simţurile animalelor 
neraţionalc şi de Ia multele lor mădulare la 
sensurile nemateriaJe ale fiinţelor cereşti şi la 
puterile lor unitare. Dar celor înţelepţi nu le 
trebuiesc toate acestea, ci le ajunge şi numai 
tălmăcirea unui singur chip nu cu totul potrivit 
pentru înţelegerea asemănărilor Celor înrudite. 



tnalţăior. Căci au fost numite şi Gelgel* 
(ef.IeA 10. 13). ciire înseamnă în limba evre- 
faseâ reîntoarceri în cerc şi redescoperiri. 
Căci roţilor înfocate şi asemănătoare Iui 
Dumnezeu le e proprie învârtirea în cerc prin 
mişcarea nesfârşită în jurul aceluiaşi bine. Iar 
descoperirile le sunt proprii prin arătarea 
celor ascunse şi prin înălţarea celor mai de jos 
^ pnn iluminările comunicate de cele înalte 
către cele mai de jos prin dăruire 
coborâtoare 4 -*. 

Ne mai rămâne să lămurim sensul bu- 
curiei* ordinelor cereşti (cf.Luc. 15.10). Căci 
ele suni cu totul neprimitoare ale plăcerii 
noastre pătimaşe*. Dar se spune că se bucură 
împreună cu Dumnezeu de aflarea celor 
pierduţi, ceea ce înseamnă o stare de linişte* 
asemănătoare celei dumnezeieşti; şi că se ve- 
selesc cu bunătate îmbelşugată de punarca de 
grijă şi de mântuirea celor ce se întorc Ia 



Dumnezeu. Ei trăiesc pentru aceştia acea 
fericire* de care s-au împărtăşit de multe ori 
bărbaţii sfinţi* când s-au revărsat asupra lor 
lucrările îndumnezeitoare ale iluminărilor 
dumnezeie-şu 44 (cf. loan 16,22). 

Acestea l^ spuse de noi despre sfinţitele 
închipuiri. Căci. deşi ele au rămas în afara 
explicării exacte, cele spuse de noi ne ajuta, 
precum socotesc, să nu rămânem cu totul 
străini de înţelesurile lor figurate. 

Iar de vei spune că n-am amintit de ţoale 
puterile sau lucrările sau chipurile îngerilor 
din Scripturi, răspundem că, în privinţa uno- 
ra, n-avem cunoştinţa cea mai presus de lu- 
me* a atiora. că avem nevoie mai mult de altul 
care să ne lumineze, să ne introducă în taina 
lor. Iar din cele spuse am lăsat Ia o parte cele 
de acelaşi înţeles, gândindu-ne la corespon- 
denţa lor cu minţile cereşti şi cinstind cu 
lâcerea ascunzimea cea mai presus de noi. 



§8 



Chipul Icului (cL lez. 1 ,10: Apoc. 4,7) e 
de socoiit că înseamnă puterea conducătoare, 
vigoarea, lâria nezdrobiiâ, asemănarea, pe cât 
e cu putinţă, cu ascunzimea negrăitei 
începătorii dumnezeieşti prin acoperirea ur- 
melor* înţelegătoare (cf. Ps. 76,18) şi prin 
învăluirea mersului întins în sus. prin ilumi- 
narea dumnezeiască, spre adâncimea nemij- 
locită a dumnezeini. 

Iar aJ taurului (cf. Icz. 1,7,10; Apoc. 4 ,7) 
arată tăria, vigoarea şi lărgimea deschisă a 
brazdelor înţelegătoare spre primirea ploilor 
cereşti şi aducătoare de rod. Iar coamele arată 
pavăza apărătoare şi nebiruita, 

Iar chipul vulturului arată puterea îm- 
părătească, pornită spre înălţimi (cf. lez. 1.10: 
Apoc. 4.7); iuţimea şt uşurinţa în dobândirea 
hranei întăritoare; şi privirea treaza şi uşoară* 



Dar trebuie cugetat sila faptul câ s-a spus 
fiinţelor cereşti râuri, roţi (cf. lez. 1.15; 
10,6; Dan. 7.9) şi care unite. Râurile de foc 
înseamnă undele dumnezeieşti ce le dăru- 
iesc acelor fiinţe o revărsare îmbelşugată şi 
abundenta şi o rodnicie de viaţă făcătoare 
(cf. Icz. 47,1' Dan. 7,10; Apoc. 22.1). Iar 
carele unite, comuniunea unificatoare a 
celor de aceeaşi treaptă (cf. Zah. 6.1-7). în 
sfârşit, roţile, care sunt înaripate, arata că se 
învârtesc fără întoarcere şj neclintit spre 
cele dinainte, mişcând puterea lor de 
mişcare pe drumul drept* şi neabăiui. spre 
ţinta întregii lor învârtiri spirituale, aflată 
mai presus de lume 42 (cf. lez. 1,15-21: Dan. 
7.9). 

Dar înfăţişarea chipului roţilor 
înţelegătoare se poate lămuri şi în alt* înţeles 
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SCOLIILE Sfântului MAXIM MĂRTURISITORUL 



Despre 
IERARHIA CEREASCA 



Explicaţia titlului 

Ierarhia. întrucât titlul vorbeşte de ierarhie, e de şiiut 
ea prin ierarhi sunt numiţi de obicei episcopii: ierarhia 
csie însărcinată c u conducerea ordonată a celor sfinte, cu 

grija de ele; căci ierarhul este conducătorul. îngrijitorul 
^iorănduilorul celor sfinte; el nu este însă izvorul puterii 
preoţilor, căci orânduieste cele sfinte? şi rânduiala lor -ji 
cea a Bisericii, dar nu c şi izvorul lur. Aceasta explicare 
o da însuşi marele Dionisie mai jos. in scrierea Despre 
ierarhul bisericească. 

PresbiteruL Notează că numele de preshiier îl araiâ 
şi pe episcop; fiindcă episcopul este şi presbiter, aceasta 
se arata şj în faptele sfinţilor apostoli (Fapt. 20. 1 7-35 >, 
unde Sfântul Apostol Pavel insiuuie (acesi nume) 
Bisericilor din Asia. 

Capitolul I 

§1 

TOM darea cea bună Notează că fericitul Dionisie 
s-a folosii de Epistola sobornicească a Sfântului tacob, 
Câci de acolo csie spusa. Şi Câ ea era deja publicată. 

Câci din El Iar acestea Ic teologhiseşie despre Fiul. 



Predate - de Părinţi. Numele aici părinţi pe cei ce 
i-au predat lui dogma, nu pe cei naturali; cici era dintre 
clîni. cum arata Faptele sfiiţilor apostoli şi el însuşi în 
Epistola către S/ânitit Pnhcorp şi in capitolul IX al 
scrierii Despre ierarhia cereusvâ. 

In chip simbolic. Nu spune în mod naiural. ci prin 

siraboale şi chipuri. 

Minţilor, gr VOtOV. Şi filosofii elini numesc ..minţi" 
Puieflle înţelegătoare sau îngereşti; fiindcă fiecare dintre 
de este cu iotul minte şi întreaga fiinţa a lor este minte 

v ie. iiinţializatâ in specia lor; se numesc VOE^, casă sune 
mai banc numele lor. căci pluralul lui 6 voîk;. TOU VOX>, 
trebuia sa fie oi VOÎ: dar pentru mai bunul sunet s-a 
It'miai uoi voEţ de Ia alt singular. Căci acesta c un obicei 
al celor din Atica, care zic 'Apiaxcxpdvai şi ItoKpâTCtl. 
in loc de oi 'ApiaTOCpCtVEtQşjoi 2X0KpG:TCiy Dar sunt 
%i unii care zic ot VOOl. de la 6 vdoc,. TOU voou: îi 



numeşte aşa şi Scriptura ca în Isaia: minte (VOtX^j mare 
este suipâmiiii ui Babilonuhu , adicâ diavolul, lonienii zic 

deci VOTjq, vodq. VOEC,. cum zic şi XP°^v XP°^- °* 
XpO££. E o declinare ionianâ. 

Mai presus de început, gr. OJt?papX lov - Dumnezeu 

e moi presus de început, ca lumina mai presus de tot 
începutul ţi începâioria aşa-zişilor dumnezei, adicâ a 
îngerilor şi a oamenilor drepţi. 

Cea mai dinlăuntru, gr. Ev5oTrŢTO£. O numeşte 
cea mai dmlâtmii u, pentru ascunzimea ei; câci le este 
necunoscuiâ tuturor celor din afara. 

îmbinarea. £r. OUyKpaOiV. O numeşte aşa pentru 
câ Dumnezeu fiind Unul se înmulţeşte. 

Acoperâminte. gr. napa7IETaou.axcov. Aeo- 
perAmintc numeşte cele despre Dumnezeu spuse în 
chip trupesc în Sfintele Scripturi, cum suni numite 
mădularele omeneşti sau uncie puteri- Notează câ 
fără chipuri şi simboale nu ne este cu putinţa nouă. 
care suntem în Irup. sa privim cele nematcriale şi 
neirupeşti. Şi aceasta au arâut mai ales valurile ce 

se aflau în cort. precum se da de înţeles aici. 

Potrivit cu firea, gr. auuxpucoq. în loc de6u.O(pl)â>q, 
de o fire cu ele. 



§3 



începătorul desâvărsjrii, gr. TE>.ETcip£lC,. Desă- 
vârşire (TeA.ETr|) se numeşte dupâ filosofii elinilor 
comunicarea misterelor, ca una ce desăvârşeşte pe cel 
iniţiat |î c desăvârşi toiire a celor ce vin la ele. Deci 
sfânta rânduiaia. ca ordinea şi alcătuirea dumnezeiască 
a sfintelor Taine. îşi are începutul de la Dumnezeu prin 
apostoli fScuţi desavârşitorii acestor bunătăţi; căci 
dumnezeiescul Apostol Pavel îi numeşte pe cei iniţiaţi 
desăvârşiţi, zicând; Deci căii suntem desăvârşiţi, 
aceasta să o cugetăm (Filip. 3.15). 

Mai presus de lume. Mai presus de hune nu trebuie 
înţeles în chip sensibil, ci spiritual şi mai presus de lumea 
noastră. Notează la ce chipuri şi forme se gândesc, vorbind 

de ele în cele următoare. 

De ta chipurile, gr. TlXctOECOV. Notează ea numeşte 
imaginare fnXaouxtTcoSeiC,) predaniile tainice de 
aici, pe care Ic desfăşoară în scrierea Despre ierarhia 
bisericeasca. Dar aceasta c înţeleasă în chip dum- 
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nezeiesc: cuvântul chipuri (JiXaoetov) trebuie văzut in 
legătură cu fir/mele (MOfXpamKaTg pomenile: iar cu- 
vin iele simpfe fântâcţ) şi lipsite de chipuri, 
(ăT.vmb'zouţ) . In legal ură cu iu/tiurtu aimpttsă 

fOIft&OCU a acelora. 

Materiala Călăuzire materiala numeşte ridicarea 
prin cele /isc materiale spre înţelegerea celor nemaie- 

rialc. 

Arătate, Frumuseţi arătate numeric frumuseţile 
slîniclor localuri: învăţăturile desfăşurate, citirile Sfin- 
telor Scripiuii; cetele bine orânduite, ireptcie preoţilor. 

Notează ca frumuseţile văzute suni chipuri ale ordi- 
nelor nevăzute, cum spune Apostolul hi Epi\h>ta cQtţe 
Evrei (Evr. 8.5). vorbind de cele din templu şi cum a 
auzii Moise: TtwH€ sâ le f citi după chipul ce ţi s-a unitar 
în munte (leş. 25.40). 

Desfăşurate Desfăşurale sunt invaţăiunle dale prin 
cele văzute ţi dovezile lărgite prin lucruri ale celor spiri- 
luale ce se impun unitar >i deodată înţelegerii. 

Al deprinderii Deprinderile de acolo îmi poruncesc 
cele dumnezeieşti; iur deprinderea este o calitate .statornică, 
Aici. rânduielile hiscriceşti sunt chipuri ale deprinderilor 
netrupeşti de acolo Căci depnnderilc sunt ale celor nc- 
mipcşti. Notează câ Sfânta Liturghie (introducerea în taine. 
irpattKn, Hl)Ol«yf0yîa sau mislagogia sacerdotala) 

savârşiia la noi oamenii este imitarea ierarhici cereşti. 

.Wai presus de lume. Ceea ce e mai presus de lume 
nu are înţeles sensiby I, ci spirit ual. ca ceea ce c m ai presus 
de lumea noaslrâ. 

Prin cuvintele - Scripturii, gr. ÎCpoypcuplKaTc. 
Adică în cuvintele compuse în chip sfânt în Scripturi. 

Să ne ridice. Noieii/.â cum suntem în aliaţi la 
cunoaşterea lui Dumnezeu şi că Mustos c Cel ce ne înalţă. 

La culmile. Nimic n-a fost numii la întâmplare de 
fericitul acesta, ci cu multa învăţătura si in chip propriu cu 
dreaptă credinţă; fiindcă deci a spus ca sfânta slujbă se 
săvârşeşte la noi prin siinboale materiale şi chipuri dezvol- 
tate spre înţelegerea noastră, fiind o imitaţie a sfintei slujbe 
a îngerilor. în mod cuvenit a numit slujim acelora culme; 
căci, cei ce s-au ocupai cu acestea, au obişnuit sa numească 

culme a oricărei fiinţe ceea ce c vârful cel mai curat al ei şi 
de caic aiâmă neîntrerupt, adică neîncetat, fiinţa; de pilda, 
culmea sufletului este munca, care e cea mai curata pane a 
ci; şi culmea iubirii este iubirea fierbinte a celor foane 
înălţaţi şi foane îndumnezeiţi; şi culmea ierarhici noastre şj 
a ordinei ei tainice este cea mai mare curâţie a ei. din care 
se aprinde şt întinderea ei şi voinţa ci dc-a se apropia de 
n emu tonalitate: deci curăţia cea mai mare în noi este sim- 
bolul culmii tainelor fără chip. simple ţi netrupeşii, în care 
se află ridicata ierarhia ca într-o sfântă exprimare pentru 
oameni, pe care Ii înalţă prin chipuri spre vederile c urate ale 
culmii slujirii spirituale. 

Capi rol ui II 

x §1 
înfăţişării, gr. t:K(pavcoptav. Numcşjte aşa descope- 



rirea. E vădit ca vorbeşte de cea prin simhoule şi chipuri 
pccarcle-aiiuuui'jiplasniuiii;iarprin^»j/iA/>«'"''iîoţeles 
ricmaicrialitaiea fiinţei; ştia că proslăvind sfintele minţi 
din ceruri, cum zice ol, după Scripturi, trebuia sa vor- 
bească de animalele cu chip sălbatic şi despre vulturi şi 
despre altele prin care închipuiesc dumnezeieştile Scrip- 
turi. Puterile arhangheleşti: căci zice; Ca tiu cumva st} 
.WLVtini şi rmi tv vei mulţi în mod neatxemt câ au o 

înfăţişare cetele celor cu multe picioare 51 feţe din cerun; 
acestea au voit sa arate sfinţii prooroci prin cuvintele lor. 

Foarte sunpiu.gr. orc£j(V(OC. Puternic sau în tot feh 
sau adevărat sau simplu. 

Pe - (închipuiri) poetice. Scriptura s-a folosii 51 
plăsmuiri poetice spre călăuzirea înţelegerii omeneşti, | 
care nu poate cuprinde învăţătura celor mai înalte; eaci'l 
sirnboalele cereşti se aseamănă celor închipuite de poeţi, 
cum spune acest sfâni hârbul fiiir prin poet. înţelege pe 
cei admiraţi de clini, ca llomer. Hesiod şi ceilalţi) s« 
imaginilor lor simbolice. Căci. cunoscând înţeleptul po- 
gorămăni dumnezeiesc înmiea noastră slaba şi inapta 
pentru o contemplare mai înaltă. Scriptura 1 a plăsmuit o 
putinţa de înălţare descriindu-i cetele Arhanghelilor n«1 
cum suni cu adevărat, ei precum putem noi să înţelegem; 
deci nu-ţi închipui nimic impropriu celor ceteşti. 



Forme compuse. Mumeşle forme compuse amimiielc 

plăsmuiri sj închipuiri. 

Prin ele însele. Pnn ele însele, adică prin firea lor si 
necunoscute şi de nevăzut. 

îngrăşată, gr. arcorofiOV. Socotesc că numeşte în- 
grosatâ călea străina şi închipuirea neobişnuită; de aceea 
o numeşte si închipuire, arătând că nu sunt adevărate 
formele airibuite sfint.il or îngeri; câci nu sunt cu adevărat 
aşa cum m-a prezintă Sfânta Scriptură, cî o face aceasta 
ca sa ne ridicam la măreţia lor. Dionisie însuşi încearcă 
sa vadă în chip simbolic cele spuse despre ei si să arate 
ca e cu putinţă să fie înţelese cetele îngereşti, aşa cum s-a 
spus. 

întrucâtva - ne mate riale. gr. ctGXtQV TtOOOld 
limui'titut iienwteriaie. adică în pane; căci nu suni cu 
toiul nematerialc; fiindcă numeşie fiinţele superioare cer 
şi cele din cer. ea nişte stele; dar subţirimea lor extremă 
şi de o unică substanţă esle aproape de ncmaicnaliiaie. 

De chip dumnezeiesc. Socotesc fiinţele inteligibile 

simplităţi de chip dumnezeiesc; căci suni fiinţe nemate- 
riale şi cu totul necompuse. nefiind un amestec de elc- 
menlc; cari aşa sunt corpurile; dar acelea sunt neirupeştî. 

Sprifinindu-se. gr. cvn £dvov. Făcând-o să apară şi 
sa rămână, rigida. 

De (formele) unor lei. Aceste forme ale dum- 
nezeieştilor şi sfinţilor Heruvimi sunt înfăţişate de Iczechiel 
şi de dumnezeiescul loan în ApocnOpsâ. 

De grupuri, gr. tO|iu>v. Crup este o mulţime îm- 

p Iun ta. 

De păsări, gr. opviQctGtţ. Având forme de pâsâri. 

De • animale. E vorba de alic animale, de exemplu 
cai. asini şi altele ca acestea; iar materiile mai de necinste 
sunt tronurile ca din lemn şi roţile şi lăncile din fier, ca 
lancea scoasa asupra lui Valaam şi pe care a văzul-o 



n a vid. cum s-a spus în cartea a doua a Negilor, şi carele 

ca de lemn. , 

Pătimaşa ZiccptiftnHi.fiî. deoarece indică forma Icu- 
lui, oarecum mânioasă şi chipul boului înclinat spre 
lă'cere: care paiimi suni mari. Aiemaiu'iri numele 
P .prezentârile prin asimilare. Câci spune Iczechiel ca a 
âzut asemănarea tronului şi asemănarea (ceva 
semănător) leului, după cum arată închipuirea celor care 
se exprima prin imaginare; de aceea se Şl SpU»K 

', etanul 1 neasemtinâum c; căci nu lc-a văzut proorocul 



rci 

vâ. 

ii se mânat ori 

se 

ne'toatc asemenea, ci pe unele aşa. pe altele aşa (altfel): 
dar >>ont şi cu iotul neasemănătoare cele ce par 
dsemânătoare: câc. nu au. cu adevărat, nimic din leu sau 
bou sau celelalte; cercetează ce înseamnă neasemănător 
iav6>OlOV) în cele care urmează. 

Dar, gr. rxXVfj. începutul explicării. 

Sici - (puterile) dumnezeieşti. Se făgăduieşte să se 
arate prin explicarea proprie câ nici cele cereşti nu se 
jignesc, nici noi nu ne fixăm in umiliri coborâte tn 
vorbirea despre îngeri ca animale. 

în mod cuvenit - s-uu propus. Se explici pentru ce 
se folosesc simboale care nu pot exprima chipurile celor 
fârâ cliipuri si se vorbeşte aici de forme ale celor fără 
forme . 

fiară chipuri, gr. doxrUJCtxîaxoJV. în loc de fără 

forme - 

Nemijlocit. Adică nu prin mijlocirea chipurilor, ci 
deodată şi prin prima apropiere. Iar preferă 

rtpoxrivoocn esie una cu propun rtpoiiQtacn şi cu 

otnlnrif /ipopâXAovTat. 

Prin forme. Notează câ cele neirupeştî suni fârâ 
forma; când. deci. auzi despre cel mai presus de fiinţă câ 
e în chipul lui Dumnezeu (Filîp. 2.6). înţelege pe Cel 
întocmai cu Tatâl său; câci aceasta o arată şi chipul lut 
Dumnezeu cel nevăzut (Col. 1.15} şi: Cef ce Mu văzut 
pe mine. a văzut pe Tatăl (loan 14,9). Aşa explica şi 
Sfântul V'asile. în scrierea căire fratele sâu. deosebirea 
intre fiinţa şi iposias. 

Că (modul) sfintei (descoperiri) este îndoit. Pentru 

câ dumnezeirea c proslăvită în doua moduri: fie ca ase- 
menea cu toate, căci toate subzista în El. fie ca neaseinc- 
nea, câci nimic nu este din toate. 



Seasemănâtoare. Chipurile suni plăsmuite dintele 
asemenea şi din cele neasemenea; iar cum suni plasmuilc. 
spune aici. 

Uneori- ca: Cuvânt. După care (mărturii) se zice câ 
Dumnezeii este raţiune şi minte, de exemplu: Cine a 
cunoscut vândut Domnului'} (I Cor. 2.16) şi: Şî t*Jt*St 

Mtvimiul Domnului către nune, zicând (fer. 1*4) şi cele 

următoare. Dar vorbeşte de raţionalitate la Dumnezeu nu 
pentru că voieşte sâ îl arate pe Dumnezeu raţional, părtaş 
tle raţiune; câci acest lucru c vâdil; ci pentru câ C 
•luiuruţiunalilaiea. fiind inireg raţiune; iar de fiinţă vor- 
besc în legatara cu Dumnezeu când spun: Eu xunt Cei 
• P wrfm ^i CeUeesre m-u trimis (Ie$. 3. 14); Iar Tu ttvetaşt 
«pi {Pi, 101 . 28). Căci de la a fi (eîrat sau cSvrog este 
fiinţa (oGcîa) şi de aici existenţa concretă (Ouaîct). 
Vrută. Dumnezeu nu este numit nici viaţa, nici lu- 



mină, nici minte, nici fiinţa în sens propriu, ci în înţeles 
de cauza; căci e mai presus de acestea 51 nu ca acestea 

Nevăzută. Cele ce sunt spuse despre Dumnezeu prin 
negaţie (apo falie), ca m-roznt. infimi, ţi cele ca aeesica. 
sunt neasemenea; căci nu arata ce este Dumnezeu, ci ce 
nu este: aşa spune şi Grigorie Teologul. 

Ncîn[eleasă, gr âvonxov. Neintcligibil nu se spune 
prostului, ci celui ce nu e înţeles de cineva; indefinibil 
BSt© Dumnezeu, ca nesupus nici unei definiţii, ci fiind 

definirea lut uror şi pe toate definindu-le. hotâmictndu-le 
tn Sine, fârâ ca El să fie supus definiţiei; definiţiile se 
compun din afirmaţii (din declaraţii caiafaticc); iar 
afirmaţiile sunt nepotrivite cu Dumnezeu, fiind minci- 
noase; câci Dumnezeu e mai presus de acestea, ca nefiind 
fiinţă, ci mai presus de fiinţă. 

Negaţiile, gr. daotpâoCly Spune ca nu numai pentru 
Dumnezeu, ci pentru toaie cele dumnezeieşti neua{iîte 
sunt adevărate şi afirmaţiile, nepotrivite. Deci afirmaţiile 
sunt nepoirivite când spunem fie de Dumnc2cu. fie de 
Puterile înţelegătoare câ sunt viaţa sau lumină. Câci nu 
sunt o viaţă ca cea care c prin inspiraţie şi expiraţie; nici 
lumina, ca cea care se arată şi face să se vadă obiectele. 
Ci sunt mai presus de acestea. Iar negaţiile (declaraţiile 
apofatice) sunt mai potrivite celor inirucât va inteligibile. 
Câci spunem câ sunt nevăzute şi înţelegem câ nu cad sub 
vedere. Dar ceea ce mi se vede. raţiunea, nu caută nici sâ 
cerceteze, nici sâ exprime. Iar viaţa şi lumina, deşi par să 
indice ce este. nu arată nici ele ce este Dumnezeu. 

Căci - cinstesc Observă cal de frumos a explicai 
pentru ce eele cereşti sunt aduse în amintire şi au ehipuri- 
Câci, precum Dumnezeu cel pes.ie toate n-are nimic 
omogen (de acelaşi fel) în toate şi de aceea, pe drept 
cuvânt, nimic din toate nu-i este propriu a-l face înţeles, 
eu dreptare ne folosim de alia metodă pemru a spune ce 
nu este Dumnezeu, ceea ce se numeşte prin iele neuse- 
menea\ Va fel şi în legătură cu Puterile cereşti, care sunt 
după Dumnezeu, teologii au lucrat cu pricepere, 
neasemănându-lccu mmicdincele inteligibile, ci aukiai 
asemănarea acestora din cele sensibile, adică de necinste. 
făcând aceasta spre cinstirea lor, cu sâ nu fie imitarea lor 
plăsmuită şi neadevâratâ. Câci dacă cel înfăţişai în chipul 
leului şi CU multe picioare este şi raţional şi nematcrial. 
cum nu e vădit câ a depăşit în chip mai presus de lume 
cele materiale şi înţelese de noi? 

Ca ceie mai de cinste, lată şi alt raţionament, pentru 
care nu s-a folosii Scriptura de astfel de asemănări pentru 
cele cereşti. Căci. dacă s-ar fi folosit de închipuiri mai 
einstiie. spunând câ Puterile dumnezeieşti suni cu chip 
aurii sau fulgerătoare, fără îndoială câ cel ce le-ar auzi 
le-ar crede, luând, de la cele mai cinsiile pentru oameni, 
motiv de a le crede. Dar ca a ales chipuri ce nu suni bune. 
ci nepoirivite lor. urâte. ca. ştiind noi sigur Câ nu sunL 
astfel. săcâulăm adevărul celor ce suni. 

Ncvătâmâtor Câci fiinţele dumnezeieşti, numile 
flăcări de foc. nu sunt aizâtoare, ci pline de viaţă. 

Urâte. Câci cum nu suni urâte simboalele materiale 

ale celor inteligibile'.' 

Vederile, gr ted|iaTa. Vederi se numesc cele 
văzute în chtp minunat. 
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De fapt mânia. Mtşcareamânioasa nu e simplu o mişcare 
plina de ncraţionalîtate. ci şi a unei firi neraţinnale; sa se 
citească cu vântul u Irin i al cărţii, pe care I -a spus despre vederea 
sfinţilor heruvimi; căci acestea loatc s-au explicai pe larg. 

Raţionalitatea, h de însemnat ca vorbeşte de raţiona- 
litate ţi la îngeri; dar e încordată sau neobosita şi 
ncinolcşită. 

Poftă. Pofta este iubirea nereţinuta fală de Dum- 
nezeu, pe care o numeşte străină de materie. 

Neamestecate. Ne-amesteeatâ numeşte mişcarea cu- 
rată şi nepreocupată de rtirniC altceva. CâCi cel Stăpânul 

de iubirea dumnezeiasca este întreg al ei şi tinde numai 

spre Cel dorit, neîmpiedicat de nici o răpune ce trece de 
la una Ia alta şi trupească; iar spunând ca în fiinţele 
netaipeşli esteo ne raţionalitate, nil le jignim soCotindli le 

neînţelegătoare; indicând prin formele leilor, viţeilor şi 

pasărilor, cum c vulturul, chipuri şî si minuţie ale celor 
neraţionali, socotim câ spunem ceva cuvenit cetelor 
cereşti. Jar indicam în chip tainic la ei o raţiune deosebita 
laţâ de a noastră; câci noi exprimam raţionalul prin 
organul limbii şi prin forme fonetice, lovind aerul prin 
convorbire (dialog) şi cuvântul mulăndu-se de la nui la 
urechile celor ce asculta, de la trup la imp, cum spune şi 

dumnezeiescul Vasile în scrierea Iu ({Minte iu tine înmii; 
dar acolo nu c aşa, ci fiind lipsiţi de trup şi imâlnindu-se 
şi deosebindu-se întreolaliâ şi comunieându- şi unii altora 

înţelesuri mai clar ca prin orice cuvânt, e ca şi când 
vorbesc unii cu alţii,, comunicând între ci prin tăcerea 
cuvântului. 

Pornirea, gr. âTtOK/VţClV. înclinare sau pornire. 

Trecătoare Cuvântul nostru rostit trece de Ut cel ce-1 
spune la ce! cc-l aude: trupesc, spre deosebire de cel 
interior; căci acesta nu c nici trupesc, nici nu se muta. 

Ale materiei. Spune câ cea mai de necinsic materie c 
toată natura corporala orânduită de Dumnezeu în diferite 

forme in suflcţitc şi neînsufleţite şi in celelalte; iar măreţia 

înţelegătoare suni cele spuse despre Dumnezeu, ale căror 
cliipuri modeste şi obscure le aflăm în cele ce sunt. ca în 
simplu a ti. în a vieţui. în a simţ] şi cele asemenea. Câ 
toata materia îşi arc existenţa de la Dumnezeu, nici o 
raţiune înţeleaptă nu o va contrazice; dar poarta şi ca în 
sine însăşi dovada ca a fost adusă la existenţa şi a fost 
orânduita de Dumnezeu; edei toata orânduirea ei are în 
sine chipurile obscure şi umbrite ale celor înţelegătoare; 
fiindcă, precum cele înţelegătoare suni apic sâ primească, 
pe cât se poale, procesiunile providenţiale şi. fiind viaţa, 
sunt făcute şi ţinute vii de Dumnezeu Cel mai presus de 
toata viaţa şt au puteri lucratoare spre facerea de bine $ 
u oarecare mişcare mai presus de lume. aşa şi icrate cele 
materiale împreuna şi fiecare in pane sunt apte să 
primească în mod propriu lor pronia lui Dumnezeu şi sa 
fie fâcute şi ţinuic vii şt pot să se fuca viaţa, cum va spus: 
Sa scoată pământul suflet viu (=cf Fac. J .24); şi iarăşi: Sa 
scoală apele târâtoare cu suflete vii (cf. Fac. 1.20); dar şi 
puteri hinefăeâtoarc a dat celor ce suflă de pe pământ, 
cum arată foloasele aduse plantelor şi mcialelor. Ba cele 
materiale au şi mişcarea ce înaintează spre naştere şi 
stricăciune; şi primesc de Ia Dumnezeu şi o organizare ce 
impune şi li se impune; dar pot să fie şt luminate din 
prezenţa puterilor înţelegătoare, ca îngerul care strălucea 



la învierea Domnului şi lumina împrejurimea. Iar acestea 
le are materia pâiiniind-o. nu ca cele înţelegătoare care o 
lucrează; de aceea se ş.i spune câ le are cu un ultim ecou 
fca un ultim reflex): iarccesre ecoul ultim, va lamuri * 

Scrierea Despre numirile dumnereieşit. capitolul IV. 

Şi - aceleaşi. Notează câ de to-atâ materia spune câ nu 
e înlclcgatoarc; deci steleJc sunt neînsufleţite: căci nu au 
minte: deşi au acelaşi nume. dar nu se înţeleg la fel; ele 

suni definite şi înţelese dupâ proprietatea fiecăreia. 



în (descrierii?) dumnezeieşti, gr. OeapxtKCUq. 
Adică prin cugetările despre Dumnezeu. 

De Ut cele ce se râd cinstite. Notează caic suni cele 
numite cinstite (preţioase), ca soarele şi stelele; şi care 
SUrtt la mijloc. Ca focul şi apa; şi care cele Hm unnâ. ca 

mirul; şi care necinstite, ca fiarele şi viermii: şi ca pentru 
Dumnezeu s-au folosit şi simboalelc animalelor sălbatice 
şi cele ale materiei; şi cele de cinste, şi cele de la mijloc. 
şi cele necinstite. 

Soarele. Proorocul Maleahi îl numeşte soaiele dreptăţii. 
(Mal. 3.20). Iar Petru. în Epistola sa sobornicească, zice:/ 
Pună ce hiveafârul va răsări fn inimile voastre şi cele 

următoare (II Petru 1,19). Căci acesta este steaua de 
diminea{ă (Apoc. 22, 16), Iar Moisc zice; Fot în rugul 
taie nu au/e (leş. 3.2). Căci luminează fără să vatăme. 
larleremiaii zice apă: M-att părăsit pe Mine. izvorul apei 
vii (ier. 2.13); şi altele; iar Domnul zice: 'Râuri de apă vii 
vor curge din panta eh Meu (loan 7.38), Iar Solomon. 

în Cântarea Cântai iU>r. îi zice mir: Mir vărsat este 
numele Tău (Cânt. 1 .2). Dintre cei doisprezece prooroci. 
Osca şt Michea socotesc câ fiarele de care vorbesc se afla 
între cele profeţite despre Dumnezeu. Iar David îl 
numeşte pe El vierme: Fu .sunt viei me si nuotn (Ps. 2 1,6); 
a spus-o pentru persoana Domnului sau l-a asemănat pe 

Domnul cu vientiele. ca pe Unul ce nu s-a nâscui din 
sămânţa ca noi. ci fără sămânţă, ca viermii, care nu se 
nasc din sămâniâ. ci din pământ, sau din putreziciune. 
Căci: Eu sunt vierme şi nu om, se spune ca din partea lui 
Dumnezeu cel întrupat, deşi nu e înţeles după dum- 
nezeire, ci dupâ arătarea smerită in trup. (îi numeşte pe 
prooroci tălmăcitori înţelepţi ai lui Dumnezeu 

(6cooocpo\)ţ);a înfăţişat mai înainte unele asemănări din 
sencrea Despre nur/urile dumnezeieşti). 

Asemănări Ce înseamnă asemănările celor spuse 
s-a arătat în scrierea Despre numirile dumnezeieşti, la 
începutul capitolului IX, 

Reflexe. Vorbeşte de ultimele reflexe ale lui Dum- 
nezeu în creaţie, cărora le-a spus aici cele din urma (cele 

mai puţin vrednice de cinste ) ftonie materiale. în ce 
înţeles sunt numite aici formele cele din urma. ni se va 
arăta mai pe larg în scrierea Despre numirile dum- 
nezeieşti, capitolul iV 

Daca - nu - chipul urât. Pnn chipul urât înţelege 
chipul animalului sălbatic, pe care Scriptura îl atribuie 
îngerilor; iar descoperiri înseamnă arătări şi dovediri. 

Chipurile - îngerilor. Bine a numit dcscrienle din 
Scripturi, pe care le-a înfăţişat aici. nu îngereşti, ci de 
chip îngeresc; căci nu sunt ale îngerilor inciţi chipurile 
descrise, ci înfăţişează o arătare oarecare pnn chipuri 
ale celor neirupcşti. cum a explicat el însuşa. 



Să definim- gr. âtpopioaoOoil . E obişnuit sa spună 
de definirea şi explicarea limpede. 

Socotim, gr. oiojieGa. In general, socotim, de pildă, 

.- ar Ham CC e ierarhia şi la ce socotim câ folosesc (adică 
noi folos.» ierarhii pnn sfintele slujbe 

iar tu copile. E de întrebai cum îl numeşte marele 
nionisie copil pe dunutc7ciescul Ttmoici? O spune aceasta 
fi . nrcaim seCCHCSC. & t&& înaintat în am şi mai pneeput in 
filosofic încât sa poală fi şi întrebai de acela, cum arata 

mente acestea; câci. deşi Sfântul Timotci a crezut înaintea 
dumnezeiescului Diortisie, cum arată Faptele sfhinhrapi'S- 
u,h dar în cultura din afara era mai laie marele [Sioniste; Hc 
râ ii numeşte fiu. imitând pe Domnul, care spune; mm . nu 
aveţi ceva de ntâm "ie! (Ioan 2 1 ,5»; tte. pentru câ numeau pe 
cel ce deprinseseră lipsa de vicleşug cea după Dumnezeu, 
copii cum araiă şi Papia in canea întâia a Explicărilor de 
dummeâ 4 Clement din Alexandria în Pedaeogul. 

De mulţimea. A opus mulţimii pe cei de un chip; căci 
cele slinte unesc; iar cele îminaLe şi păcatele duc la 
mmuliire prin despărţire. Acum numeşte mulţime ceea 
ce e întinat. 

Capitolul III 



Ierarhia este- Definiţia ierarhiei. 
/V cât e cu putinţă, gr. Cuc; ecpiKTOV. în loc de (bs; 
8uva iov, 

Originea desăvârşirii, gr. TfACTapXlKOV. Sau Cel 

ce desăvârşeşte. 

Cu toiul neamesrecatâ. Cel Unul şi făcător de unitate se 
numeşte asemănare şi egalitate şi identitate, ca Cel simplu şi 
neamesteeat şi necompus. Iar pe cel alipii de materie îl numesc 
neasemenea. necgal şi diferenţiat şi amestecat şi în schimbare. 

Iar pnn Unul să se înţeleasa Dumnezeu, 

Părtaşii, gr. Biaotoia^. Părtaşii (Oiaooţ) formează 
o ceată. Aici numeşte părtaşi (QtaocoTaCj) pe cei ce se 
mişcă in jurul celor dumnezeieşti. Toarte străvezii 

(5tFi6cCTata). adică Strălucitoare, limpezi: nepătate 
{otKr)Xîocoxa). adică neîntinate. 

Sâ facă. Acestea socotesc că arată că nu trebuie 
earcv a dintre cei afl aţi în treapta preoţească sâ facă ceva 
mai înalt decât ceea ce e propriu treptei lor ci să-şi 
impună să lucreze numai ceea ce (ine de treapta proprie 
$i sâ nu trădeze pe cel ce-l învaţă; sâ nu încerce să facă 
cele mai presus de treapta lui; de exemplu, să nu înveţe 
pe picoti şi să nu sfinţească darurile sau să hirotonisească 
diaconi; să nu înveţe pe diaconi sau să boteze. Căci nu 

vor da pe Duhul Sfânt, cum nici diaconul l'-'ilip in Faptele 
yi'iltlo, apostoli: dar nici să nu sfinţească darurile; şi aşa 
mai departe; dar şi cei desăvârşiţi trebuie sâ facă numai 
cele ce suni datori sâ le facă. ca să se păzească bine ceea 
ce j spus dumnezeiescul Pavel; Fiecare sâ română in 



starea in cure OjOSt chemat ti Cor. 7.24). 

Ale desăvârşirii, gr. xcXe.xapxioţ- în loc de 
-ccXcuqoccoc. 

în - trepte Trebuie sâ rămână treptele în lelunmea şi 
gradaţia şi ştiinţa lor. 

Desăvârşirea (fiecăruia) dirt cei ciumaţi. Notează 

careedesăvârşireaierarliLlorşicuiiisunimipieunaliicrători 

cu Dumnezeu, după dumnezeiescul Apostol. 

Lucrarea dumnezeiască. Adică sâ se arate şi pe sine 

lucrând laptele dumnezeieşti. înţelepţind. desăvârşind şi 
lucrând după putere cele asemenea în cei pe care îi învaţă 
ei. 

Fu "deă rânduiala. Rânduialo observă ordinea şi 
desăvârşirea ierarhiei şi ca cei ce vin ( Ia Hristos) Lrcbuie mai 
întâi sâ fie curăţiţi pnn în vâţâtura de amestecările cu pac aiul 
care dtYbinâ; apoi să se lumineze prin cunoşiinţa dum- 
nezeieştilor Scripturi şi pe urma să se desăvârşească prin 
baia naşterii din nou. 

A se lumina unii. Observă că lumina este înainte de 

Botez. 

Fericirea dumnezeiască 

curu[eşte luminează desăvârşeşte 
învăţând înălţând îndumnezeind 

Fericirea dumnezeiască 
curăţit e litmitiare desăvârşire 

Ai fericirii dumnezeieşti 
ierarhi i ei care se află stih ierarhi 

curaţesc cei care cei care se cei care SC 

luminează se cură- luminează dcs&vârţiesc 
desăvârşesc ţese 



§3 



Ai min(it gr. VOOC. în dialectul ionic se foloseşleo 
veroc^ iov vodc. oi vdeţ. Cei din Alica spun 6 veruq. 
TO)î> VOÎ) şi la plural, ol VOU TO0V VCoV şi VOIOÎ. 

Cei ce se cură(esc. Aici vorbeşte de episcopii în-şişi. 
după ce înainte a vorbii despre cei ce se ătlâ sub ei; arată 
gradele şi că cei i e se curiile St suni pe o treapta mai jos cu 
cei ce alunga dracii; iar cei ce luminează se află pe o treaptă 
mai înalta prin învăţătură, cum sunt presbiterii şi diaconii; 
iar desăvtirşitortr sunt cei ce umplu prin Botez de Duhul 
Sfânt cum sunt episcopii. Le spune acestea şi mai încolo, 
în scrierea Despre ierarhia bisericească. 

Cele ce se află în (dumnezeire) în mod natural şi mai 
presus de fire. Cele pnn care luminează sunt in ei in meni 
natural şi mai presus de fire. A lămurit bine rânduiala 
sfintelor slujbe bisericeşti. Cei ce vin la dumnezeiescul 
Botez, trebuie sâ se curaţeascâ părăsind păcatele, apoi se 
luminează prin învăţătura preoţilor pregătiţi pentru aceasta. 
Iar cei ce curaţesc trebuie să fie in stare să comunice altora 
sfinţenia. Şi apoi pe aceia sâ-i boteze episcopii. Căci pe 
aceştia ii numesc desâvarşitori. Această rânduiala trebuie 
păzită. 
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Capitolul W 
§i 

La împărtăşirea. Notează raţiunea pentru care Dum- 
nezeu a adus toaie la existenţa: ca sa se împărtăşească de 
bunătatea Iui, potrivii cu fiecare. Aceasta o arata cuvântul; 
Uf Tatăl Meu sunt mu/re locaşuri (loan 14.2). Căci fiecare 
se va împărtăşi după faptele sale de bunătatea lui; aşa spune 
şi Tit în canea împotriva Manichetlor. 

Din cete ce sunt. Aici Ic arata la un loc pe toate cele din 
creaţie prin cuvântul cele ce .tutu (OVTG>V): şi pe cele 
cugetate şi pe cele văzute; căci pe ţoale Ie-a făcut Dumnezeu 
dincelccenu suntnumai pentru aceasta, ca să se bucure de 
hunâlatea Iui; dar se bucură prin Providenţă, cum e în stare 
fiecare; căci Providenţa lui Dumnezeu este obârşia fiinţei 
celor ce sunt. 

Deci toate cele ce sunt. Toate cele ce sunt se împărtăşesc 
de Providenţa Jui Dumnezeu; căci nu e nici una care să nu 
se împărtăşească de Dumnezeu; după cum râul este lipsit 
de subzistenţă (W subzistă în ceva ce e crem Je Dumnezeu. 
n.trad.>, fiindcă nu se împărtăşeşte de Dumnezeu, aratându 
se ca o lipsă în existenţă- Dar nu aşa. că ar fi în fiinţă ca 
prima t orrttâ a ei; uşa a spus mai pe larg mai sus, în capitolul 
închinat Iui. 

Cele ce sunt 

sunt cele jart) sau cele sau cele saucelera- 

vtatii, pe care vii de care inţelegd- (tonale şi 

Ie numeşte nu- spunecâ toare. care în trupuri, 

mai cele ce vieţuiesc sunt netru- care sunt 

sunt. ca neraţional. peşti, ca ca noi. 

cerurile şi ca animale cele cereşti 

pămân- necuvân- 

ttil tătoare 

Căci n-ar exista. Aici vorbeşte de cele dumnezeieşti, 
adică de dumnezeiasca Treime, creatoare şi obârşia sau 
cauza făpturilor se spune de ele că vin Ia existenţă prin 
ca. împart ă^indu -se de ale ci. 

Deci- cele fără viaţa. Şi cele fără viaţă se împănase se 
de Providenţa lui Dumnezeu prin însăşi existenţa lor; iar 
fârâ via|â sunt pietrele şi toate care nu ajung ia naştere. 

far cele vii -de aceeaşi. în general trebuie să se audă 
despre fiecare din cele adaosc că se împărtăşesc de 
Providenţă. 

§2 

Deci sfintele. Notează că. despre ordinea întregului 
(universului), spune că fiinţele Puterilor de sus^sunt 

diferite; dar de cele lipsite de viaţă spune mimat că SURţ* 
In chip înţelegător spre imitarea lui Dumnezeu. 
Observă că şi Puterile înţelegătoare participa mai ni uit Ui 
bine. prin voinţă ca unele ce-1 doresc mai nuili; căci spune 
că se modelează pe ele insele, ceea ce înseamnă că prin 
voinţă; deci e mincinos cuvântul care spune că diavolul 
a {<>sr aruncat din ceruri; fiindcă s-a întors de la sine spre 
râu. Apropiate (JlpQCXEÎc;). in loc de legare. 

/fi/; cele ce sunt. unele sunt ncraţkmale. ca pietrele sj 



celelalte ce nu se împărtăşesc de nici o lucrare vie. 

Altele vieţuiesc, din care unele sunt nesimţiţi nur, ca, 
plantele; altele rtertţfionale* altele netrupeşti şi mai prS 
sus de nai, unele simţitoare, dintre care unele raţionale: 
altele în trupuri şi ca nai. 

Şi - în multe feluri părtaşe. Fiinţele lor sunt munca 
vie. Dar notează că toate cele inteligibile (spirituale) se 
împărtăşesc primele de Dumnezeu. Şi ele suni descoperi- 
toare (RWJXxVToplKau sau vestitoare (îngereşti). 

De numele de îngeri. Notează ce este propriu-zis 
îngerul; şi că ei sunt prima treaptă; apoi şi că prin îngeri 
suntem introduşi în taine; şi cum prin ei s-a dat legea şi , 
eâ îngerii i-au ridicat la Dumnezeu şi pe Părinţii dinainte 
de Lege şi pe cei de după Lege. 

Vestiţi, gr. K^civovţ. Slăviţi. Ceea ce trebuie /dorf, | 
ca în cazul lui lisus Navi, Ghecleon şi alţii; iar Iu calea 
dreaptă de la cea nesfântâ. cu în cazul lui Cornelie 

sutaşul; fiindcă e întâiul care s-a mutat de la neamurile 
neered incîoase; ordine sfinte, ca la Daniel: Zeci de mir de 

Z f a ^ "*'': ^ s * au arăIal rieri ' vi '"it l"î lezcchiel şi ' 
Serafimii lui Isaia. Vederi ascunse, ca în cazul lui Pavel. 

răpit până la al treilea cer. şi aJ Apocalipsei Sfântului 

loan. 

m 

Nemijlocit. Adică fără slujirea îngerilor. 
Ceea ce este însuşi. Observa cum se explică cuvântul: 
Pe Dumnezeu nimeni nu la văzut vre&datâ (loan 1.18); 

51 socotesc că aceasta e foarte adevărat, deşi ştiu că sunt 
cuvinte scrise care spun că Dumnezeu s-a arâiat 
oamenilor, ca Iui Adam. în rai, şi ca lui Avraam. Ia 
Stejarul din Mamvrc. şi. când mergeau la Sodoma. şi lui 
Moise. pe munte; şi se spune că s-a arătat şi după aceea; 
se spune lotuşi că ascunsul fui Dumnezeu nu s-a văzut, 
nici nu se va vedea. înţelegându-sc fiinţa iui {face aia 
deosebirea între fiinţa si energiile tui Dumnezeu, ca 

Sfântul Grrgorie hdama, n. traci.); sau. ceea ce e şi mai 

înalt, ca nimeni nu ptmte suu nu va putea înţelese şi 
exprima ce este Dumnezeu: căci, deşi li s-au dăruit unora 
dintre cei sfinţi arătări dumnezeic şti. înţeleg câ flecare s-a 

învrednicit, pe măsura credinţei lui. de vreo vedere care 
i-a arătat dumnezeirea, prin care a primit lumina 
cunoştinţelor dumnezeieşti venite ta el. 

Ca • în forma. Socotesc că vorbeşte de schimbarea 
la faţă sau de minunea focului din Mumele Sinai. 

Arătare a dumnezeirii. Spune că arătarea duninczcirii 
nu înseamnă arătarea tui Dumnezeu, cel ce este; aceasta e 
eu neputinţă; ci că sfinţii se învrednicesc de lumina dum- 
nezeiască prin anumite sfinte vederi, potrivite lor. care zice 
ca le veneau prin îngeri 

Rânduiala legii. Notează că şi legea este chipul altei 
legi dale de Dumnezeu, adică al dumnezeieştii întrupări 
a lui llrisios; iar că prima lege s-a dat prin îngeri o arară 

şi Sfântul Ştefan zicând: care aţi luat legea prin porunca 
îngerilor şi nu ap păztt-o (Fapt 7.53). 

Ea. Adică legea. 

Prin cele dintâi. Notează că prin cele dmtut, adică 
prin cele de mai sus. suni ridicate cele de al doilea (cele 
de mat JOS) spre Dumnezeu, ca şi prin treptele îngereşti. 

Mai presus de fiinţă, gr. \)7E£pOuOLOV. A numii 
obârşie mat presus de fiinţă a legii obârşia ordinii si 



Despre Ierarhia Cerească 



cauza ei. 
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Gavriit Notează că cele despre întrupare li se fac 
-unoscute întâi îngerilor eum arată cele despre prca-durn- 
nezciescul Gavrul, care a învăţat cele despre sfântul loan 

ki ne vesut şi Fecioarei că va zămisli de Ia Duhul Sfânt 
L Dmnne/cu Cuvântul întrupat- 

Omeneşti intrupaiea (lui Hmtos) sau lucrarea dum- 
,u'zeicw-un'icnească, prin care Dumnezeu fiind; a lucrat 
pefe dumnezeieşti in trup. Observă cum. vorbind aici de 
lucrarea dwnnezeiesc-omeneasct'i a lui Hrisios. îi spune 

„menească, prin care arată că s-a făcut om desăvârşii, iar 
spunând âwweztiascd arata că c şi Dumnezeu şi om. 



dar priveşte 

Născătoarea de Dumnezeu Mana iama onginar dumneze- 
iască a luării unei forme de către Dumnezeu; n urneşte luarea 
unei forme pipăite de către Dumnezeu faptul câ Dumnezeu 
a luat un chip pipăit (BronAaCTiav). întrucât s-a făcut om. 
după spusa: Cuvântul trup s-u făcut (loan 1,14). \at origi- 
nar dumnezeiască (Gl'apx iK( >V) a spus fund aceasta 
cauza şi obârşia aşa zişilor dumnezei. îngeri şi oameni 
drepţi, căci a săvârşii taina întrupării Celui pe care 1-â 

numii Dumnezeu lisus. 

Iar M ariei. Notează că acestea sunt împotriva Nesto- 
ricnilor, nu . tof,i îngerii au îndrăznit sâ creadă în taina 
iconomiei; căci. când s-a înălţat Domnul după patimă, aii 
fost unii care uu zis: Cine este atesta împăratul măi ii ti: 
(Ps. 23.8.10); întrebarea arata neşiiinţa. Iar contra Neslo- 
ricnilor şi Acefalilor notează că zice că lisus e cauza mai 
presus de fiinţa, ca Unul ce e Făcătorul tuturor şi zice eâ 
s-a făcut ca noi fără schimbate; dai acestea nu sunt una 
şi aceeaşi fire. dc$i Acelaşi este amândouă; şi că Acelaşi 
c şi Datator de lege şi sub lege şi ca Acelaşi ca om a fost 
îndrumai prin îngeri să plece in Kgipt şi sâ se întoarcă de 
acolo şi că Acelaşi este şi Creatorul îngeiiU>r\ deci . Unul 
şi Acelaşi în două lui a săvârşii taina iconomiei; căci s-a 
spus: <</r<\ Dumnezeu fund in dup. nu a socoiil ştirbire 
a fi deopotrivă CU Dumnezeu, ci s-a deşertat pe Sine chip 
de roh Juâtid tVitip. 2,6-7), lata doua chipuri; câci nu iese 
din ce spune aici; aceasta înseamnă: nu a socotit ştirbire, 
adică n-a dispreţuit să asculie. ca om. de îngeri, ci se 

supune chipurilor faptelor impuse de Dumne7eu şi Tatăl 
prin interj; Căci El însuşi a dispus .sâ i se aplice cele ale 
neamului omenesc. 

Fără schimbare N-a schimbat firea dumnezeiască. 

Nu iese. A luai El însuşi chipurile stabilite de El sau 
mai înainte hotărâte şi Ie-a arătat in, El. 

Despre îngerul. Despre fapta îngerului care întăreşte 
ne Domnul, redată în Evanghelia fui Luat. vorbeşte şi 
marele Dionisie: sau mai degrabă ea i s-a predai ca iama 
ascunsa şi l ui ţi lui Tîmotei de către iubitorul de in ţeicpcîune 
Pavel; câci Luca a scris după propovadutrea aceluia. 
Aceasta araiâ că a primit-o ca taină, fiindcă zice: Cele spuse 
Ht'itu prin sfintele predatul Dar observă şt cealaltă 
lalinacirccare zice că s-a Spus la Isaia: înger de maresfar, 
e potrivii sa i se spună prunc născut peniru trupul lut şi s-a 
numit înger pentru că nc-a vestii nouă sfatul Taiâlui; căci. 
mîniuindu-ne pe noi prin patima sa. ne-a arătat că acest Sfat 



a fost şi al Tatălui; fiindcă nu s-a numii înger ca mai 
prejos de Tatăl; aceasta o spune către Arieni. Fapta 

interului întântor nu o socot redată nepotrivit în Sfânta 
Scripturi. Ea trebuie înţeleasă peniru trup; căci 
Evanghelia spune şi în alte locuri că. după ispitiri, venind 
îngerii fi slujeau lai (Mat. 4,1 I ) şi ca a abosii de călătorie 
Cloan 4.6>şica a flamanzii; luate acestea arată căs-a făcui 
om deplin cu paumirilc lui. Dar. va zice cineva: Ce nevoie 
era de înger, fiind prezentă dumnezeirea? Răspundem că 

cele mai multe minuni le-a săvârşit Dumnezeu prin 
îngeri; şi aceasta o spune undeva dumnezeiasca Scrip- 
tura. 

Revelaţiei. Potrivii cu spusa lui către Tatăl: Am 

descoperit numele Tău oamenilor {\a\m. 17.6). 



Capitolul V 

Fiinţele cereşti. Pentru ce. o dată ce Biserica spune 
că toţi sfinţii îngeri sunt de o fiinţă, dumnezeiescul 
Dionisic numeşte Puterile multe? Marele Dionisie. epis- 
copul Alexandriei. Cuvântătorul (retorul), spune în 
Scoliile ce le-a făcut la fericitul Dionisie. cel de acelaşi 
nume cu el. că lilosofia din afară s-a obişnuit sâ numească 

nenăscută «xycwyyiov) toata fiinţa nevăzută şi la fel 

ipostasurilc fiinţei; de aceea zice ca Sfântul Dionisic a 
folosit aceste cuvinte în mod abuziv, după cei din afară 
(clici se afirmă ( â Dîi'nisie Areopagitul n-a fost cu totul 
necunoscut înainte de secolul VI ; căci a jos! camer/tat de 
episcopul Dionisie din Alexandria trâftoi pe la 260 d. 
//r,n. irad.). 

Explicarea, gr. CKipCCvropCcxv. Adică lămurirea. 

Numesc, Spune că uliima treaptă a celor inteligibile 
trebuie să se numească în sens propriu îngeri; iar cele 
superioare, altfel, pe care le şi indică pe nume; iar în 
capitolul urmă lor pomeneşte lainic de nouă cete; acum 
însă spune în mod deplin adevărat că treptele superioare 
cunosc cele în care cele inferioare suni introduse prin 
iluminare, dar cunosc şi altele, necunoscute celor in- 
ferioare; dar chiar dacă e aşa. totuşi sunt numite uneori 
cu numele general de îngeri loate irepicle inteligibile. Şi 
spune $i pentru ce: pentru eâ în Psalmul 102. 20 se zice 
Binecuvântaţi pe Domnul iuţi îngerii iui şi în Psalmul 
103. 5: Cel ce face pe îngerii Săi. duhuri şi cele ur- 
mătoare. Dar cuvântul nu spune şi inversul: căci cele 
inferioare nu se numesc cu numele celor mai înalte; 
pentru că cele mai de jos sunt introduse în taine prin 

Puterile mai de sus. 

(Cu care) - termină. Adică uliima treaptă a ordinelor 

îngereşti. 

*~ Dar mai spunem Ar puica întreba cineva: aceste 
irepte ale fiinţelor cereşti, cele inferioare şi mai de jos şi 
cele şi mai de jos au fost făcute astfel, ca una Să fie 
superioară şi alta i nferioară? Noi spunem că pe toate cele 
inteligibile le-a creat Dumnezeu litxrre; eăci. dacă omul 
a fost făcut liber, fiind din ţărănâ pământească şi din 
suflet, cu cât mai mult nu s-au făcut libere Puterile 
inteligibile care n-au nimic pământesc sau greu? Aceasta 
o arată şi dumnezeiasca Scriptură, spunând că diavolul a 
căzut cu voia din ordinea îngereasca. Dar şi acest bărbat 
a spus înainte cu doua pagini despre Puterile îngereşti: că 

se modelează pe ele în mod spiritual prin imitarea lui 
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Dumnezeu şi privesc şi doresc sâ-şi formeze chipul lor 

potrivi! lui; dirţ loale acestea se urată ea Puterile inteligi- 
bile suni -de sine hotărâtoare şi libere; deci cu dreptate zice 
Că fiecare se luminează pe măsura dorinţei proprii a 
binelui de lumina cunoştinţei; de aceea se numesc $i 
nepte după dorinţa treptata aflată în ele; de aceea spune 
aici ea nu are motiv sa numească treapta din urmă 

Serafimi sau Tronuri. Notează pentru ce se numesc toate 
treptele iajtern şi pentru ce îngerii propriu-zişi înalţă pe 
oamenii sfinţiţi spre razele dumnezeieşti cunoscute lor. 
Ci precum aceasta. Adică treapta îngerilor. 

Pe - ai noştri, gr. toî>c KaG'rpaş. Plin de tainele 
acestea prea cunoscute. Sfântul Dionisie le descoperă 
zicând CA treapta cea mai din urma. numită îngeri, ii 
călăuzeşte în chip pedagogic pe acei dintre oameni care 
suni ierarhii bisericilor în urcuşul spre Dumnezeu; iar pe 

însăşi aceasta cea mai de jos treaptă, pedagoga noastră. 

ţii pe cele gradai superioare Ic conduc in chip tainic cele 
mai înalte ca pe unele ce sunt inferioare. 

Care încheie, gr. xfjc ănonXr\po\>o r\q. Adică cea 
din urmă. a îngerilor. Notează eâ socoteşte fcâ toate 
numirile celor noua trepte sunt comune fiecărei trepte. 

pentru faptul că suni luminate prin asemănarea lor cu 
Dumnezeu, de darul luminii din Dumnezeu, desj nu la 
fel- Se pot numi. zice. în comun toate treptele, 
înţelegătoare si neirupeşti, si pentru alt motiv, adicâ 

pentru chipul lor dumnezeiesc (KOTâ xo 6cr>a6&^ sau 
pentru că seamănă cu Dumnezeu, pe cât e cu putinţa 
fiecăreia; astfel, toate treptele mai presus de lume se 
numesc de chip dumnezeiesc, deşi au o participare dife- 
ntă la darul luminii atotsirâluciioare din Dumnezeu, dar 
după măsura fiecăreia. întrucât iluminarea îi vine 
fiecăreia, fie mai puţini, fie mai multă. Dar în scrierea 
Despre numirile dumnezeieşti, zice că dumnezeieşti se 
numesc numai căpeteniile fiecărei trepte. 

La însuşirile proprii Notează ca numeşte fnsuşjri 
proptii masurile fiecărei trepte. 

Capitolul VI 

m 

Numai obârşia - întocmai. Numai Dumnezeu care le 
Şi îndumnezeieşle pe acestea le ştie exact pe ele şi litur- 
ghiile lor (slujirile lor liturgice); şi ele se ştiu pe ele şi cele 
ale lor_ Noinu şiimexactdesprc ale lor decât cele ce le-am 
învăţat din dumnezeiasca Scriptură. 



Nouă. Nouă sunt ordinele celor inteligibile. 

iâlcuilor ai celor sfinte, gr. icpOTcXcot^. A 
obişnuit să numească lâJcuitor al celor sfinte pe preadum- 
nezciescul Apostol Pavel sau pe Sfântul Ierotei, cum 
spune în scrierea Despre mumiile dumnezeieşti; acum 
insă nu cred ca spune pe altul decât pe Sfântul Pavel; căci 
nu era ( învăţăcel) ui altuia, decât al celui ce a ajuns până 
Ea al treilea cer şi a învăţat tainic despre acestea. 



Jmâiul ordin întreit 
Ti "mm Hc inimi Serafimi. 



Aproape. E vorba de întâia din sfintele cete apropiate 
de Dumnezeu, 

Preasfmte Acest prim ordin înireil şi în chipul lui 
Dumnezeu ircbuic'inţelesdelalezccliiclcacel ce priveşte 
cu mintea atentă şi vrednica pe Dumnezeii; căci numeşte 
îmai Scaunul pe care a fost văzui Dumnezeu; apoi îndată 
se alia dumnezeieştii Heruvimi; iar la fsaia stau în jurul 
lui Dumnezeu, privind. Serafimii, Prin acestea arată gru- 
pul cel nun presus de toate lângă Dumnezeu. Aceasta se 
arată aproape la lei xnApoailipw Sfântului Ioan. apos- 
toiul, evanghelistul şi teologul. 

Nemijlocit, gr. âpiococ Se află aproape, pentru ca 
nu este altă ceata înaintea ei. Dat notează câ de Tronuri 
şi de Heruvimii cu ochi nutlţt şi de Serafimii cu aripi 
multe, spune câ sunt Puteri mai presus de toate si for- | 
meaza întâia ierarhie unitară. 

Stăvitul. II dă de înţeles pe Sfântul Pavel. 

Stăpânii, Cele două. sfinte ordine întreite unnătoarc 
ale celor inteligibile. Ic înfăţişează pornind de jos în sus. 
Căci primele sunt Domnule, apoi urmează Puterile, pe 
unnâ Stăpâni ile. Darelpunănd Sfi&p&nifle ea întâ Je. a dat 
la mijloc Domniile; iar In a treia ceată liturgică întreită a 
numit întâi pe începătorii, apoi pe Arhangheli şi la urmă 
pe îngeri. Dar in capitolul următor nu i-a amintit astfel, 
ci pornind de jos in sus. Aşa ^ AposLolul în Epistolele 
către Romani şi {-fese/ti a pomenit treptele îngerilor 
pornind în sus; dar nu explică această ordine. Marele ' 
Dionisie însă arată ca dumnezeiescul Apostol Ie-a expli- | 
cal acestea. în taina, celor sfinţi. 



Capitolul VII 

Despre Serafimi, Heruvimi şi Tronuri şi despre 

prima ierarhie. Titlul urcă iarăşi de jos la cele mai înalte; 
câci Serafimii sunt cei de al treilea. Heruvimii al doilea 
si Tronuri te, primii; deci i-a înşirat în chip contrar. 



(Orice) numire. Notează ca orice nu mc al celor sfinte 
reda înţelesul lucrării grupului propriu, cum arată ex- 
plicările numelor sfinţilor Serafimi şi Heruvimi, fiindcă 
nu este alt grup înaintea I ui. 

Arătările dumnezeieşti. Prinaelc arătări dumnezeieşti 
lucrează asupra celor dintâi, acestea fiind înrâurite de 
ele. 

Care - descoperă, gt. CKtpavxopiKCp. în loc de: 
explică sj reprezintă. 

i)e chip dumnezeiesc. Fiindcă vorhc>te de deprinde- 
rile de chip dumnezeiesc ale minţilor dumnezeieşti, nu 
trebuie socotit că marele Dionisie înţelege virtuţile 

acestea spirituale ca un accident care se poate îvi si la noi. 
ca un substrat în aii substrat, ca o caJilaie adăugata; căci 
accidentul şi substratul s-au depănat de la ele. cum a 
dispărui şi orice compoziţie şi lipsă de lonna materiala. 
Câci. dacă ai ceva în altceva, ca un accident imr-un 
substrat . fiinţa aceea n-ar vieţui prin ca însăşi, nici nu s-ar 
putea îndumnezei în ea însăşi, după putinţa; deci deprin- 
derile aniimite mele suni de sine subsianţializatc. nu sunt 
ca un accident imr- un suhstrat . dală 11 ind nemaienalitatea 



l r De aceea marele Dionisie spune mai departe. în 
-rierea Despic ierarhia bisericească, capitolul IV. că ele 

tum^P r ' nderir,iri ^ illeinclc ' nse,c - i 

Prin deprindere. Notează că Puterile dumnezeieşti au 
chip"' dumnezeiesc prin deprindere. Iar deprinderea este 
caliuicu permanentă. 

pe aici urmează câ sunt liben cei ce au dobândit 
virtuţii prin deprindere. Aceasta o arată mai pe larg 
Animon din Adrianopolis în cărţile scrise de el Despre 
i„viere. împotriva lui Ongen. 

Celor mai înalte, Motiv pcniruearc.se numesc Tro- 



l)e ta cele de jos. gr. 1iF.piKzC,iaq. în loc de eohorârea 
spre cek umdite. Notează care este scopul ierarhiei. 

Starea umilită Arată Tronurile lui (având) firea cea 
mai înalta, aşezata îndată după Dumnezeu, necoborâte la 
nimic material, ceea ce înseamnă că n-au nimic din 
umilinţa coborârii sau a vreunei aplecări ş*i înclinări in 
jos; ci tind spre depăşire. în sus. Şi a adăugat, în chip mai 
presus de turna (uncpKCK^lCOţ), în loc de: în chip ne- 
trupesc !' nemutcrial şi inteligibil, (sau inţefegâior), ca 
sa nu socotim câ drumul suitor CTO ctvav'TEC,) este 

trupesc. 

Purtătoare de Dumnezeu. Notează ca a spus. şi de 

treapta sfintelor Tronuri că e purtătoare de Dumnezeu. 
ca purtând pe Dumnezeu odihnindu-sc El în ele. în mod 
spiritual, Gândeşte deci, fiindcă fericitul Vasile al Cap- 
padocîei a spus că trupul e purtător de Dumnezeu, câ 
trebuie cugetat cum este. De fapt. trupul Domnului s-a 
unii după fire şi după ipostas eu însuşi Dumnezeu Cu- 
vântul; de aceea se spune de către Părinţi şi despre El Că 

a purtat ttup şi s-a îmbrăcat în trup; deci, de ec ar fi 

nepotrivit să se spună că şi trupul c punâtor de Dum- 
nezeu, ca unul ce poartă pe Dumnezeu Cuvântul prin 
unire nedespărţita şi se zice în înţeles propriu 
şi cu adevărat, trupul lui? Aceştia însă. având in ci pe 

Dumnezeu după har. în mod negrăit de e uvănt şi neînţeles 
de cugetare, se numesc şj ci pentru aceasta purtători de 
Dumnezeu, pentru câ sunt Puterile lui Dumnezeu ce se 
împărtăşesc cele dintâi de Dumnezeu şi transmit celor 

mai de jos lumina venită Iaci. 
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Pentru cele dintâi. Cuvântul trebuie înţeles astfel în 
sens mai înalţ; ierarhia proprie celor dintâi fiinţe trebuie 
cugetată în toate ca fiind de acelaşi chip; celelalte însă. la 
mijloc 

Nevăzute. Notează câ aceste prime Irei cete sunt mai 
mari decât orice altă putere nevăzuta si văzută. 

Făcute, gr. yE^ovuiac;. Adică create. 

De închipuirile. Nu li se potriveşte nici o închipuire 
maienalâ 51 nu sunt amestecate cu nici o stare umilită, 
pcrwru că aceste Puicn dumnezeieşti mi numai că sunt 
libere de pete şi întinăciuni. ci sunt şi străine de orice 
închipuire materială şi neamestecaie cu nici o împuţinare 
ţi nu cunosc nici o micşorare spre cete rele. Iar aceasta 
înţelegc-o nu pentru Câ suni neschimbate după Tire, ci 
pentru că hotărând prin ele însele prin marca dorinţă .1 
hinelui. au rămas înclinate spre Dumnezeu, având 
ntmiscarea ca o deprindere. Căci singur Dumnezeu este 



neschimbător prin fire. Iar dacă ele ar lî fost create astfel, 
diavolul n-ar fi eâ/ut. Dar şi acestea toate sunt unul şi 
acelaşi ordin; căci binele din fire nu arc coborâş. 

Mişcarea proprie - prin sine. Sfanţul acesta spune câ 
mişcarea lor este aceeaşi mişcare, ca una ce e neschim- 
bata *j neniutată. fund la fel. Iar mişcările in ele însele 
sunt lucrările neîncetate referitoare la înţelesuri. Câci 
minţile suni nctacuic; dar cugetă ia neschimharea iubirii 
de Dumnezeu şi citeşte capitolul IV al seneriî Despre 
numele divine şi capitolul VIII aî lucrării de faţă. 

Văzătoare spiritual, la scama câ aceste sfinte cete 
sunt numite văzătoare; şi eănu dobândesc cunoştinţa Lui 
Dumnezeu prin simhoălcle sau prin chipurile Scripturii. 
ca noi. 

t'nete ce ar contempla vederile spirituale. Se nu- 
mesc văzători (9£t0po() privitorii tainelor, iaracestea se 
descoperă celor sfinţi prin cele sensibile spuse în chip 

simbolic despre Dumnezeu; aceştia nu se pot cugeta. 

De vederea- NoteazA ci se vorbeşte de o vedere 
întreită referitoare la dumnezeirea cea una în trei iposta- 
suri. 

Lui lisus. Numeşte împărtăşirea de lisus care e par- 
ticiparea la slava negrăitei străluciri a trupului lui Hristos; 
căci fii sade împreună cu trupul, la dreapia Tatălui. 

Prin mijlocirea chipurilor. (Omil scolia despre 
chipuri în care Sfântul Maxim foloseşte argumente 
filofoi'ii.e din Home/, n. Lrad.). 

Lucrarea dumnezeiască. Notează că asemănarea tu 
Domnul lisus csie lucrarea dumnezeiasca, care iacc pe 

cei asomtflâtori dumnezei. Şi câ cetele acestea se fac 

asemenea cu Hristos în chip nemijlocit şi fără simboale. 
primind-o aceasta de la El. 

Printr-o primă lucrare. Notează câ acestea sunt şi 

cele dintâi Puteri create şi ele au virtuţile Domnului lisus 
Hristos ca astfel de puteri. 

Desăvârşite Notează, câ aceste Puteri dumnezeieşti 
se zic desăvârşite. 

Distinctivă. Numeşte aşa ştiinţa explicativa a celor 
variate şi tălmăcirea lămuritoare a sfintei şi învăluitei 
predami. de care au nevoie treptele inferioare. cum spune 
ăn cele următoare; şi cu atât mai mult oamenii; căci farâ 
explicările care aduc o distincţie în mult complicata 
înţelepciune a sfintelor vederi (contemplaţii), nu e uşor 
să se facă înţelese acestea nici de noi, treptele îngereşti 
inferioare, nici de primele trei trepte, cele mai presus de 
ele. De aceea, zice. fiecăreia din treptele inferioare îi este 
(Ireapii) ierarhica numai prima şi nu altă Putere; jar 
treptelor celor mai înalte le este ierarh numai Dumnezeu 
şi nici o alta Putere. 

Aşezate în treapta (lor) ierarhică, gr. iefxxpxouyevou. 
Deci iniţiate tainic. 
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Deci •faptul. Arătarea din Scripmră a celor spuse. 
Sunt introduse (în cunoştinţa), gr. EK5l6aGKea0ai. 

Notează: suni învăţate (XOEKOtoâOKeoGan. ceea ce arata 

că nu suni asifel prin lire. 

Cele mai înalte dintre toate. Fiindcă suni mai sus ca 
loale şi nu au nimic mai sus ca alte Puien. cu dreptate 

sunt introduse primele în cunoştinţa de Dumnezeu însuşi. 
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ca cele mai înalte. 

In centri. No«azâ, împotriva Vasilîenilor sau Ncsio- 

neniior. câ lisus Hrislos cel înălţat ca om esic Domnul 
tuturor celor inteligibile (îngerilor celor mai înalţi) $1 
împăratul slavei; acestea învăţate fiind, aud de la cei ce 
.zic. Ridicaţi . tâpeier.ii. porţi/e voastie şi întrebând: 
Cine este Acesia. împăratul slavei'', aud iarăşi: Domnul 
Puterilor ţi cele ce urmează (IN. ii, 7-10); (triada em 
mai (natfă o interilor aude de tu t%3 mai 'tiţ f»s ui lisus 
este Dumnezeu, pena ti 1 a aceştia au fost tmii upi aam rfe 

oameni, n.trad.). Iar împotriva Acefalilor şi Kutihienilor 

(monofiziţi), câ deşi c Donmul Puterilor, e trup şi om 
adevărat, ceea ce uimeşte Puterile prime. 

I.ucrareu - dumnezeiască, gi, Oeoopyiac Bine a 
numii lucrarea dumnezeiasca iconomia cea pentru nui. 
Căpî toate faptele din iconomic ale Domnului au fosi ale 
lui Dumnezeu: sfânta Naştere, vindecările, semnele 
Pătimirii şi învierea. 

„Căci Eu" , spune. Iar cuvintele: C tivi Eu învăţ 
dreptatea şt judecata cea mântuttoare sunt ale lui Isaia; 
şi observa cum Ic-a înţeles pe acestea. 

Mă mir însă. Spusa trebuie înţeleasă aşa: mâ mir eu 
câtă evlavie doresc primele şi cele mijlocii luminările 

obârşiei dumnezeieşti, 

Zburând - la mijloc, gr, jJf OOJtCTCÎC Zburătoare 
la mijim . ca unele ce nu se ridica la culmea înălţimii, ci 
ajung numai la mijloc; iar nedumerirea o arată zicând: 
Cine este cel ce vine din Edonil (Is, 63.1). 

/fffrewAă. Observă cu câtă frica şi evlavie ircptelecele 
mai înalte decât toate se întreabă uncie pe altele ca cele 
de la mijloc şi nu ca cele mai dintâi, ceea ce se spune la 
Isaia: Cine este Acesta ce vine din Edtmi* Roşcata 
vt'sm inte ti >r tui e dtn Vosnr ( h. 63. 1 ); şi ai unc i. ca îndem- 
nate de Dumnezeu, zic către Eli Pentru ce sunt rosti 

vesmintele laie'} (Is. 63.2). 

De cea mai sfântă curăţie, .Votează cum zice câ se 
curaţesc. se luminează şi se desăvârşesc ordinele dum- 
nezeieşti. > 

Notează care e curăţia minţilor şi care nefiinţa. 

A luminii cetei nemăsurate, gr. ănXilcm <pC0TO£. 

Nemăsurata: mare şi multă. 

Desăvârşită. Noicazâ cum se curaţesc. se luminează 
şi se desăvârşesc aceste sfinte trepte. 

Prin deprinderea, gr. KCxG' e£iv. Este cuprinderea 
Statornică şi de nclepădat a cunoştinţei pnn iluminare. 
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/// cerc. gr. f| kokXoo. Deoarece spune că aceste 
prime trepte ierarhice stau şi se mişcă în cerc nemijlocit 
împrejurul lui Dumnezeu, trebuie lămurit cum stau şi 
sunt si mişcaic In jurul lui Dumnezeu, ca intr-o horă. 

Dionisie a luat prilej pentru aceasta de la Isaia. care zice: 
# serafimii siâieau împrejurul tui. fiecare cu câte şase 
aripi ţi cele următoare (& 6.2); $ adaugă: şi cu dmâ 
zbwau; cum siând, zburau împrejur? Trebuie înţeles 
astfel; despic toată mintea ce se luminează din Dum- 
nezeu, cauza tururor. fiindcă e luminata de Cel ce a 
creai-o. se spune câ c mişcată împrejurul lui. ca împreju- 
rul centrului, mişcarea nefiind una spaţiala, ci 
înţelegătoare şi vie; iar mişcarea împrejur a minţii este 



astfel: orice înţelegător înţelege sau fiind minte, sau 
impărtaşindu-se de o minte Cel ce c nume. înţelege ca 
primul; iar cel ce se împărtăşeşte de minte. înţelege ca aj, 
doilea; prin aceasta, deci. întrucât fiind minte, înţelege, se 
spune ca e mişcai; iar mişcarea aceasta e înţeleasal 
sâvărşjndu-se in cerc, întrucât se face reflectai şi in jurul 
sau. şi prin ca se inţclegc şi pe sine şi ceea ce e înaintea sa. 
din care s-a luminat: astfel având înţelegerea proiectata dini 
Dumnezeu cel care ii voieşte, se spune ca se mişca în jurul , 
Său. adică in jurul dorinţei şi iubirii lui Dumnezeu, şi prin ''• 
ea in jurul centrului; căci nu se unesc cele de al doilea 
cele dinaintea lor, ci ceea ce se săvârşeşte se aseamănă cq 
horă (mir-a lună fkcurţ se şi mişcă şi e si mişun de a 
dinaintea sa. rurad. ); căci cele ce se nasc, tinzând spre a 
ce le este propriu, privesc pe cel ce Ie-a. născut: deci cel! 
întors prin înţelegere spre cel dinaintea lui. introduce cuge-j 
tarea mimării circulara. Fiindcă deci Dumnezeu este prelu- 
tîndeni. cele ce-i urmează lui pretutindeni prin voinţa de 
a-l înţelege, se bucură de aceasta şi se mişcă împrejurul 
lui cu veselie. Deci se spune câ mintea este în ea însăşi şi 
se grăbeşte spre ea însăşi Iar ceea ce esic in sine însuşi, I 
arătând nemurirea, are stabilitate; căci ca existenţă în j 
sine. fiind existenţa fără moarre. e înţeleasa ca slabii a. Ian 
prin faptul câ se mişca spre sine. se mişca asa ne vrând să 
şc risipească în cele dui afara sa şi spre înţelesuri legate 
de materie. Deci. întrucât se mişcă prin sine, nu stă. ci se 
mişca, dar după fiinţa, având de asemenea pururea sta- | 
bilitate nu are mişcare. Deci, după lire, în fiecare dintre 

minţi este ca pornire dorinia după Dumnezeu şi spre sine I 
ca o hord circulară împrejurul Centrului. E o mişcare gi ! 
stabilitate ca a cercului în jurul punctului sau al centrului 
sau, de la care şi-a luat subzistenţa. De fapt. chiar şi prin | 
neccsitaiea fireasca fiecare dintre cele ce sunt se mişca în | 
horă în juru( lui Dumnezeu, dorind prin existenţă însăşi 
sa existe. Astfel toate sunt împrejurul împăratului tuturor 
şi din pricina Iui sunt toate şi El e cauza tuturor 
bunătăţilor. Iar spunând ca cefe dintâi horesc nemijlocit 
împrejurul lui Dumnezeu, ca ncuvând altceva înainte* 
lui, araiâ câ cele din al doilea şi din al treilea rând, adică 
cele sensibile horesc, cum s-a .spus. potrivii cu ele. în jurul 
lui Dumne/eu prin mijlocirea celor dinaintea lor. 

(Formele lui} spirituale. Suni formele si însuşirile 
ordinelor existente în forma netrupeascâ şi. ca atare, nu 
au nevoie de cele materiale, nici de spaţiu, ca sa se 
despartă, ca loaie trupurile: căci. unde e irup. e şi spaţiu 
în care pot încăpea, fă/â lupta, trupunle. 

Asemenea unui glas. Acestea sunt de Ia lezcchicl. 

In locul său. Cum trebuie înţeles locul pentru Dum- 
nezeu, odaia ce Scriptura spune preluiindcm ca Dum- 
nezeu este nemărginit şi câ Cei ui este tronul Un. iar \ 
pământul aşternut picioarelor lui (Is. 66,1) şi; A oprit 
apele ca palma şi a măsurat pământul ca cotul (Is. 40.1 2} | 
şi iarăşi: De mâ vai sui in cer. Tu acolo eşti. de mâ vot 1 
vabvrj la iad. de faţă eşti (Pa. 138.8). Ce a înţeles deci \ 

lezcchicl prin focul lui Dumnezeu.' Spunem câ cele ce j 
ni se par noua întunecoase. Dumnezeu le luminează celor 
ce-I cauiâ din toată mişcarea (sufleteasca), cum spune 
dumnezeiasca Scnpiurâ. De va păzi cineva poruncile. 
Mele. Eu şi Tatăl Meu vom veni şi ne vom face locaş la 
el <loan 14.23); deci şi Puterile inteligibile şi sufletele 
sfinţilor şi al tuturor celor ce păzesc poruncile lui. se pot 
numi cu dreptate loc şi odihnă a lui Dumnezeu; căci zice 



■ în altă pane: Duhtti Meu se va odihni tntfu & 
51 in scrierea Despre cântările du mne/eiesti. Notează 
. c alcătuit-» şi alta senerc Despic, cumănle dum- 

Locurile dumnezeieşti. Arată care c locul odihnei 

lui Dumnezeu- 

(locurile) - dttmneieiru izvorataare. Ceea ce s-a 
snus C f to\.i imi veţi zidi Mic. zice Damnat, sau care e 

Lai »<i>'»*''' ' Ut ' u ' ,ls - 6(U: Fu f"* lAlJ) - araUl ax nu * 
vorbcşie de un Ioc sensibil, ci despre aceste minţi dum- 

nezeieţii; 5»" 5 1 a S a: DuSimeac^ a voii sa arate câ este 

Bcrnârginit Ş> tâm'> ca in CCI cc «WW« "" era loc de 

odihnă peniru Dumnezeu, pentru nccreduiţalor. cum zice 

Domnul in Evanghelie: Fud Omului im an tttw mi ■> 
plece cupid <L\tc. 9.54Î). 

l-iste o monadă. Spune că întreit sfântă cântarea şi 
glasul care din locul lui ii preamăreşte pe Dumnezeu, nu 

numai Câ iransmite şi treptelor celor mai de jos prilejul 
de a-I cunoaşte şi proslăvi pe Dumnezeu, ci înseamnă sj 
altceva afara de acestea. Aceasta o arată spusa prin care 
zicem că Dumnezeu este unitate in trei ipostasuri şi câ 

poarta grijă de toate de la primele până la cele din urma 

dcpepâniâni cupnnzându-lc pe toate in mod necuprins. 
adică tuiăiulu-le rut corporal, ci prin Providenţa dum- 
nezeiasca in mod mai presus de fiinţă. fareâc>tc unitate 

şi monada spune şi Evagne cel necuvios. tare zice în 

capitolul III al sutei a duua. aceasta: ..El este monada, 
fiindcă dumnezeirea este simpla şi ncîmpărţUă; pemru 
aceea este monadă şi monada, ca să vorbim aritmetic, e 

simpla şi necompusâ; şi de aceea este uniiuie. pentru Că 
Sfânta Treime e unita şi in ea însăşi, dar şi uneşte cu ea 
pe toţi cei ce se apropie de Ea. după spusa din Hvanghelie: 
Ca sa fie ana. precum iu -i una suntem (loan 17.1 1). 

Necuprinsă, gr. âo/_f.X0J. Cuprindere necuprinsa 
numeşte Providenţa şi îmbrăţişarea lui Dumnezeu cu 
totul deosebiui şi necuprinsă de cele cuprinse. 

Capitolul VIU 

M 

Pătimire, er Suvaxd. Foarte tan 
Numire, Aratfi ce înseamnă numirea lor, care e 
însuşirea lor. 

Ordinul intteii de mijloc 

Downiflr. Piaerde, Stâpâmile. 

Nerohită ' I uaiii puterea iniei iyibilâ e ner ohiiâ de ceea 
ce e mai rau. 

Domnia - (liberă) de orice supunere. Priveşie cu 

dreapta credinţa la greşeala fi lost ifiîor el Ini care au cunos- 
cui trei puu'n speciale nesupuse, venite la cxisicnţâ din 

Jlteirei puteri dinainte de ele. nu create de Dumnezeu în 
mod special: ei spun câ acestea sunt nesupuse putenlur 
inteligibile ce le-au precedat, opunăndu-sc lor şi coniia- 
aefindu le {un [el de itniittui nfacuM din iezâ, idee 
P'rluaiâ <t t > ffegeJ, n.trad.) sj oprindu-le pe acelea şi pe 
&l« însele dc-acădeaîn siarcamaieriei şi fiind prin acea -.ia 
n| JJ puţin slabe decăi cele ce le-au precedai. întrucât 



trebuie să a ibă puterea de- a rămâne necazute; acestea sunt 
pe scurt ideile acelora. Dar matele Dionisie spune cele cu 
toiu I contrare acelora; căci spune câ suni cele ce au primit 
subzisicnţa de la Dumnezeu pnn creaţie: de la HI au deci 
şi asemănarea în domnie, ca sj noi cei creaţi după asemă- 
nare; dc acelea spune însă câ au puterea nesupusă nici 
unei Căderi prin raţiunea domniei, tăind şi oprind şi 
nelasund sa le stăpânească pofta spre cele sensibile şi 
oprindu-le şi pe cele ce Ic preced. Iar de cele sensibile şi 
trupeşti spune câ suni roabe si neiiberc .şi de o slavă 

deşana. Şi Ic spun lăcăioare de robie, in loc dc vrednice 

de xohte (SouA-Ojioucc; în toc de 6ooXonpf7u?.fa^j. 
fiindcă nu îngăduie să se înţeleagă cele ce sunt cu 
adevărat, c 1 coboară d in statornicia neclintit â la aplecarea 
spre ceie deşarte. Neascmanarc numeşte cele materiale, 
ea pe unele ce nu rămân niciodată în aceleaşi, ci se 
schimbă pururea. 

Izvorul domniei, gr. Kupiapxic^, Izvor al domniei 
a numii dumnezeirea. Pentru că csle izvor (începui) şi 
cauza a domniei. 

:\epărăsind Notează că pretutindeni spune câ Pute- 
rile superioare transmit din ale lor celor de după ele şi 
Puterile împuternicesc pe cele dc sub ele; ştim câ s-a scris 
câ şi pe Daniel şi pe alţii i-a întării îngerul; şi ceea ce-i 
mai însemnai decât toate e ei şi pe însuşj Domnul nostru 
lisus Hrislos I-au întărit, ca pe Unul ce era şi om. precum 
nc scrie in Evanghelia după Luai. 

Huna rânduiulă. E legat de ceea ce s-a spus mai sus; 
căci secuiesc câ e spus tot despre ele. 

Asemănându-se. Puterile spirituale iransmii celor de 
după ck*. ca unora ce suni îngeri, şi din stăpânirea lor, a tăi 
cât le este eu putinţă. 

Este şi (el) curăţit. Araţi cum şi prin ce se curaţesc. 

se luminează şi se desăvârşesc cetele de mijloc; şi câ 
Scriptura pe fiecare îngerii arata prin alic simhoale. 

Prin mijlocirea. Desăvârşirile prin cele de la mijloc 
suni mai îniunccoasc decât cele produse printr-o primă 
arătare a lui Dumnezeu, de care se învrednicesc primele. 



SpS$sa unui. Conform celor aflate la proorocii Za- 
haria. Daniel, lezechiel. 

Mai întunecoasă, gr. ânit6po\3uf.vric, A spus mai 

întunecoasă nu penlru neînţelegerea cî de către ci, ci 
pentru slăbirea ei; căci o arată spunând: desăvârşirea dc 
al doilea grad (oCOtrpoXSlV). adică cele dc al doilea se 
desăvârşesc mai întunecat. 

Oi pricepuţi, Noicazâ câ preoţii au predat acestea 
marelui Dionisie; şi acesia a numit primele Puteri dum- 
nezeieşti auto-arâtaie (aUTCXpavcîc,), fiindcă primesc 
pnn ele însele ilununâiile dumnezeieşti Uidtcâ MW prin 
alţii, n.trad. y. căci celelalte Puteri nu primesc darurile 
dumnezeieşti ale cunoştinţei pnn ele insele, ci pnn cele 
superioare. 

Preoţească. Notează câ este o tradiţie preoţească» şii 
despre ordinea minţilor (ccretjti), 

De iluminările Dovada spusei că cele de al doilea 
sunt iniţiale de cele dinlăi. la proorocul Zaharia. 
L-a predat Despre cei predaţi Bubilonulut 
Crude, gr. âxiBdoooi^. Lipsite dc blândeţe. 
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De multe feluri. Observa că Dumnezeu toate Ic 
încearcă peniru a Întoarce pe cei rătăciţi. 

L-a adus încă o dală cu blândeţe. Cu blândeţe 

(emeiKCd-ţ). în toc de: cu iubire de oameni sau cu marc 
bunătate. 

Comun. Toate Puterile inteligibile l spirituale) poarta 
numele comun de înjgeri. 

Mai de jos. gr. ixpnjJCVCOV. De al doilea rang. 

Alergând în întâmpinarea. Mergând poate înaintea 
proorocului sau poate înainte de-a veni la el îngerul mai 
mare. 

Potrivit (sfatului) dumnezeiesc. Vrea sâ spună că şi 
in ireptefe îngereşti cei dintâi vestesc celor de al doilea 

sfatul lui Dumnezeu. Mare beîsug (KTtTaK&pnxuţ). în 
loc do rnuh. Iu Iczcchiel. 

Să despartă. Bine a spus Domnul prin proorocul 
Iczcchiel ca va desparţi pe cei drepţi de păcătoşi; câci 
aceasta se vede şi din Evanghelic ca o va face când va 
despărţi oile de capre (Mat. 2532). Aici se vede acordul 
Vechiului Testament cu cel Nou. 

Care poartă o haina (ce ajunge) până la călcâie. 
Despre cel ce a îmbrăcat haina ce ajunge până la călcâie. 
Notează că îngerul câmia i s-a poruncit sa pună semn era 
îmbrăcat cu o haină până la călcâie şi avea în jurul 
coapsei un brâu, adică un chip cuvenii preotului. Iar 
celorlalţi îngeri Ie-a poruncit să aibă în mâini securi, ceea 
ce înseamnă o oarecare putere pedepsitoare: din aceasta 
avem să înţelegem ca chipul îngerilor înseamnă şi ceea 
ce are să se săvârşească în viitor; aceasta trebuie să o 
înţelegem despre Serafimi şi Heruvimi şi despre celclaJte 
Puteri, că au şi chipul potrivit treptei lor. căci cei ce spun 
Cântare a întreit sfântă (TplCîttYlOV) îşi au chipul cu multe 

feţe, cuvântul arătând că cântarea lor este nctăcută şi 
multă; aceasta înjelcgc-o si despre cele viitoare. 

Un semn pe frunţile. Notează că prin aceasta a vestit 
de mai înainte pruntr-un chip ceea ce va lace Dumnezeu; 

căci a pune o pecete de viaţă făcătoare pe credincioşi 
înseamnă a-i mâmui de Pierzătorul; de aceea s-a poruncit 
îngerilor în chipuri de preoţi să facă aceasta pentru cei 
nevinovaţi; căci brâul şi haina până la eăJcâiearatâcriipul 
preoţilor, cuvenit preoţiei: dar acum şi noi, cei credin- 
cioşi, ne întipărim pe frunte cu semnul crucii, ca să 
scăpăm de vrăjmaş. Iată şi o altă. asemănare a Vecinului 
Testament cu cel Nou. 

Notează câ acestea sunt cele trei cete întreite ale 

Puterilor inteligibile (spirituale»: întâia triadă, Tronurile 
(Scaunele), apoi Heruvimii, apoi Serafimii, A doua 
triada: Domniile, Puterile, Siăpâniilc. fcilc se numesc şi 
cele mijlocii. A treia triada: începătorii le. Arhanghelii, 
îngerii. Iar numele comun al fuiuror este cel de îngeri. 

Buna orânduire. Despre buna orânduire acelor de al 
doilea legaţi de cei dintâi. 

Pe przndumnezeiescul GavriU. Notează câ nici 
Gavntl nu e dintre Puterile cele mat inalte, ci dintre cele 
mai de jos. 

Ierarhia. Notează câ cele ce se săvârşesc astăzi în 
Biserica sunt o imitaţie a ierarhiei tainice de sus; de 
fapt preoţii pun pecetea crocii de viaţa făcătoare pe 
cei ce vin la taină pentru ui despărţi de cei necre- 
dincioşi şi ca sâ-i scape de vrăjmaşul; dar şi altfel se 
păzeşte o rânduialâ în Sfânta Biserică: câci. ceea ce 



se îngăduie să facă ipodîaconul nu fac cei mai de jos. Şi 
ceea ce face preotul, nu face diaconul, şi grăind 
simplu, fiecare arc slujirea liturgica cuvenită lut; 
dar toţi poartă numele comun de clerici şi lîiurg|l 
ca şi îngerii: aşa trebuie să înţelegem cioace aspud 
dumnezeiescul Ştefan: Voi ,ure atiprwul legea dup& 
rânduielile in perilor şi nu na pazil-o (Fapt. 7.53). 

Capitolul IX 

m 

începutul mai presus de fiinţă al treptelor OrdineaJ 
treptelor arată începutul Jaeăior al ordinelor. 

13 1 

(Ceata sfinţilor) Arhangheli- Despre ordinulj 

Arhanghelilor si ce înseamnă. 

Ierarhie. Notează înţelesul ci general: loală ierarhia"! 
are Puterile prime, mijlocii şi ultime; adică cele 
ordine întreite. 

PreasfinteJe. gr. 6ryuuTotTai$ şi icfXuTdTaic;. Ci 
comunică dumnezeieştii Arhangheli cu cei dinainte şi de ; 
după ei. 

Cea din urină. Ultima treaptă a îngerilor e şi în jurul 
I utuii. 



Ultima ordine întreită 
hwepettonile. Arhanghelii. îngerii. 

Mai propriu. Ultima treaptă a Puterilor cereşti se 
cuvine să fie numită mai propriu îngeri, ca apropiată de 
oameni şi ca cei prin care sunt învăţaţi lainic oamenii. 

Cel mai înalt. întâiul ordin uriadie jie un rol ierarhic 
faţă de cel de al doilea şi al doilea faţă de cel de al treilea; 
al treilea faţă de preoţii dintre oameni , luând seama la cele 
săvârşite de eL 

Mai ascuns. Arata cum unele trepte ale ierarhici suni 
mai ascunse, altele mai arătate. 

ierarhiile omeneşti. Curs sunt cei ce ne călăuzesc 
ierarhic, la dovada din Daniel; ullima treapîâ îngereasca 
conduce ierarhia noastră. 

Dar şi. în general, ca să fie după rănduialâ, ca să fie 
şi unite; ca să fie Jupa rândtdală şi ieşirea de la Dum- 
nezeu; şi cele următoare. 

1 

far de întreabă cineva. Cum stând îngerii buni lângă 
neamuri numai Israil a cunoscut pe Dumnezeu; căci 
fiecare neam are un înger rânduit lui, cum Iudeii au pe 
Mihail. care e socotii din treapta ultima u sfinţilor îngeri. 

Câ nu » (călăuziri) aie îngerilor. Nu e aceasta din 
vina îngerilor ocrotitori, ci pentru pornirea din propria 
lihenatc spre cele ce nu trebuie. 

Prin iubirea de sine. Nu-teazâ că fiecare este sieşi 
pricină atât de bine. cat şi de rău; iar iubirea ite sine ţi 
îndrăzneala arată în mod egal plăcerea de sine 

Aceasta mărturiseşte. Nu Dumnezeu singur l-a ales 
pe Israil, ci Israil singur a voit să urmeze lui Dumnezeu; 



«ia înseamnă şi explicarea cuvântului: mintea văzând 

n n, frnn e-etc aşa trebuie să înţelem cele spuse în cân- 

pe lui Mulse' S-n făcui par/e a Domnului funia tui 

Iarea , {D( > ul V Oi.cceacearată pe Israil; căci Dumnezeu 

, mlx-Ste nuinal pC Israil. cum a arătat ţi Apostolul 

%B * ,m,ue locuri - 0are "" p* !)umm ' :e v 

^J [hL vr al neamurilor, daco Unul este Dom- 
neaM .,Q n m 1 7Q-.Î0K Jar Isniil a pornit primul pe urma 
Zi Dumnezeu, deşi după aceea depănandu-se a tost 
ELtfai si el fcE Deut. 32,15); căci oamenii având liber- 
ia când voiesc fac pe Dumnezeu sa lie cu o. 

^ suferit-o. Pentru că şi taţi s-a despărţit. 

Viată. Pentru că omul este liber. 

Neasemănata, Adică opoziţia ochilor nunţii. 

Vederilor. Ceea ce se spune aici de Tatăl, se poate 
vedeai iniămplându-se şi cu lumina soarelui, care străbate 
nhn materiile străvezii, dar nu şi prin cele mai îngroşate, 
prin C arc nu străbate deloc sau .străbate mai întunecos: 
ceea ce face aici deosebirea materiei, aceea face inegah- 
laiea înclinării libertăţii cu iluminarea dumnezeiască. 

Pricinuieste neimpurtdşirea totală. Observă cum 

spune că noi inşuic suntem cauzele primirii luminii dum- 
nezeieşti sau a primirii puţine sau multe a eu sau a 
neprimirii deloc aei. când noi ne facem contrari ei, prin 
invârtoşare sau împietrire. Căci însuşi Domnul zice in 
Evanghelie: Dumnezeu poale să ridice din uceste pietre 
fit ui M Avraam (tufe 3,8); căci ceea ce ne este nouă 
axa si cu neputinţă, aceea îi este cu putinţă lui Dum- 
nezeu. 

MM ne-am înălţat. Notează că mai ales prut aceasta 
închide gura rea şi neştiutoare şi nepricepută a unora care 
îndrăznesc să spună că aceste scrieri dumnezeieşti sunt 
ak lui Apollinarie, nededucând de la persoanele pe care 
le pomenesc vechimea autorului, ci spun că numele de 

Dionjsie e fals; nu ţin scama nici de ce spune acum că s-a 
întors de la idolatrie, iar Apolliaiarien u era dintre aceştia. 

La dispoziţia tuturor. Dumnezeu fiind prin fire bun. 
e gaia să se ofere pe Sine tuturor ca să se împărtăşească 
toţi de sfinţenia lui şi să se lumineze cu Sufletul: deci se 
cerc de La noi să dorim sa ne împărtăşim de cunoştinţa 
lui, ca să se arate libertatea noastră; câci nu e Dumnezeu 
cauza relelor, care este despărţirea de El; înţelesul e 
acesta: fiindcă nici altor neamuri nu le sunt stăpâni niscai 
zei străini, ci unul este Stăpânu I tuturor, şi ast ici. celelalte 
trepte (îngereşti) sunt la mijloc. Deci peste alte neamuri 
a stăpânit puterea cea una a lui Dumnezeu şi atunci când 
a făcut-o prin interii Săi, care au împlinii slujba de ierarhi 
ailor. 

Melchisedec. Notează câ a fost ierarh şi acunoscul prin 
înger pe Dumnezeu cel adevărat; iar prin tei ce ia urmat, 
se înţcle» cei ce au Tăcut aceasta cu voia lor. nu de silă. 



Lui Faraon , Notează Că prin îngeri zice câ i-au ven u 
Iui Faraon şi lui Nabucodonosor vedeniile din somn şi 
descoperirile (EKtpavtopLCtCj) sau tălmăcirile lor. 

Slujitorii losif pentru Egipteni, iar Daniel pentru 
Babilonieni; îngerii care ocroteau neamurile acestea 
le-au tălmăcit acelora vedeniile prin (Sfatul) 
Hotărârea lui Dumnezeu. 

Prin soartă, Noieazâ explicarea spuselor din cântarea 



lui Moise: Când a împărţit Cel Preaînalt neamurile. 

când a împart P* fif '»' Allam ' " P us ll(,Itlrefe ,Jea ' 
murilor după numărul îngerilor iui Dumnezeu. Şi s-a 
făcui partea Domnului, poporal iui lacob. funia 
moştenirii M Israil (Deut. 32. 8-9); deci. zice Ca nu 
trebuie socotit câ s-au împărţit neamurile altor zei sau 
îngeri; câci tui s-a rânduit prin soarta Israil lui Dum- 
nezeu, iar altor îngeri altele, ca să nu slujească în niraic 
Im Dumnezeu; n-a (ost sortiL de pildă, acest nume acestui 
înger, ca să nu-i pese lui Dumnezeu de neamul acesta sau 
să nu se intereseze de Dumnezeu îngerul acestui neam; 
dar nici n-a primii Dumnezeu cu aceeaşi cinstire sau în 
mod opus acest neam şi fiecare dintre îngeri poporul său. 
cum s-a spus la Isaia, că diavolul a zis că are cu sine 
neamurile de la miazănoapte şi se împotrivesc lui Dum- 
nezeu şi este asemenea Celui Preainalt. Gâci toate sunt 
roabe ale lui Dumnezeu si peste toate stăpâneşte El; dar 
cinsteşte nuu mult pe cei cc-l cunosc pe El şi de aceea se 
şi spune câ El stăpâneşte peste ci. chiar dacă au un înger 
ocrotitor, cum are Israil pe Mihail; şt cum se spune de 
Dumnezeu care stăpâneşte peste toţi. câ stăpâneşte în 
mod deosebit peste Israil şi Israil este poporul lui? 
Spunem câ Dumnezeu este Dumnezeul tuturor, darcclor 
ce se apropie de El ţi îi slujesc numai lui le este cu 
dreptate Dumnezeu; iar ceilalţi, cinstind pe idoli. îşi fac 
lor alţi zei. 

A fost făcut parte a Domnului. Bine explică: Israil 
s-a făcut parte a Domnului. Căci trebuia, dacă singur Israil 

a cunoscut pe Dumnezeu, de el singur să se îngrijească 
Domnul şi îngerii lui. Dar în aceasta se arată şi mila 
nemăsurată şi de nepătruns a lui Dumnezeu, care şi celor cp 
par să nu fie pane a lui Ie-a dai un înger propriu al neamului. 
Ud fiice să răsară soarele tui peste drepţi şt nedrepţi CMaL 
5,45). Şi iarăşi: cure nu voieşte moartea păcătosului, a să se 
'întoarcă şi să fie viu (lez. 33. 1 1 ); dar vei spune: şi cum cei ce 
au îngeri daţi de Dumnezeu ca sâ-i ocrotească şi sâ-i 
călăuzească s-au despărţit de Dumnezeu şi s-au închinat la 
idoli? Răspundem: în mod necesar, pentru că libertatea lor i- a 
scos dintre cei ce văd pe Dumnezeu şi i s-au împotrivit; deci, 
de se hotărăşte cineva sâ fie cu Dumnezeu, este păzit de îngerul 
lui şi linul în rânduialâ. Căii Domnul, zice, cunoaşte calea 
drepitlor (Ps. 1 .6 ). Şi iarăşi: Tânăr am fost şi am îmbătrânit 
şi n-am văzui pe cel drept părăsit (Ps. 3625); iar de alege 
cineva împotrivirea, nu e silit de înger sâ facă aceasta; căci 
această vîaiă este mai degrabă dobiloceascu, decât Ubcră; dar 
se spune şi despre Israil câ a păcătuit şi s-a făcui dobitocesc. 
Ai respins, zice, cunoştinţa tui Dunviezeu şi ai umblat după 
inima la. adică ai ales voia ta 

Mihail. Şi Israil. deşi s-a făcut pane a Domnului, a 
avut şi el pe Mihail ca înger propriu. 

De nună voie. O spune aceasta pentru libertatea şi 
nesilirca lor. 

Capitolul X 

§1 

Desavărşitoare începătoare, gr. TeXeTapX 1 *^- 
Numeşte aşa pe începătorul şi cauza desăvârşirii lor 

Mai ascunsă. Notează că aici arată clar pentru care 
pricină cetele Puterilor cereşti sunt astfel câ una este mat 
sus. una la mijloc şi unu la urmă. Căci spune despre prima 
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Despre Ierarhia Cerească 



Despre Ierarhia Cereasca 



ceata, ea» este cea a Tronurilor, a Serafimilor şi a Heru- 
virmlor, ca este iluminata de însăşi firea dumnezeiasca, 
fiindcă tinde nemijlocit spre ca şi nu are ceva înaintea ei* 
de aceea se luminează 51 se desăvârşeşte de însuşi începu- 
tul dumnezeiesc al desăvârşirii. Fiindcă daca a fosi creată 
astfel ca să fie întâia şi să nu aibă nevoie de eurâţiie, nici 
de luminare a altora, a fost plăsmuita aşa ca sâ fie vred- 

mcâ de prima treapta, De altfel priveşte ce spune maj 
departe acest dumnezeiesc autor: că esrc mai ascunsa, 
pentru că este mai -spirituală <mai inteligibilă) şi mai 
simpla Im paradox- cu cât e n existenţă mai ridnaiâ 
peste oefe senstbtle. dea mut gândirii de mm ie, nu atât 
este mai ascunsă, wrt&este mai străin de vele sensibile 
e mai puţin compus, mai simplu, n.irad.j. Din acestea se 
poatecunoaşte şi fjbcrtalea lordibcrul arbitru); căci. dacă 

nu -var irâi şi înţelege decâi ca cele mat du jos. nu ar fi 
apropiată de Dumnezeu; iarapnjpiindu-scde Dumnezeu 
de bună voie. se curăţele, se himinează Şi se desăvârşeşte 
mai mult, adică lucrează cele desăvârşite sau cele din 
jurul Iui Dumnezeu; şi aceasta socotesc câ o dă de înţeles 
Scriptura; Apropuiu-u, de El şi vă luminaţi şi fetele 
voastre nu se vor ruşma <Ps_ 33.5); aceasta înţelege-o si 
despre Putenle următoare, anume că fiecare vede pe 
Dumnezeu pe măsura proprie; aceasta o spune şi la 
sfârşitul acestui capitol. 

§2 

Descoperitoare. Toii îngerii arată luminile venite la 
ei de la cei dinaintea lor. celor mai de jos; in general 
trebuie înţeles, descoperitoare: zice că suni mişcau de 
Dumnezeu Serafimii din prima treapta. 

Serafimi. Pcniru ce dumnezeiasca cântare spune eâ 

sirigâ unul către altul? Pentru că primii vestesc celor de 
aJ doilea tainele dumnezeieşti. 



Nu fârâ dreptate. Urcând de la iniţierile mai simple 
; care Apostolul Ic-a numit băutura laptelui*) la cele 
mijlocii şi de la acestea la cele mai mari, adică la hrana 
desăvârşită, arată treapta şi p ulcr ca uliima. Dar se pol 
mielege şt altfel cele din acest loc; se poate numi prima 
întinderea spre Cel ce se află deasupra; cea de mijloc c 
învârtirea şi evoluarea în jurul lui; iar ultima e cea care 
tnalţa ceea ce e mai jos; aceasta se in (ele ge mai mult 
despre îngeri. 

/'n^ î /»ii>7oc77.(Noiează>căminteariecâruiadintre 
noi are treptele prime, mijlocii şi ultime, ca să înţeleagă 
aceste trei trepte despre Dumnezeu; trebuie înţeles astfel 
că toată nuntea are fiinţă, după care e prima; apoi puterea 
după care durează; la urmă lucrarea, după care făcând 

cele propni. e ^necredincioasă (avem am anrieJmm 

iui imam cu rrc, trepti ale minţii, n.tradj Acestea Ic 
lămureşte şi in capitolul următor. 

Din aceasta se poale admite in mod clar şi de necon- 
testat ca e adevărat ceea ce am scris înainte. Căct iată ce 
Zlte: Frecare nante cereau « şi omeneasca are inâlţânle 
pm cav fie, are ţţ împărtăşeşte de iluminările tenir- 

/««. Imai. pentru ca a spus că oamenii şi Puterile de sus 
au o treapiă egală şi n u şum nici un om, nici prooroc nici 



drepi. care să folosească vreun preteM ca sa nu se apropie 
de Dumnezeu. Căci ia seama ce zice cel ce a aiuns până 
la al treilea cer: îmi emprtSC trupul ş, ii pe, t ca pe u n 
roh. ca nu cumva .propovădiomi alt<-ra. CI4 fus unu ui mâ 
!<tc neirebăh li Cor. 9.27). Apoi vorbeş.e clar aici de 
libertatea sa şi a îngerilor şi de dorinţa propriei porn.ri a 
lor, iar ca nimeni din cei foarte certăreţ! SJ nu caute 
pricina de sfadă, dă ca o concluzie câ nu este |, p , u ^ 
nevoia după orice este desăvârşit prin sine laoToic^ec) 
decât numai Dumnezeu: deci îngerii şi oamenii au nevoie' ! 
de propăşire şi desăvârşire. 

Capitolul XI 



Căci rin se poate spune, fiindcă se zice îngeri Căci 
Puterile sunt aşezate in triada a doua. de la mijloc; deci 1 
nu toate irepicle s-au numit Puieri. caşi când ar fi dini 
ultimele prin faptul câ sunt îngeri. 

Cete din urmă. Cele mai de sus au cele ale ultimelor! 
dar ultimele nu au cele ale celor niai de sus; aşa s-a spuii 
$ mai înainte, fiindcă cele dintâi au in întregime ilumW 
narea, iar cele de pe urmă în pane, cum spune în con- 
tinuare, aşa se poate vedea şi in Biserica; căci preoiu I race; 1 ! 
toate ale celor de mai jos: ale diaconilor şi ale celor | 
umiăion; tar diaconului nu i se îngăduie să facă cele alei 
preojdor. Căci ierarhia de la noi imită ordinea cerească, 
cum am spus mai sus. Bine a adăugat, nu in întregime,' 
Căci se împărtăşeşte în pane; şt construqia (verbală): căch 
turn putem spune cff există, până când punem îneeputj 
întrebării (încurcăturii, noptctc, ). 

P- 

Dar spunem. Cum se numesc toate Puteri: căci treapta 
începătorilor. Arhanghelilor şi îngerilor e cea din urmă; şi 
totuşi câteodată se numesc sj ele Puteri. 

înfiinţa, putere. Spunem ca o pildă că firea e nin(a 
locului, puterea însuşirea luminatoare, iar lucrarea efec- 
tul puterii, adică luminarea şi arderea 

Le numim - Puteri cereşti Numele Puteri este 
comun; căci se numeşte aţa şi treapta proprie, adică a 
doua din ordinul de mijloc al celor trei; dar .şi în comun 
toate ordinele, ca având o anumită putere. 

(Fiinţelor) mai de jos. De sub'm[e.\e$: socotite de noL \ 
Notează că mai sus zice câ ordinele îngereşti se împart în 
trei: m lnnjâ. puiere şi lucrare. Aici arată motivul pentru 
care se numesc toate Puieri. 

tiu in chip prisos'rtor. Aici pare să spună că ordinele 
îngereşti s au stabilii pnn creaţie; dar nu o spune aceasta 
dar; căci mai sus, în capitalul dinaintea acestuia, spune 
că dorinţa şi înţelegerea lor suni pricinile treptei lor 
superioare; fiindcă a spus că ele se ţi curatesc, se lu- 
minează şt se desăvârşesc; deci e potrivit sâ se spunâ cu 
eviaviecâ preştiind Dumnezeu mişcarea dorinţei lor. Ie-a 
dat şi treptele vrednice de ele. din care nimeni nu ar puiea 
spune Câ ar putea cădea, pentru faptul ca au dobândit o 
deprindere oarecare a binelui prtntr-o mare voinţă; dar 
îngerii, adică ultimele ordine, s-ai putea întâmpla poale 
să se schimbe şi spre rău; căci de acestea a spus că suni 
in jurul lumii. Dintre ei socotesc că a fosi şi diavolul 



- ntc de a cădea (după Sfântul Maxim, nu îngerul cel 
scufundat fă vederea lamina dumnezeieşti a căzut. 

""unul din t'eJ vevhU cu lumea, j / ah ei stăpânire if ispitea 

tvre fim Set-' ^pitească şrpe om dmtr-un fel de simţire 
* LoiteiOl « le poate reprezenta trupul lexat de materia 
' pesi^tn '■. a fost unul care era ti-tasi mai mure între 

1 * est fel de >twr\. n. tradj. Şi de ştie cineva ceva mai 
desăvârşit, ii cer să ma înveţe. Dar notează cum ssui 
rânduit ordinele ingeresii prin creaţie. 

Capitolul XII 

81 

întreabă. Peniru ce preoţii dintre noi se numesc 
îngeri 

Spunem câ - întreagă. Notează câ deşi cele din urma 
suni mai prejO.s de Puterile mai înalte, se împărtăşesc şi 
ele în pane de înţelepciunea şi cunoştinţa acelora. 

(Cetele fiinţelor) de sub ei. Cure este înţelepciunea şi 
împărtăşirea întreagă şi care cea parţiala; mditpa puterea 
proprie trebuie înţeleasă după puterea alegerii libere. 

Hotărât j-rt rânduit. Noleazaeâ s-a hotărât (copiGTCa* 
nu înseamnă o necesitate de neocolii, cum s-au obişnuit 
mulţi să spună, ei s-a hotărât s-a spus în loc de s-a 
rânduit după o măsură rânduita a puterii nun ţii, măsura 

pesie care nu se poale înţelege {mintea are o lărgime de 
posibllitâp, pe care le alege libertatea, totuşi, mintea 
omeneasca ufg im nivel peste care poate trece prin 
Dumnezeu, n.trad.). 



Vei a/la, Arată cum se numesc şi dumnezei. în mod 
comun, atât îngerii, câi şi oamenii iubitori de Dumnezeu. 
după Cuvântul: Eu am zis. dumnezei sunteţi (Ps. 8 1 -f>). 

Ridicată. Araiă cum şi in ce fel s-au învrednicii şi de 
numirile dumnezeieşti. 

Capitolul XIII 

f< 

Un Serafim. Notează ca Serafimul (6 Of-paipip) are 
nume masculin. 

Cuci s-ar putea mira cineva. Fiindcă s-ar părea câ 
■ k Pftsta c contrar celor spuse: cact a spus înainte de 
aecsie a ca cele mai de jos suni iniţiate de ccie de deasupra 
lot. dar nu de ceEe mai inallc; de pildă. Ueapia a treia de 
-ea din mijloc şi a doua de cea mai presus de loaic; s-a 
întrebai despre aceasta şi S-a arata! deoseburca. 

^ păcatelor pomenite. Nu se poate face iniţierea în 
cele dumnezeieşti, dacă n-a avut Ioc înainte curăţirea 
Picatelor, căci Serafimul se lâlmăceştc ca cel ce arde 

^aucp.nprjcîti'ic,). 



§3 



AUut - nu foarte. Notează ea s-a spus nufoarre în 

înreleyul că ar fi pe jumătate potrivit; căci nu s-a spus că 

nu e i-it toiul neporrivir, dar c în pane nepotrivit; pjfcj 
afuma ccv'd pozitiv, adică nu mi se pare câ se poale 
declara nepoirivii după obiceiul filosofilor, căci se 
adaugă cuvântul nicidecum. 

A plăsmuit. Notează ca spune câ îngerii ce le sunt 
aproape au format vedeniile proorocilor spre a-i conduce 
la închipuirea celor ce par sâ fie văzute; câcî vedeau 
ghicituri ş.i simboale. nu lucruri dezvăluite şi substanţe. 

Pe seama lui Dumnezeu. Observă câ îngerii care 
iniţiază pe prooroci împlineau descoperirile astfel; 
îrialtându-i întâi spre Dumnezeu care e cauza propriu-zisa 
a tuturor. în al doilea rând. spre primele minţi de după 
Dumnezeu, care stau în fruntea ierarhiei îndreptate spre 
Dumnezeu. Acestea le invaţa in cele următoare. 

Şi -prin ţoale. Notează câ Providenţa lui Dumnezeu 
sirâbate Ia toate în chip ascuns şi câ un înger mai jos se 

numeşte la fel Serafim. 

Pe măsura Iar. Adică pe măsura puterii celor ce le 
primesc îşi întinde şi iluminările. 

Fiecărei. Lămureşte cu o pildă cum iluminările dum- 
nezeieşti se transmit unora mai aritat. altora mai întune- 
cos. 

Soarelui. Pilda aceasta S-ă dat şi mai sus; prin cea 

dintâi materie înţelege sticla ţi cele asemenea, iar prin cea 

mai îngroşată, casele, peşterile şi cele apropiate. Altfel, 
prin prima inaieric înţelege pe cea subţire şi aeriană şi 
curată. 

La fel căldura focului Frumos aseamănă focul cu 
Dumnezeu; căci zice Scriptura: Dumnezeu este foc care 
topeşte (mistuitor) (Evr, 12.29); focul pe de o pane 
încălzeşte, pe de alta arde: aşa şi Dumnezeu pe cei ce se 
apropie de El îi luminează, iar pe cei ce nu cred sau pe 
cei ce nu se apropie de El cu credinţă, îi arde. 

In (fiinţele) contrare. Ca diamantul şi apa. 

Naturale. Naiurale numeşte cele sensibile şi văzute. 
E de ştiut câ în cazul celor inteligibile (spirituale), 
virtuţile nu suni prin apcidentcalanoi. ci Dumnezeu este 
virtutea vie şî prin sine desăvârşită şi fârâ nevoie de ceva, 
fiindcă s-a substanţializat în chip mai presus de fiinţă (de 
substanţă) şi iese din sine transmiuindu-se la cele din ea. 
cărora le este cauză, adică la cele spirituale, care există 
concret. Deci Dumnezeu esic izvorul virtuţii vii şi îndum- 
nezeiioare. după cât se poale, a celor ce se împărtăşesc de 
El; dar iese în chip providenţial, prin procesiune, la cele 
spirituale Funţializatcprin El; şi prin aceasta nu le permite 
minţilor culmea şi desăvârşirea. Deci minţile nu au vir- 
lutea prin accident, ca noi; nu au. de exemplu, înţetep- 
ciupea prin ncvoinţâ sau învâţâlurâ sau dreptatea sau 
cumpătarea din infrânare sau bărbăţia din buna orânduire 
a trupului şi a nervilor, căci in acestea nu e virtutea ca 
cc\a în altceva; ci ea consiâ în a lucra cele proprii ^i a 

linde fârâ odihnă spre Dumnezeu şi spre ele însele; 
virtutea lor stă în imitarea lui Dumnezeu; ca păzeşte 
rânduiala de-a fi ca una in alta. ca; tn mine vieţuieşte 
sufletul u'tu. nu ca o transmitere de învăţătura. Iar acci- 
dentul înseamnă a fi subiect a ceea ce nu este din ci; căci 
acelea sunt neeompusc şa nematerialc şi speciile lor surit 
vicii, nu ca in materie; şi acestea le-a înţeles cel ce Ic-a scris 
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acestea pe margine; să ai însă în minie observaţiile mclc 
dinainte cu trei pagini; şi aici cele dorite (xd &ptâi£vai) 
ajuia înţelegerii mole: şi Pârinţu aşa au înţeles; şi acesta 
admite liberul urburu ai îngerilor, cum vei afla peste puţin. 
Cauza (întregii} orânduirii (ierarhice),™. TCtflO/rria 
Adică D umnezeu. A ' 

Este deci tuturor. Notează ca Dumnezeu este fuma 
luminu $ virtu|li pnn fire şi pnn voinţă. 

Socotesc. Notează ea după Dumnezeu, începutul a 
toată virtutea sunt miniile cele mai înalte, prunele pnn 
care avem iluminarea lui Dumnezeu. 

însuşirea arztUoare. Noieazâ ca minge cele mai 
înalte sunt arzătoare prin însuşirea lor. 

De Tron Explica bine ce sunt Tronurile: înţelegerea 
deschisa a lui Dumnezeu; calitatea de Tron zice câ esle 
însuşirea daLâ cu un rol deosebii stimelor Tronuri. 

De mai jos. Despre treptele mai de jo.s. cum se îm- 
părtăşesc de iluminările dumnezeieşti prin cele dintâi 

AmintUl. A venit ia explicarea a ceea ce a spus 
înainte. * 
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Deci zicea. Vorbeşte despre cel ce a spus câ n u a fost 

Serafim cei ce s-a arătat lui Isaia. ci unu! din înscrii mai 

de jos; combate părerea pe care a expus-o puţin mai 

inamic. Iii începutul capitolului, unde spunea câ altui nu 

foarte nepotrivit şi cele iirmăloare. 

In simboate. Pentru câ vede pe Serafmii cu sase 
aripi. * 

Aşezate - împrejurul iui Dumnezeu. Câci se zice în 
Scnjxurt: Stăteau in jurul fur (Apoc. 7,1 1 ) [deci se 
mi$câ w jurul lui Dumnezeu, n, trad.). 

J#ii#i Observa ce învăţa Isaia. pe care îi numesc 
leolog: câ Dumnezeu e necunoscut chiar celor mai înalte 
mai de sus Putcn 5 i câ cele ce sunt nu au nimic asemenea 
lui. Iar cele ce sunt (OVTaj am spus in canea dinainte de 
aceasta câ suni cele inteligibile (îngeri ) şi sensibile; 
aceasta o învârt proorocul după ce s-a c urâţii de păcatele 
sale; despre aceasta vom vorbi puţin mai lârziii. 

A fost învăţat tainic despre - Serafimi. Ce a învăţat 
pnn Serafimi, 

Numire. Explicarea Serafimilor. 
Ale aripilor. Ce arata aripile. 

Spre Dumnezeu - primele. A spus maj sus, Ia sfârşitul 
capitolului II. că toată mintea cereasca şi omenească arc şi 
trepte prime, mijlocii şi ultime; deci cu dreptate a spus că 
Puterea are şase aripi, ea prin două sâ-şi astupe feţele prin 
cele mijlocii picioarele, iar prin celelalte să zboare in jurul 
Iui Dumnezeu, despre care el a spus că este suprema 
uuindere. Noieazâ ce înseamnă multele picioare şi multele 
ieţe ale Serafimilor şi pentru ce unele suni acoperite. 

Insesite. Notează cum explica cele şase picioare ale 
simţitor -Serafimi, 

.4 celor văzute. Adică a celor văzute de prooroc 
A celor mai înalte. Prin acoperirea feţelor: a celor mai 
adânci pnn acoperirea picioarelor; iar s.metria prin cele 
din mijloc. 

Cântare . mult slăvitoare. Sfânt, sfânt, sfânt | ls 6. \ 
Apoc. 4.«) înseamnă câ şt îngerul, după Jelui şi puterea 
iui. primeşte iluminarea dumnezeiască şi transmite 
proorocilor câ( pricep, nu cât cunoaşte ei. 
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Curăţia este. Ce esle curăţia si cum se dă cefc 
inteligibile (îngerilor) de Dumnezeu. 

Aceasta. Adică curăţia sau împărtăşirea. 

Din [pricini) prea înalte. Nu cum este curâti, 
oamenilor este curăţia fiinţelor neirupeşti. 

Puterilor din jurul tui. in jurul dumnezeir: 

incepâioare. adică a lui Dumnezeu. 
Sâ li se urate. Adicâ curăţia 

Pentru (Puterile) - de gradul al doilea. Trebuii 
văzu, ca afirma câ se deosebeşte nu puţin toată Putere! 
celor neiTupeşii în ce priveşte asemănarea cu Dumnezei 
cacimmule supreme au o asemănare mare cu Durruwi 
şi una tnlcrioară cu celelalte minţi, precum o cere 
ireapia lor. până la ultimele; şj încă in feri oară celor <L 
urma esle asemănarea cu sufletele noasrre; pentru câ ; 
lipseşte mult sufletului nostru din ce au toate minţile 
Ueci şi iluminarea dumnezeiască se vede mai restrânsă 1 
mă. redusa; căci. pe căi c mai mare distanţa apropieri 
de Dumnezeu, pe atâta îşi restrânge iluminarea di 
nezeiasca arătarea ci în necunoscutul ei unitar şi simplţ 
căci Dumnezeu este necunoscut nu pentru varieiat 
necunoscuta de noi a raţionamcnlelor (silocufmcJor), 
pentru nemurirea lui unitara şi peniru unitatea I 
necuprinsă în comparaţie cu cele ale noasire. 

In chip arzător. Notează că însuşirea arzătoare i 
proprie Seraiimilor ţi cum. curâţmd ineerul. s-a spus 
Serafimii eurâţeaufşi inainie de ei Dumnezeu) 

Sau prin preoţi Notează că preoţii suni sub ierarh Â 
ca altceva csie a curaţi şi altceva a lumina; ş, că altceva e 
llturgul (diaconul) şi altceva preotul; şi că, curau nd sau 

luminând preoţii, se spune câ o face ierarhul, 

Le păstrează neschimbate > Dumnezeu. Creatorul tu- 
turorşi al celor inteligibile (fiinţelor îngereşti), susţine 
primele fiinţe şi le păstrează spre neschimbare şi 
necadere; trebuie înţelese ncschimoaie, după aceea câ 
sum.cajnnemunre, in viaţa, pentru care s-au ninualizai 
spre a fi lumină; în acestea sunt neschimbate tn mod 
limjial şi spre a nu se schimba spre pofte străine. Durn-. 
nezeu le păstrează şi ca pe unele ce sunt libere Căci a 
tinde spre El ţine de alegerea lor proprie; dar stârnirea 
pururea in jurul lui are nevoie şi de ajutorul Iui Dum- 
nezeu; câci toate au nevoie de ajuiorul lui. 

Cel ce m-a învăţat pe mine acestea. Notează Câ 
acestea Ie-a tovâţai marele Dionisic de la altul. 

ierarhul. Noieazâ câ şi cele mai înalte ordine sunt 
după Dumnezeu. 

Am/ost învăţat ■ în chip dumnezeiesc. întărirea în 
moralitate de către înger e ca o curăţire a lui Isaia de către 
înger; acestea i s-au spus Iui despre .Serafimi 

rrin tine însuţi Redă pnn depăşire şi în mod concen- 
trat toate cele spuse; le concentrează aşa; e propriu 
cunoştinţei rale spirituale să primeşti această cauză, fie 
aflând de la line însuţi, fie învăţând de la altul şi să-ţi 
descoperi ş. mai mult ţie $ dacă se poale, să-mi descoperi 
şi mie la lei vederea iubită, A preţui (Tiurpaţ) in loc de 
a prefera (TipoTiurjoat). Notează că îngerul ne prile- 
juieşte noua darunle lui Dumnezeu. 

Mijlocesc. Vezi câ atunci când Dumnezeu ne da 
cu vân i. ne deschide gura, ingerul o prilejuieşte, interve- 
nind i mijlocind» pentru noi in chip vadjl. 



Capitolul XIV 



Mii Ace-uea s-au spus la Daniel. 

S/tf/w V retiusa - SiraBtrîe slabă a numii numărul 

măritor in comparaţie tu cel al îngerilor. Căci s-a spus 

t , si de aluri, oarecare Dirlim cel uilv cete nouăzeci 

B f^ â ] c - oi sunt îngerii, iar cea una picrduiasuntcm noi. 

0an Jr»ri l « primire) de cunoştinţă. Afinnâ că şi îngeni 
s««Ki ştiu. pnn primire de cunoşiuiţâ. nu matematic, ho- 
! T Vle lor inmicât câtimea numărului fiinţelor cereai îl 
snu numai cei luminaţi de Dumnezeu (ei na Stpnt 
n:un,",r • î ffW & &md A "umărul lor nunui, de hr 
Dium-ezru.n.U:^.)- 

Capitolul XV 



Asemenea cetei îngereşti. Ca o pânză, ca un fir. 

Curâdiilf- ur âvaKaOdpactv Numeşte curăţiri in- 
lerprciârile explicative prin care se curăţesc simboalclc 
de ce le ce pur nepotrivite in cele spuse. 

Cat) numai dacă. 5-a spus înainte ca Puterile mai 
Înalte suni superioare ierarhic celor de dupâele şi cele de 
hi mijloc celor din unru'i. Câci na spus că aceeaşi treapta 
siapâneşie peste cele de după ea şt e stăpâniia de acelea, 
ciaspuNCapnmaircaplasiâpâneşic.pcsieeaşiesiăpâniiâ 

de cele dinamic de ca; aşa trebuie înţelese şi cele ur- 
mătoare. 

Suni inferioare ierarhic. Ceea ce spune cwe aceasta; 
dacă am spune că primele trepte sunt superioare ierarhic 
celor din urmă, apoi iarăşi că cele din umiă suni superi- 
oare ierarhic irepielor dintâi, cărora acelea le suni supe- 
rioare, am spune un lucru absurd. 

iVh- nepotrivit Zice câ .nu e nepotrivit că in cuvintele 
Scripturii se atribuie aceleaşi chipuri tuturor Puterilor 
cereşti, înmieai toaie sunt. ca să spunem asa. Înalte şi 
mâni mioare şi luminătoare, deşi nu in acelaşi fel: ci unele 
suni superioare, altele inferioare. 

(Sâ tindă) iu sus. Spre ceea cei mai inalLşi superior. 

p 

Să reluăm - sj sâ cercetăm. Notează, pentru ce prin 

chipurile îngereşti se exprimă mai mult starea lorînlb- 

<-'"iă; şt pentru CC cele cereşii se cugetă cel mai adesea 

înlocate; ^i de ce de Serafimi se spune ci suni arzători. 

Fiind arzători. Explicarea numelui de Serafim, 

Sfinţii. Pentru ce si Dumnezeu a fosi cugetai c\i foc. 

C«cr focul sensibil. Explicare înmunaiâ a naturii 

focului. Vedem focul răspândi! in toaie, -dar în chip 

nicamcsiccal . adică neiaciai una cu cele în care cxism. 

Pătrunde pnn ro,iw: adieâ. aţa cum apa îşi face arataiâ 

amesiceatea cu parnâni u|, io| asa şi locul arde şi consumă 

'olul. dar se ridică pcsie toate, adică e deasupra tuturor 

elementelor. m;ti presus de toate prin lucrarea lui; d 

nuntesc nrauwsiiii şt ascuns, ca pe unul ce există in 

unele inaieru. «Iar nu SC arată fără sa se pătrundă in ele 
BflU Iară o materie care sa primească lucrarea lui; dat K 

arata sj în aceaaa nestăpânit şi nevâzuu La fel trebuie 
înţelese şi celelalte însuşiri ale locului pe care acest 



Părinte Ie-a cugetat prinir-o înălţare şi înţelegere evlavi- 
oasă despre Dumnezeu şi despre firile îngereşti. Notează 
pentru ce Domnul Dumnezeu a fost înţeles adeseori ca 
im foc şi în ce consta asemănarea focului cu Dumnezeu. 

Servii nut. neamestecul, desfăcător Notează carac- 
lenzarea focului sau lauda lui; câci distinge materiile şi 
desface ca plumbul de argint cele amestecate; dar e 
neschimbat, rămânând pe cât e eu putinţă substanţa sad 

fiinţa locului aceeaşi, schimbânduşi numai însuşirile, de 
exemplu putând deveni rotund sau ascuţit, cum se poate 
întâmpla cu cele pământeşti; sau poate primi proprietăţile 
aerului, de pildă >e poale corupe prin evaporări sau 
îngroşa sau primi schimbările apei. 

Cădere în jos. Căci nieiodaiă nu coboară în jos. 

în aceeaşi mişcare Se mişcă la fel. 

Nit are nevoie. Focul nu are nevoie (te altceva, deşi 
are ne\oie de o substanţă pentru a se aprinde; dar nu o 
spune aceasta, ci câ focul nu se poate amesteca cu alt 
clement, nici nu se amestecă împreună cu altceva, ca apa 
cu pământul; de aceea unii l-au numii o unică fiinţă şi 
între alte elemente. 



§3 



în chipul omului. Se spune pentru ce îngerii sunt 

închipuiţi şi ca oameni. 

Capacităţi simţuale. Notează deosebirea animalelor 
neraţionalc faţă de simţirea celor raţionale, adicâ a noas- 
ua; cacicelcneraţionalc sunt in întregime simlualiiaiedin 

care şi consiau. ca cxisienţc neînţelegătoare; în noi însă 
simţirea e redusă; căci nu constâm din ca, ci din 
înţelegere; de aceea existăm şi după moarte, fiind suflet 
înţelegător. Dar îngerii n-au nici cea mai mică însuşire 
simţuala; câci noi în cele ale noastre suntem un chip 
inuroşai al lor; şi spune de om că e cel din urmă în ce 
pliveşte simţualiiaiea. in sensul câ animalele au mai 
multe simţuri, mai eficiente şi mai ascuţiu?. 

(Puterile) văzătoare. Spune ce înscantnâ ochii celor 
inieligibili (ai îngerilor) şi ce înseamnă puterea mirosului 
sau nările, urechile, gustul, pipăiml. pe care îl numeşte 
atingere, ce sunt genele şi sprâncenele, ce sunt semnele 
tinereţii, dinţii, umerii, braţele, pe care le numeşte coate; 
ce esle pieptul si picioarele, ce este uşurinţa aripilor şi 

cele următoare. 

(Simţul) ce distinge mirosurile. \n acesta vede naiura 
simţului trupeşe; pe acesta îl preface, prin explicare mai 

inaha. ca şi pe celelalte mădulare ale omului, în înţcle- 
surile puterilor naturale alo îngerilor. 

Alimentelor - hrănitoare. înţelege prin aliniem 
revărsarea văzută a înţelepciunii, după spusa; Voi \ arsa 
dw Duhul Meu in tai imptd şi cele urmâioare Uoil 34). 
Câci cunoştinţa dumnezeiască trece de la Dumnezeu prin 
Puterile inteligibile (îngereşti) la oamenii dumnezeieşti, 

clupa măsura fiecăruia. 

(înţelesul) unitar După modul de primire al 

înţelegerii. 

Prin părerea providenţială. Spune ca fiecare Putere 
iniehuibila \ ingereaseâ) înmulţeşte cunoştinţa dumneze- 
iasca ce wirte la ea. adică o lămureşte spre a o tace 
înţeleasă de noi. explicând cele văzute, cum Vei afla la 
Damei, câ ingerul i-a tâlcuit visul pe care l-a văzul <sm 
putea înţeleg* v < <> îngerii ne ajută Sfl aflăm it-nsul 
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adevărat al 'fenomenelor naturii şt al celor ce se petrei 
cu nai, n. tracL). 

Iar inima Inima c înţeleasa de noi ca un centru care 
a primii prima dală viaţa, fiindcă după dumnezeiescul 

Vasilc cea dintâi creată e inima: apoi toi trupul e plăsniun 
de ca ca dintr-un centra, in aşa fel ea întinde dJn ea 
pretutindeni această viaţă; căci fie câ crupul e făcut viu de 
căldura ei naturală, fie de duh (de suflare), tic de sânge; 
dar izvorul tuturor acestora este mima. De aceea au 
socotii unii că toată viaţa îţi are locul întâi în ca, deşi e 
pretutindeni în trup şi nu e reţinuta intr-un loc. nici 
Circumscrisa (mărginită! intr-un loc, nict nu e susţinută 
de trap; aşa c deci şt cu treptele nevăzute, fie că slujesc 
prin ea în mod providenţial peste tot, fie câ o face aceasta 
fiecare după felul ei; ele trebuie înţelese oarecum ca 
avându-.şi temelia în mijlocul şi în locul inimii şi ca un 
izvor central al vieţii, deşi nu pol fi reţinute şi nici 
circumscrise (marginile) într-un loc sau în mod trupesc 
într-o parte a celor pe care îi sus[in, fiind rânduite de la 
Dumnezeu spre o lucrare providenţiala. 

Apărătoare. Spusa înţelege-o combinat; e puterea 
apărătoare a răspândirii de viaţa făcătoare; apos despre 
inii t ut de sub* piept. 

I)£ aceea - ca aripile dedesubt. Spune pentru ce suni 
înaripate picioarele; ca să arate mişcarea de sine şi îrilin- 
derca spre Dumnezeu şi necumunicarea cu cele 
pământeşti (nepaniciparea la e\o, întrucât nu este in ele 
vreo împâlimirc. Rindea s-au arătat şi pe pământ ca 
ingeri, 

Mişcarea uşoara a aripilor. Cele înaripate sunt 
uşoare. 

Curăţia. De adaosul celor din afara, ca mâncare si 
haine, de care suntem stăpâniţi noi. 



înţelepciunea - de multe feluri. înţelepciunea de 
multe feluri a lui Dumnezeu. Este un cuvânt apostolic (cf. 
Et. 3.10); pentru ce a numit-o pe ea dumnezeiescul 
bărbat, de multe feluri, deşi înţelegem felurimea ca ceva 
râu? De altfel şi aici marele Dionisie a numit-o şi simplă 
şi de multe feluri; şi acesica doua par potrivnice: spunem 
deci că a spus înţelepciune simplă ca sa arate că, Dum- 
nezeu nu e compus şi nu are nevoie de nimic îndoit. 
Dumnezeu nu e înţelept pnn învăţătura; înţelepciunea Iui 
c un bun de la sine. Dar învăţâuira lui e şi de multe feluri. 
pentru că o preface în multe feluri de cunoştinţe pentru 
slăbiciunea celor iluminate (dur şt pentru câ vrea. «lin 
bunătate, #9 le cunoască pe toate cele marginile, care 

sunt multe. n. trad.}; căci osie arhiereu mare. pătimind 
împreuna cu noi slăbiciunile noastre (cf- Evr, 4.15). Sau 
şi aşa: înţelepciunea lui Dumnezeu se numeşte simpla din 
pricina iconomici pentru lume. pemru că toate Ie-a făcut 
Dumnezeu: în drepţi SC arată mai descoperit puterea lui. 
ca în Moi se şi în Avraam şi în cei următori; şi taina 
iconomiei (întrupării), care s-a săvârşit, s-a numit cu 
dreptate înţelepciunea de multe feluri. Căci. făcându-se 

om şi vieţuind sub lege si pătimind şi aflându-se între 

morţi, a înviat prin trup şi prin slăbiciunea aliată în el, a 
biruit pe tot vrăjmaşul şi iadul, dăruindu-lc celor ţinuţi 
acolo învierea (in aceste desfăşurări ale învăţăturii 
despre Hitstos. Sfântul Maxim aduce o completare lui 



Dionisie Areopagiiui, n. trad.): aceasta este multa fcluj 
rime a înţelepciunii, câ a biruit prin slăbiciune pe cei cţ 
păreau tari. 

îndeobşte. în scrierea Despre numirile dumnezeii 
capitolul IV. Sr8 lamurii pe larg ce e intrlijjthii şi ci. 
inţeU^ător. acum însuşi marele Dionisie lămureşte: L 
leltiu'btl este ceea ce este înţeles, care c numii cu dreptaj, 
şi lumina care luminează; iar înţelegător c numit cel ca 
înţelege şi e totodată luminat; vorbind pe scurt, fiinţele! 

superioare sunt inteligibile, iar cele mlenoarJ 

înţelegătoare; şi cel ce înţelege e interi, n celui inţelcsd 
Firea dumnezeiască luminează ca uitcligibilă; iar" cea 
îngereasca e luminată în chip înţelegător. 

Preoţesc. Notează că de haina preoţeasca kc vorbeşr< 

în lerecluel şi Uantel. 

Deprinderea de-a se aduna (concentra). Am sputj 
mai sus ce este depnnderca în cele netrupeşii. Şi ciicştei 
în eapttu-lul VII; ceea ce este Unitar şi ncinipriiştiai în] 
înţelesuri; prin acestea Părintele vorbeşte despre ilu-' 
minările dumnezeieşti şi indica identitatea concentrată a| 
lui Dumnezeu cel Bun în prezenţa lui în toate. 

Cele neasemânătoare. Adică materiale 
(Uneltele geometrice) de măsurare. Despre unej 

de măsurare se vorbeşte la kzcchiel şi Zaharia. 
îndreptătoare. Ca lancea în cărţile Regilor şi si 

Ia proorocul Zaharia. 

§6 

Vânturi. Socotesc că aminteşte de text ui de Ia Davi 
Cehe umbli pe a lipi le vânuudor (¥*. 103.4); poale 

şi înălţarea Iui Hrisios. Fiindcă în cele următoare. Pi 

iele spune că au fost văzuţi şi în chipul norului; înl 
s-a spus: Nor l-a luat pe El de la ochii tar (Fapt, 1 .9) (ii 
chip de nori pentru câ prin e't vin peste oameni pi 
dumnezeieşti, de lumnu) roditoare, n. trad.). 

Netemporala.. Cu dreptate a spus netemporală; c; 
în cele sensibile totul se petrece în mod principal în timp 
Şi CU întârziere. Dar in cele netrupeşti şi spirituale se 
săvârşesc în mod netempora! şi veşnic; deci nu trebuie să 
se vorbească la (fiinteic) cele inteligibile (spirituale) de 
timp. 

Lucrare. în loc de suflare şi de zbor. 
De sus. De sus spre cele de jos. ca în scara lui lacob.^ 
Aerului. Notează ca numeşte vânt suflarea aerului 
Suflarea vântului. Altă explicare a numelui vântului. 
Teologia simbolică. Moţează şi altă serica' nepăstrată 1 
lin (o dovadă câ autorul Scrierilor cireopauitice n-a m 

prea scurt timp înainte de Sfanţul Maxim Mărturisitorul* 
n.trad). Iar explicarea celor patru elemente o numeşte 
alegoria anagogică (înălţătoare) a lor. Simboalele celor 
patru elemente Ie-a explicat, pe câi se pare. mai mult în acea 
scriere. Notează şi cum explică cuvântul: Duhul suflfi unde 
vrea (foan 3.8). prin cele adaosc: Mustii de unde vine. nici 
unde se duce (loan 3.8). 

Umplute - într-un mod mai presus de lume. Norul 
aduce apa nutrii şi o varsă, potrivit cu ceea ce s-a spus. pe 
faţa pământului; deci, precum acela aduce upa mării si o 
vaisă pe faţa pământului ( Am. 5,8). aşa $i minţile primind 



nu 



linia | r o varsă ca nişte nori peste cei mai de jos 
Fără să o trimită. S pune ffl ( lup netnmis; CSC t lumina 
..nun ai a di n nor- 

Producând ploaia Explică alitel ce înseamnă noni; 
., moj jos spune ce înseamnă elt><uo, m \ şi arama 
unele culori si Turme ale animalelor, pentru îngeri. 
Primitor Săfl primiloi a numit pământul pnrmior al 
ploilor, care pnn ele naşte roadele sale. 



Dur fiindcă - despre acestea. Despre fonnele ani- 
malelor ca chipuri. 



Urmelor. Notează bine firea leului; căci, zice ca \ oîn d 

săi i n ^ e,c P c vân Wri« $**& eQnd umhla - cu coad * 
unitele lui. ca să nu se ştie de el: de aceea s-a spus şi 
despre Dumnezeu: Calea Ta e in nune \;i vâiunle Taie 
tn !m&* 76.18); căci. precum nu se păstrează calea si 
urmele leului, aşa nici armele lui Dumnezeu. 

Uşoară. Vulturul este un animal cu vederea foarte 
ascuţiiâ: Căci se spune ca vulturii disting puii născuţi de 
ei de cei Eal§K tle privea fără greutate spre soare, sunt pui 
adevăraţi; iar de nu. îi aruncă din cuib. ca falşi: aşa şiecl 
ce nu poate privi în chip curat spre Soarele dreptăţii se 
arată fals in cunoştinţa lui. 

Şt cei albi. Notează ce înseamnă caii albi . negri, roşii. 
pestriţi- Am lămurit deplin asemănarea neasemănătoare 
mai îiiainie. in capitolul lt al acestei scrieri. 



Pe drumul drept. gr. XTJV KCtTfuGeTav. Trjv se 
acorda cu 5\')vcmiv ( puterea); celelalte sunt la mijloc. 

in alt. Alt înţeles al roţilor. 

Celgel. Notează ce înseamnă gflgfl '" proorocul 

fczechicl- 

Hucurici Se spune că se bucură cele cereşti şi însăşi 



dumnezeirea. 

Pătimaşe. Plăcere pătimaşă numeşte pe cea ome- 
nească ce constă din impătimirca lesne schimbătoare de 
cele ale trupului. 

Stare de linişte, gr. paGTWvryv. Cuvântul liniştire se 
foloseşte pentru cei ce nu voiesc sa se ostenească, ci aleg 
sa vieţuiască altfel; cuvântul înseamnă ceea ce-i uşor şi 
neobositor: aici înseamnă o stare lericită, nepâtimitoare 
şi neiulburată. In aii sens. se foloseşte pentru filarea 
sufletească uşoară >i dcsiinsâ, pentru odihna unită cu 

neimpăumirea; in mod asemănaior trebuie înţeleasă şi 
pentru îngeri. 

Fericire, gr. f uJtocCktav, A spus fericire, cugetând 
la cceA ca trăim noi; înseamnă a fi pururea mulţumii şi a 
avea o stare neschimbată, 

Bărbaţii sfinţi. Acesiea nu pot fi înţelese aşa cum 
sunt. decât de cei învredniciţi de o astfel de desăvârşire, 
precum se şi cuvine să fie bărbaţii, cum zice acest sfânt 
prcui. încât să se învrednicească şi de iluminările dum- 
nezeieşti pentru cunoaşterea celor ce suni şi pentru întin- 
derea curata spre Dumnezeu; căci. îndumnezeită de astfel 
de iluminări, mintea ajunsă inir-o astfel de liniştire 
dobândeşte depnnderca plâeeriiîngcreşii şi anetulburării 
îngerilor, prin care linîşiindu-se omul şi ajuns îmr-o stare 
mulţumită de mântuirea celor ce se mântuiesc c scăpat 
de patimi şi imită, pe cât e cu putinţă, pe Dumnezeu, care 
voieşte ca loţi oamenii sâ se mântuiască; el se bucură 
acum de cercetările lucrătoare ale lui Dumnezeu, do cele 
ce fac pe oameni dumnezei. (Numeşie cercetări dum- 
nezeieşti lucrătoare pe cele ce fac pe oameni dumnezei). 

Că (in privinţa unora) - (cunoşti/iţa) cea mai presus 
de lume. Notează că cel ce nu cunoaşte nu trebuie să se 
ruşineze de cele ce nu le cunoaşte, ci sâ-şi mărturisească 
neşiiinţa şi să nu vorbească la întâmplare despre cele ce 
nu le cunoaşte; c de ştiut câ cunoştinţele ce ic aveau sfinţii 
Când erau încă clini şi le-au atribuit lor fără sâ se ruşineze 
după ce s-au întors la Hristos. Căci iată şi acesta se 
numeşte pe sine Areopagir, şi dumnezeiescul lusiin în 
Cuvântul uUie FAim s-a numit filosof. 
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NOTE 



la 



IERARHIA CEREASCA 



apirolul I 



1. Sc pol ihsiinge irei înţelesuri în capitolul I: 

a. Strălucirea luminoasă ce purcede (Jtp6o&o;> 

mişcată de la Ta Lil IIU C una cu cele providenţiale spre 
care se îndreaptă, ci e unda de lumina venită de la Tatăl 
pcsie ele. care nu sunt din Tatăl, cum esle această revăr- 
sare, cî sunt cele create. Aceasta e deosebirea între gândi - 
rea creştina a lui Dionisie şi cea pameistâ a platonicului 
Proclu. pe care nu o tac cei ce văd în scrisul lui Dionisie 
un conţinui cu caracter panteist. Creaturile peste care se 
revarsă undele luminii dumnezeieşti nu sunt 
..emanaţii" , cuvânt pe care traducerea latina îl foloseşte 

numai pentru -acele unde. 

Dionisie Areopagîtul rămâne în cadrul 
învăţăturii cretine, făcând deosebirea între creaţia 
adusă de Dumnezeu la existenţă din nimic şi 
legătura pe care o păstrează F.l cu ea prin lumina pe 
care o revarsă peste ea din Sine. în scopul ţinerii şi 

aducerii ei căi mai aproape de El. adică între creaţia 
dm nimic sj harul pornit din fiinţa lui Dumnezeu ca 
energie necreatâ. cum îi va spune mai târziu Sfântul 
CJrigorie Palama. 

Considerarea de către Dionisie a celor proxidemune 
drept create, deci deosebite de lumina harului ce vine 
asupra lor din fiinţa dumnezeiască, rezulta şi din faptul 
că el vede rostul venirii acelei lumini asupra lorîn înefum- 
nezeura celor providenţiale. Dar aceasta înseamnă ea ele 
nu sunt din fiinţa lui Dumnezeu în sens panteist. Ele nu 
suni indumnezeiic pnn însăşi existenţa lor. Aceasta nu 
exclude o apropiere în diferite grade a făpturilor de 
Dumnezeu. 

b. Acest urcuş al creaturilor conştiente spre o tot mai 
intima relaţie cu Dumnezeu, fără contopire, nu se poate 
'■-' -'liza lâra o comuniune între creaturi, care are forma 

ierarhici. 

Creaturile nu urcă spre Dumnezeu toate dcodaiâ 
pnn jceea.şi experienţă a lui. în acesi caz. n-ar avea ce 
**-8l Comunice între ele Sau in voinţa tui Dumnezeu 

de a le aprnpia de EI toi mai mult. c implicată totodată 
Otnţa de a spon comuniunea între ele, prin comu- 
nicările experienţei ce o fac cele mai înaintate în 
apropierea de Dumnezeu celor mai puţin înaintate. Dar 
™ mu ' puţin înaintate nu sunt lipsite nici ele de expe- 

nw Ma lui Dumnezeu, dar văd în treapta mai înaltă la care 



ău ajuns acelea după ce au trecut prin experienţa făcută 
de cele dinaintea lor. perspectiva ce li se deschide şi lor. 
dacă imită treapta prin care au trecut acelea. Cele ajunse 
la treapta iluminării, după ce au trecut prin treapta 
curăţirii. Ic conving pe cele de mai josdecle să sc silească 
cu loată puterea pentru curăţirea lor. ca să ajungă şi ele la 
luminarea la care au ajuns acelea prin curăţire. 

Cei mai înaintaţi irâiesc răspunderea de a le comunica 
şt celor de după ei treapta mai înaltă la care au ajuns in 
experienţa lui Dumnezeu, prin împlinirea îndatoririlor 
faţă de treapta de mai jos, iar cei mai de jos trăiesc in 
iubirea acelora faţă de ei. apropierea mai mare a lui 
Dumnezeu de care s-au împărtăşit aceia. Această înain- 
tare a tuturor în experienţa lui Dumnezeu prin comuni- 
unea întreolalia e prezentată de Dionisie Areopag itul ca 
o înaintare a tuturor în jurul lui Dumnezeu, în formă de 
spirală. Dumnezeu lucrează asupra tuturor pe de o parte 
în mod direct, dar asupra celor mai înaintaţi spre El de ia 
o distanţă mai mied, iar asupra celor mai puţin apropiaţi 
de la o distanţă mai marc, ceea ce arc ca unnare câ 
lucrează asupra celor mai puţin înaintaţi şi prin cei mai 
înaintaţi. De aceea e reprezentat ca o coloană ce se înalţă 
in mijlocul tuturor, cei mai înaintaţi fiind mai apropiaţi 
de fii prin urcuşul în spirală parcurs, iar cei mai puţin 
înaintaţi cunosc ându-I şi ei direct, dar de la o distanţă mai 
mare. însă fiind atraşi pe drumul în spirală parcurs de ci 
pentru a se iipropia şi ei mai mult de coloana prezenţei 
dumnezeieşti. 

Daca toţi s-ar apropia* de Dumnezeu aliat numai 
deasupra tuturor, nu l-ar cunoaşte direct decât îngerii 
din treapta cea mai înaltă. Dacă fiecare s-ar apropia de 
Dumnezeu numai în cerc pe poziţia lui proprie, cei mai 
apropiaţi de Dumnezeu n-ar comunica celor de după ei 
experienţa lui Dumnezeu, căci nu s-ar afla toţi într-o 
legătură. 

Cei mai de jos sunt şi ei intr-o legătură directă cu 
Dumnezeu, dar înir-un grad mat redus. F*i Şliu Câ 
Dumnezeu există, printr-o simţire şi o credinţă care 
le ajută raţiunea să nu vadă un sens în existenţa fără 
Dumnezeu. E gi în aceasta o lumină. Dar suni încă lipsiţi 
de o simţire mai intensă a prezenţei lui. Dumnezeu, de o 
experienţă rnai sigură a lui. Dar credinţa şi simţirea lor îi 
ajuta să se curăţeasca de ceaţa patimilor eare-i leagâ prea 
mult de senzaţiile trupeşti şi de planul material al lumii. 
Iar cei ce s-au curăţit in parte de aceste patimi văd pe 
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Note Iu Ierarhia Ccreuscă 



Note la Ierarhia Cereasca 



Dumnezeu înlr-o anumita lumina; sj înaintând Fn ac cam. 
ajung la un Tel de desăvârşire a vieţii. însă desăvârşirea 
îi face sa vadă că trebuie să se curăţească şi mai mult de 

necunoaşterea lui Dumnezeu, ca să înainteze la o noua 
treaptă de lumină şi de la ea, |a o noua treapta de 
desăvârşire. Insa în aceasta înaintare sunt ajutaţi dincolo 
de apropierea de Dumnezeu, iraită de ei In mod direct, şi 
de trăirea experienţei mai înalte a lua Dumnezeu la care 
auajuns cei de deasupra lor. 

c. Bunătatea, lumina f.n căit înaintează toţi prin tot 
mai marea apropiere d-e Dumnezeu, îl arata pe Acesta ca 
Persoana. Numai din persoana iradiază bunătatea ca lu- 
mina spirituala. Iar daca persoana umana, deşi poale iradia 
din ea toi mai multa bunătate $i lumina, rămâne ca izvor al 
lor mereu necuprinsa, cu atât mai muk rămâne Dumnezeu 
cel personal n lumina necuprinsă. 

Persoana, ca supremul izvor al luminii, c Taial. iar 
lumina cea mai deplina care vine din HI la noi este Fiul 
lui Fiul vine ca lumina deplina dumnezeiască la noi cu 
toate razele luminoase ce se răspândesc din El. Tot ce ne 
dă Dumnezeu. în loaic «radele şi formele, e lumina, c 
sens. e bunătate. Şi toateluminârilene vinde laTatalprin 
Fiul s-aude la comuniunea dumnezeiasca personală, sj de 
acecă iubitoare. Numai legătura cu acest Dumnezeu per- 
sonal ne scoate din întuneric. 

2. îngrijite de Providenţa sau de Prunie. 

3. Chiar ..nunţile cereşti" sau duhurile îngereşti ne 
sunt descoperite de marea lumină a iui Dumnezeu Cu- 
vănlul. Daca Dumnezeu nu e existenţă personala, daca 
nu e Tală care ate un Fiu iubii şi iubitor, nu poi exista, mei 
..minţile îngereşti" personale, care sa voîascâ să-l 
cunoască şi sal iubească, pentru câ şi ele sunt înzestrate 
cu capacilatea conştiinţei iubitoare. Dar, ajutaţi şi de 
îngeri, noi urcăm prin lumina dumnezeiască aflată ţi in 
ci. spre lumina simplă începătoare şi fără de început a Iui 
Dumnezeu, dar fără sa ne contopim cu El. 

Daca persoana umana nu iese din identitatea şi inte- 
gritatea ei. oricât de mult şi în oricâte feluri de ..lumina" 
se comunică, cu atât mai mult nu se împuţinează rn 
Sinea sa. ca izvor de lumină, Dumnezeu ca existent 
personală. El rămâne în calitate de existent personală 
inepuizabilă, ca o forţa de atracţie nesfârşita; atrage El 
însuşi şi persoanele create trăiesc o atracţie faţă de El. 
cum se întâmplă aceasta, în grad mai puţin intens şi între 
ele. 

Dar noi. ca existenţe în trup, cunoaştem în general 
razele luminii ce pornesc din Dumnezeu ca izvorul lu- 
minii începătoare şi i'ara de începui, ca sensul suprem şi 
izvorul mturor sensurilor, mai ales prin transparenţa a tot 
felul de perdele. Chiar mădularele noastre trupeşti 
sunt un fel de îmbrăcăminte prin care cunoaştem 
lumina sensurilor ce iradiază din nesfârşita lumină 
dumnezeiasca. însă lumina cea mai cuprinzătoare şi 
mai înalta ce porneşte din Tatăl. începătorul luminii, 
este Dumnezeu Cuvântul. Din El vine lumina îngerilor 
şi a oamenilor drepţi. Şi din ea se răspândesc în nui loţi 
razele luminii, care ne aduna pe de alia pane în El ca in 
Cel neîmpărţit. 

Cum spune Sfanţul Maxim Mărturisitorul. îngerii 
sunt numiţi „minţi cereşti" pentru că sunt întregi numai 
minţi sau numai inteleg.cn, câtă vreme noi suntem şi 



impuri şi ca atare pofte de satisfacere a irehumţcloil 
trupeşti. Mintea sau înţelegerea care caută censul exis* 
tcn(ci c vârful fiinţei conştiente create Hac îndreptata cj 
atare spre Dumnezeu, sensul suprem. .tU'MiprmzătoiJ 
îngerii fiind numai minţi sunt totodată minţile cele niail 
capabile să înţeleagă şi sa înainteze spre scrisul suprem 
al existenţei, care e Dumnezeu. însuşi faptul că minteaj 
înseamnă înţelegere şi voinţa rfe înţelegere. ia r | 
înţelegerea nu o poate avea toaia în ceea ce e mărginit, J 
arata ca făcuta pentru Dumnezeu cel nemărginit, 'înl 
mişcarea nesfârşita spre El. Spre Dumnezeu ui cam prin| 
Slujirea liturgică Dionisie şc dovedeşte ca un trăitor al | 
lui Dumnezeu prin cultul bisericesc. Toata creaţia' 

conştieniâ. îngereasca şi omeneasca, e o leiarhjc cq1 
urcă spre Dumnezeu în unire cu cele de pe irepiele mai' 
înalte, aceslea atrâgăndu-lc. prin marea, puiera 
dobândită din apropierea loi de Dumnezeu . pe cele rnaH 
de jos. Dumnezeu inspiră tuturor închinarea, nu numai: 
ca L r nul ce e mai marc ca toţi. ci ea Unul ce e iii acelaS 
limp un negrăit şi atractiv mister. Acest urcu>al ireptelorj 
ierarhiilor spre Dumnezeu prin slujirea lui liturgicii este! 
una cu continua lor desăvârşire, trecând pnn alte şi alte] 
nivele de curăţire şi de iluminare 

Toata puierca de slujire liturgica vine de la Fiul lui] 
Dumnezeu făcut om. El este arhetipul prin excelenţi 

căpetenia şi inspiratorul cultului lui Dumnezeu pentru 
toate creaturile conştiente, in calitatea Im de om. căruia 
calitatea de Dumnezeu îi descoperă profunzimea vr« 
nîcă de închinare a Tatălui, dar şi iubirea puiernie atrac- 
tivă a Iui. 

Ten urcuşul liturgic, mai precis iot urcuşul spiritual 
conceput ca urcuş liturgic, este un urcuş in atmosfera dej 

mister ce iradiază din Dumnezeu. în iot mai adâncul 
mister cc-1 înconjoară, care e şi tot mai marea i Linoşiinţa 
şi experienţa a lui ca atare. 

E imposibil de spus chiar ceea ce c misterul. El nu e 
numai ceea ce nu se înţelege. El e legat eu sfinţenia. A$ai 
l-a văzut şi Kudolf Otio (dm JieiUge) şi Mtrcca Eliadc 
{sacrul). Rudolf Otto a vorbit de mşsteriitm rremendum^ 
misterul care ne inspiră frica lui Dumnezeu. Dionisie] 
Arcopagitul vede misterul ca pe cel care ne atrage sili 
care înaintam prin slujirea liturgica. F.l presupune trăirea J 
in Liturghia primelor secole creştine, in care credin-j 
cioşiî sunt inviiaţi: Cu frica lui Dumnezeu. < u iredinft\ 
si a/ drngcue ui v& Utprppiiifi. El se arată cunoscut in 
scrierea Slanuilui loan Gură de Aur despic cunoaşterea 
lui Dumnezeu ca mister în Liturghie. Dionisie Arcopagi- 
tul leagă misterul şi de ierarhie. Urcam in el ajutaţi de 
alţii, mai înalţi în experienţa lui. care sunt şi mai stabili 
prin trăirea lui. De aceea ierarhia e legată atât de mister, 
cât şi de sfinţenie, pentru ea ne urcă spre Dumnezeu. 

Slujirea arhierească a lui Hrisios nu s-a epuizai în 
aducerea jertfei de pe cruce. Ea continuă până la sfârşitul 
lumii, căci El se aduce continuu Tatălui în cer şi în \ 
Euharistie ca sâ ne dea şi nouă puterea să ne împărtăşiră 
de jertfa lui. să ne jertfim. La fel continuă slujirea lui de 
învăţător şi demnitatea împărăteasca in slujirea noas- ! 

tră părnămeascâ II c împăjatul cuie >c jertfeşte, cucei 

rindu-neprin jertfă şi dând u- ne ţi noua putere să ne facem 
impăra.ţi peste patimile noasirc. 

Această viziune liturgica a urcuşului făpturilor spre ' 
Dumnezeu ne arată inea odată pe Dionisie radical deose- 



hi de panteismul neoplatonic. O esenţa netranscendentă 

poate avea caracterul unui mister care nu poate fi 

jinduia căpăta JP ca nu P outc ,e P rczenw «vorui 

fnteniei î" L " MC lrcnu ' c ^ progreseze toate înaintând 
, ca Căti in panteism toate sunt identice; indivi- 
ruWiunilc care emana (im esenţă nu pot fi lipsite de 
s Lenu.p^are ar avea-o esenţa. 

Am menţionai fa pentru Dionisie. Dumnezeu este 
vor neînceput şi 'începător de bunătate şî de lumina şi 
£ yL eea nu poate să nu Tic Persoana. Dar aici ci aten- 
uează ca Dumnezeu e şi mister. Aceasta îi arată şi mai 
îult caracterul personal. Persoana uneşte în Sine. in 
mod nanuioxuL lumina ca bunătate - şt prin aceasta ea 
da sens existenţei • si misterul. Prin toate acestea atrage 
spre ea. 

Capitolul // 

4. Dionisie Arcopagitul începe sâ descrie prima 
ierarhie, adică pe cea îngerească. Ea e farâ trupuri de 
difenie Teluri, cum *;unl descrise în Stanţa Scriptură. 
Suni p rezemate aşa. printr-un pogorâmânl. la noi. Căci 
in starea lor spirituală nu le-am putea înţelege şi mai 
ales n-ani ave d o anumită experienţă a lor. Prin aceste 
forme sau sinrboale materiale, ni se fac străvezii în reali- 
tatea tor spirituală. Căci ni se dă totodată de înţeles că 
aceste elupurî materiale nu Ic aparţin propriu-zis. Dar. 
pnn descrierea lor în chipuri materiale, ni se face totuşi 

dovada câ ele există. Şi în telul acesta puicm .sâ ne con- 

vinjjem şi de existenţa Iui Dumnezeu cel mai presus de ele, 
care ne e.sic eu mult mai ncapropiat decât fiinţele îngereşti. 

5. in urcuşul nostru spre Dumnezeu ne ajuta şi faptul 
câ totdeauna fiinţele îngereşti se prezintă ca trimise de 
autoritatea existenţei supreme u lui Dumnezeu, simt 
aceasta cei ce ajun»: la experierea lor. Tema principală a 
lui Dionisie esie legătura intre minţile spirituale (îngeri) 
şi chipurile în care ne suni descrise irt Scriptură sau în 

care se arata uneori organelor revelaţiei, file pot fi de- 
scrise sau se pot arăta în chipuri mai potrivite exislenţei 
lor spirituale, alteori în chipuri mai nepotrivite (Ici. cai 
ele.), in modul al doilea sunt prezentate pentru a ne da 
seama câ fiinţele spirituale nu pol fi uşa; deşi au în mod 
spintual Linele din puterile acestor chipuri interioare 
(puterea leului, iuţimea calului). 

Toate chipurile redau o asemănare ncasemanătoare 
cu fiinţele îngereşti. 

Chiar Dumnezeu este descris pnn asemenea chipuri 
pe de o parte asemănătoare, pe de alta neasemanătoarc. 

Lui Dumnezeu t se zice Cel ee este sau Viaţa sau 
Raţiunea, pentru că c cauza acestor». Dar alteori i se 

neagă acestea pentru câ e mai presus de ele. Fi asemenea 
cu toate şi neascnicnca. Negările (apolazelc) oricăror 
asemănări i se potrivesc chiar niai bine lui Dumnezeu, 
decâi afirmările lor. Uneori, cu cat sunt mai neasc mă- 
nătoare chipurile în care ne este descris. Dumnezeu ne 
'nalţă mai muh la El. 

Aceasta se întâmpla şi cu îngerii. Ba chiar şi cu 
oamenii. De aici, folosirea metaforelor. Sepoaic spune 
v "'» Şi persoana umană pe de o parte poate fi exprimată, pe 
<fc alia e un mister inexplicabil. Ba chiar orice înţeles 
■P-Zis raţional nu e total mărginii. ci deschis indefinitu- 



lui. Când spun ..imp" . nu mărginesc trupul într-o de- 
finiţie exactă. Câte nu se cupnnd în aceasta noţiune? 

Foane potrivii vede Olivier Clement ..apofaza" iui 
Dumnezeu în iuhire şi o vede irâilăîn „rugăciunea curata 

de orice gândire" : „Dacă Dumnezeul cel viu. Dum- 
nezeul Bibliei C supra-esenţa, supra-unitatc. aceasta nu e 
numai din cauza oceanului Eărâ limite al dumnezeirii, ci 
pcmru că El este plenitudinea existenţei personale şi 
pentru câ poartă în cel maţ mare secret al lui secretul 
reciprocităţii, pentru că este iuhire" . Astfel „intervine al 
doilea moment al apofazei. cel al rugăciunii curate... 
Rugăciunea curată este atinsa când intelectul poate 
respinge toată gândirea ... Atunci intelectul c cu totul gol. 
vid şi oferît concentrat în intcrioritaiea exLremâ a inimii. 
Devine «simplu» şi fără formă... Inima înţelegătoare în 
care se adună omeneşte pura aşteptare, rugăciunea curată 
e o tăcere care este şj rugăciune. .. Intelectul «fârâ formă» 
n-are allâ iortiiâ decât Numele lui lisus, care se infuzează 
în tăcere şi răspândeşte secretul său ca lumina şi Face 
intelectul să sesizeze abisul lui ca Dumnezeu" (Oliviei 
Clement. Queiques jaltms de vie â panii du pmnmnine 
imitique ct ttwiliqtie tte t'Egt&x orţ/wfate, în „Con- 
laeis" .ni. 1-42. 1988, p. W- ' 

Dar faptul că nu putem să ne lipsim de a atribui lui 
Dumnezeu şj îngerilor unele chipuri din lume sau câchiar 
treapta superioară la care ne ridicam în^inţclcgerea lor 
prin negarea a tot ce le puiem atribui prin asemănarea cu 
cele din lumea creată are nevoie de acestea arată o 
le&ăturâ interioară a lui Dumnezeu şi a îngerilor cu 

acestea. 

Aceasta vine din faptul câ toate cele din lume „au o 
împărtăşire la bine" . adicâ ia Dumnezeu. Chiar în ma- 
icrie e o capacilalc de a fi tâculă locaş şt chipuri ale lui 
Dumnezeu şi ale fiinţelor îngereşti. Şi cele materiale pot 
fi tăcute tot mai transparenie pentru cele spirituale, pot fi 
lot mai transfigurate. Trupul omenesc al lui Hristos a 
putut fi fâcut mediul cel mai transparent al dumnezeirii. 
Raţionalilaiea spiritului, simţirea din adâncimile lui 
lainice $i inepuizabile pot deveni proprii ale trupului. 

Creaţia întreagă e adusa la existenţă pentru a înadnta 
în Dumnezeu şi prin aceasta pentru a se îndumnezei sau 
sfinţi înaintând în unircu cu Dumnezeu şi intre părţile ei, 
fără a se contopi. Prin aceasta creşte totodată în 
cunoaştere, dar într-o cunoaştere prin experienţă tot mai 
accentuata a misterului, prin creşterea lâ infinit în această 
experienţa. E o înaintare in care toate creaturile -se ajută 
ele însele unite în ierarhia lor. 

Dumnezeu conduce cu lucrarea lui lucrarea ierarhiei, 
care are ca scop sporirea in unirea cu Dumnezeu După 
Dionisie Arcopagitul* Sfântul Maxim Mărturisitorul şi 
Sfântul Gngone Palamu au acordai cea mai mare atenţie 
lucrării dumnezeieşti necrcaie. în scopul indumnezeirii 
creaiuriloa conşiicme care lucrează şi ele. imitând modelul 
dumnezeiesc şi privind neclintit spre El. iar acest model 

întipărind u-se în cei ce săvârşesc slujirile de sfinţire şi în cei 
ce panicipa la ele. Dionisie Arcopagitul a subliniat cu toata 
puterea relaţia vie a crcaaurilor conştiente eu Dumnezeu şi 
înălţarea lor spre El in solidaritatea lor ierarhica, cele mai 
de sus întipărind u -se de chipul lui ţi comun icându-le. la 
rândul lor. lumina primită, celor ce le urmează. Aceasta se 
face mai ales pnn sfintele slujiri ale membrilor ierarhiei. A 
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conlucra cu Dumnezeu în această opera de sfinţite proprie 

şi a altora e lucrul cel mai dumnezeiesc al făpturilor. 

6. Materia C şi ea de la Dumnezeu şi face posibile 
formele Frumoase. Dar acestea primesc frumuseţea 
adevărata numai când sunt produse de spirit şi se arata 
prin ele stările spirituale curate şi luminoase. Deci spiritul 
poale lucra în materie şi se poate revela prin ea. Sau 
formele materiei se afla virtual în spirit, deci virtual si 
in Dumnezeu. Creatorul spiritului omenesc şi al materiei. 
Forma creata cea mai frumoasa e materia fn trupul ome- 
nesc, legat inum de spiritul Iui. iar suprema frumuseţe o 
minge ea m trupul Cuvântului. îngerilor li s-a dat .şi lor 
putinţa sa. ia forme văzute, mai ales omeneşti, dar 
trecătoare, nelegatc intim de existenţa lor. inconsistente. 
Dumnezeu a creai toate formele de existenţa pentru o 
solidaritate între ele. A creat şi materia ca o forma de 
existenţa, peniru ca spiritul să-ţi arace frumuseţea în 
formele el 

Este lucrul cel mai dumnezeiesc, peniru ca în 
aceasiâ conlucrare se arata răspunsul creaturii la 
iubirea Iui Dumnezeu cu iubirea sa. 



Note la Ierarhia Cereasca 
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7. Se descrie urcuşul spre Dumnezeu al treptelor 
ierarhice ale fiinţelor îngereşti în irei etape continue, 
repetate Ia nivel tot mai mnh: cuniijrea. luminarea şi 
(irsâvârşirea. Pentru toate iau putere de la Dumnezeu. Fn 
El e izvorul vunujei, al luminării şi al desfivârşnii. 

Acestea se înfăpiuiesc in părtaşii la ierarhie din 
Dumnezeu, izvorul lor. mai mult ca in nişte oglinzi tot 
mai clare, tut mai străvezii. Deci Dumnezeu nu e cunos- 
cut numai teoretic, ci şi prin întiparirea lui in îngeri şi in 
oameni ca si curăţie, ca lumina în care e cunoscut, ca 
desăvârşire în toate cele bune. 

Ciirănu consta în tot mai deplina eliberare de preocu- 
parea de altele deosebite de Dumnezeu, Ea e condiţia 

pentru cunoaşterea tot mai adevărată şi mai adâncă a lui 
Dunuiezcu. fiind eliberarea de îngusta şi ncpotriviia Iui 
cunoaştere. Iar aceasta e ceea ee îl face pe înger toi mai 
asemenea cu Dumnezeu sau mai desăvârşit in bunătatea 
şi iubirea care este proprie lui. Toate aceste nivele atuise 
se comunică celor care urmează după ele. Prin firea ei. 
curăţia lumina, asemănarea eu Dumnezeu în bunătate se 
comunica de la cei ce sunt mai ndicaţi şi se ridica mereu 
la cei ce suni mai jos. dar în imediată* legătură cu ei. iar 
aceştia sunt atraşi de curăţia, lumina si desăvârşirea 
acelora. 

înălţarea în curăţie. în cunoaşterea lui Dumnezeu. în 
desăvârşirea ca asemănare cu El. sânt insullquc de 
luhu-ea Iui. Iar iubirea faţă de El a unora nu poale sa nu 
devină şi iubire a lor faŞ de cei de după ei. 

Totu,şi.curăţirea. luminarea şidesâvârsireij unora prin 
atracţia lor de către Dumnezeu şi comunicarea acestor 
stan celor următori nu se face in mod necesar conform 
jtt« IpgL Iubirea din ele nu poale avea loc Iară libertate. 
F in lirea luturoropomirc spre iubire. Uar iubirea apuiuL 
li i atrasa chiar de unii îngeri şi spre sinea lor înţeleasă în 
KfUp egoist, ceea ce a dus la Căderea unora, iar in oameni 

si spre plăcerile de cele materiale, dat finul câ ei suni 

imhrăcuţi în trupuri. 
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Fiinţele îngereşti formează o ierarhie de trei trepte ce se 
suprapun de trei ori. Ele urcă veşnic in participarea tor 
mai sporită Iu energiile dumnczeieşi i şi ta a>cni;inareaj 
cu Dumnezeu. Lucrarea lor e unită cu lucrarea dum- 
nezeiasca. Acest urcuş se realizează prin trei eiape ce 
repetă: prin ciirălirc. luminare şi desăvârşire. Toatej 
acestea îşi au izvorul in Dumnezeu. Dumnezeu e curaţi J 
absolută. El c lumina absolută, neprimind lumina de la' 
altul. B c desăvârşirea absolută. Curăţirea consta în eline- 
rărea HecâflCi trepte de orice amestecare cu altceva, fo 
concentrarea exclusivă spre Dumnezeu. Dar absoluta 
neamestecarc cu otice altceva o are Dumnezeu. O treapta, 
[emanând curăţirea de amesiecarea cu altceva, irece la 
iluminare superioara prin lumina ce-i vine rie la Dumnezeu.: 
Dar ea una ce s-a curăţit, transmite treptei de sub ca puterea ^ 
acestei .curăţiri. Şi după ce treapta de deasupra ei s a ilumi- 
mu.atrccuila.lesavarşuc. Dar, ajunsa la capului iluminâriij 
poate ajuta şi pe cea de sub ea să se ilumineze. 

Dar curăţirea treptei inferioare nu se face numai prin | 
puterea ee-i vine de la treapta superioară, care a ajuns la 
capătul curăţirii sale, ci şj din puterea lui Damne/eu. odată 
ce ciirafirca înseamnă eliberarea de amestecul cu aJteeva şi 
dobândirea preocupării exclusive de Dumnezeu. 

Capitolul IV 

8. Toate Ie-a creat Dumnezeu ca să se împărtăşească | 
de bunătatea lui pe măsura lor Acesta e scrisul existenţei. 
Dumnezeu este izvorul existentei tuturor, pentru că c bun 
şi aioiputemic. dar El c mai presus de existenţă, El este 
LZVorul vieţii tuturor, fiind mai presus de viaţă. Esie 
izvorul raţiunii şi înţelegerii tuturor, fiind mai presus de 
raţiune şi de înţelegere. Se afirmă transcendenţa lui Dum- 
nezeu faţa de toate cele ce există, care au şi viaţă şi 
cugetare prin El. E respinsă orice continuitate panteislâ 
de existenţe, de viaţă, de raţiune şj înţelegere între El şi 
lume. De aceea aceasta nu poate li decât djn nimic, daci 
ea este prin El, dar nu din fiinţa lui şi nici din alta care nu 
mai poate II alăturea de a lui. odată ce este infinit; căci, ' 
dacă ar avea nevoie de altceva perilrii crearea lumii, ar fi 

limitat. 

Acesta e marele paradox: Lumea ou e din fiinţa, viata ' 
şi raţiunea lui şi totuşi este prin EL E o trecere de la El la 
C3, darnu o prelungire a fiinţei, vieţii, raţiunii. înţelegerii j 
lui. E o trecere prin puierea voîiă de El. Dă fiinţa lumii, ' 
dar El rămâne mai presus de fiinţa ei. adică de ceea ce 
cunoaştem noi ca fiinţă, dă viaţă unora din [unic. dar nu 
din viaţa lui. El rămânând mat presus de ce trăim noi ca 
viaţă propnc; ii dă raţiune şi întelegeie. d,\r FI rămâne 
mai presus de ceea ce cunoaştem noi ca raţiune şi 
înţelegere. $i. totuşi, nu putem cugeta existenţa lumii, 
viaţa şj raţiunea unor fiinţe din ea. fără fiinţa, viaţa şi 

raţiunea lui rnai presus de fiinţă, viaţă ţi raţiune. 

9. Dar fiinţele îngereşti sau cereşti au o fiinţă (o i 
ev rstenţa), o viaţa si o înţelegere mai presus de cea a celor 
din lumea noastră, deşi fiinţa, viaţa şi înţelcL-creu lor suni 
create. Dar fund mai aproape de Dumnezeu şj tqma fiinţa 
lor numai minte sau înţelegere sau fiind mai pline de 
puierea existenţei, de viaţa şi lumina lui Dumnezeu, ele- 
aţi primit şi misiunea de-a ne ajuta şi pe noi sa primim 



■ „lutia putere, viaţă şi lumină de la Dumnezeu. Apro- 
icrea lor mai mare de Dumnezeu le da mai multa 

Hra-oste de El. mai multă atenţie la El. mai multa asemâ- 
ire cu El. Dar aceasta Ie face să imite mai mult dragostea 

Iui Dumnezeu pentru noi. 

10. Deoarece afirmării dinainte că noi primim cele 
de li Dumnezeu pnn îngeri, unii îi opun faptul ea unii 
-fin îi aU vorbit despre o comunicare directă cu Dum- 
nezeu, autorul declară câ o comunicare cu Dumnezeu 

in îngeri nu se opune şi unei comunicări directe. Ele p* 
îmbini ingeni înşişi î-au introdus pe sfinţi la comuni- 
- ir eu directă cu Dumnezeu. fngeni nc-au putut ajuta să 
experiem lucrarea ca ţolul spirituală a lui Dumnezeu, 
înirucât au luai unele chipuri prin care ni s-au lacul titai 
accesibili. E $j aceasta un urcuş treptat al nostru la trăirea 
prezenţei şi lucrării spirituale a lui Dumnezeu, fecioara 
Măria va trăi minunea conceperii fiului lui Dumnezeu 
din ea. după cei s-a vestit aceasta pnrt înger. Eoiconomie 
a lui Dumnezeu sa-şi făcu din îngeri înainte mergătorii 
săi U oameni, pcmru trepiata ridicare a acestora la co- 
pleşitoarea experienţă a lucrării lui. Omul trăieşte 
mărimea bunătăţilor Lui Dumnezeu şi prin faptul câ 

trăirea ei de c itre el este anticipata de irăirea cea mai 
presus de om. dar nu cu totul copleşitoare, a îngerilor. 

Dionisie Areopagitul ne prezintă viziunea întregu- 
lui univers creat, nevăzut şi văzut. înaintând spre Dum- 
nezeu, atras de El, dar răspunzând acestei atracţii 
prinir-un urcuş, solidar ierarhic - liturgic. E o viziune 
dinamică ascendentă a creaţiei universale. 

Peniru aceasta înaintare CuMiilUâ în lumina şi iubirea 
lui a 1'âcut Dumnezeu universul sau pentru veşnica lui 
indumnczeire. Nu l-a făcut de la începui în maxima 
apropiere de El. pentru casâ-ideaşilui prilejul şi bucuna 
sâ Iacă această înaintare mânat de dorinţă şi eu libertatea 
lui- mai precis a îngerilor şi a oamenilor- şjnu-1 puica 
face de la începui ca pe Sine: un univers al dumnezeilor 
infiniţi. Sf Maxim Mărturisitorul a preluat aceasiă vizi- 
une vorhind de titwgiîta i.iixmictt şi spunând câ Dum- 
nezeu Cuvântul a creai pe om pentru a-l îndumnezej şj 
pentru aceasta El se face axa lucrătoare în isiorie, con- 
ducând-o spre veşnicia îndumnezeita {Rtisparixuri câtre 
TiiUnie. 22). 

11. Chiar Iisus se supune ca om acestei rânduieli a 
!ui Dumnezeu, lăsându-sc întării de înger. Dealtfel. El se 
foloseşte de îngeri ţi ca vestitori ai dumnezcirii lui pentru 
oamenii Cărora ei Ic erau mai apropiaţi. 



Capitolul VI 
12. Numai Dumnezeu ştie câte ordine îngereşti sunt. 

nlouâ ni s*au descoperii trei ordine, de câte irei trepte. 
S-ar putea ca, aşa cum vor veni la existenţă pentru veci 
miliarde de oameni, să existe şi miliarde de îngeri, de 

'[^stasun conştiente neiru peşti, peniru a cuprinde cât mai 
multe din înţelesurile $j formele de iubire ale lui Dum- 
nezeu cel infinit şi pentru ca pe măsură ce vin noi si noi 
Oameni la existenţa pentru veci. să-i aibă în grijă lor 

Prieteneasca jiţi gj $# îngeri apropiaţi spiritual de unici- 
tatea fiecăruia. Pol fi în planul nevăzut din jurul nostru 
"'"Ui imposibil de numărat, care să-I înţeleagă pe Dum- 
nezeu cel rnui muli. să- 1 laude în comun şi să se interese2e 



de noi. Dumnezeu n-a adus ta fiinţă o lume văzută şi 
nevăzută săraca. Precum nu putem da de marginile lumii 
văzute, aşa nu puiem da nici de marginile celei nevăzute, 
cu atât mai valoroase, care contribuie la îmbogăţirea 
noastră spirituală din Dumnezeu, infinitul luminii si al 
înţelesurilor. Ele îşi comunica trăirea mereu sporita a lui 
Dumnc7eu şi bucuria de EI — cum nc-o comunicăm ţi 
noi şi care e cu atât mai bogată, cu cât suntem mai mulţi 
cei ce nc-o comunicăm. 

Nu e vorba în aceasta de o reîntoarcere sau atragere 

din nou în esenţa fundamentală a celor icşjte din ca. 
conform teoriei panteiste neoplatonice. Căci celeceurcă 
spre Dumnezeu sunt creaCe de El din nimic şi nu ajung în 

urcuşul lor la o contopire cu Dumnezeu, ci rămân veşnic 

create după fiinţa lor. indumnezeindu-se după har. 

Capitolul VII 

13. Cele trei cete din prima treaptă sunt aprinse de 
dragostea faţă de Dumnezeu, aflăndu-se in directă relaţie 
cu Dumnezeu, tara nici o mijlocire. Numai pe El ii văd 
iji-1 simt ca mai inali decât ele. Sunt aprinse de iubire, dar 
nepăiimase. Căci iubirea aceasta le înalţă, nu le coboară. 
Dar ele încălzesc, la rândul lor, pe cele de sub ele. 
încălzesc pe acelea spre iubire, prin iubirea lor. Căci cel 

ce iubeşte nu numai se încălzeşte de iubirea ce o arc faţă 
de cel mai de sus. ci şi încălzeşte cu iubirea lui pe cel mai 
de jos. în Heruvimi se afla, pe lângă căldura iubirii lor. 
înţelepciunea câştigată din vederea lui Dumnezeu, pe 
care de asemenea o transmit celor trei cete din treapta de 
dupâ cea dtntâi. Iar in Tronuri iese în relief cu deosebire 
însuşirea de-a fi cel mai ridicat ..loc" de odihnă al lui 
Dumnezeu prin iubirea lor faţă de El, comunicând şi ele 
această calitate celor de după ele. 

Toate cele irei cete din prima triadă se mişcă în jurul 
lui Dumnezeu, dar şi persistă în jurul lui. De aceea se 
spune despre ele câ se şi mişcă, dar şi siaii în jurul lui. 
Suni statornice, pentru că nu coboară spre suirile celor 
mai de jos. Dar se mişcă pentru că nu se mulţumesc 
nicicând să rămână unde sunt şi sâ nu urce mai sus în 
împărtăşirea de Dumnezeu. 

14. Ceiele din prima triadă nu cunosc pe Dumnezeu 
prin nici unele din cele create, ei numai direct din El. De 
aceea au curăţia cea mai înaltă, lumina dumnezeiască cea 
mai bogată şi desăvârşirea cea mai deplină în comparaţie 
cu treptele de dupâ ele. dar înaintează mereu mai sus în 
curâţia lor sau în eliberarea de alte ţi alte îngustimi 
ale neştiinţei şi. ca urmare. în luminarea lor directă din 
Dumnezeu şi deci şi în desăvârşire în asemănarea cu 

Dumnezeu. 

Ele sunt în relaţie nemijlocită cu Dumnezeu, căci 
nu se poate cugeta câ sunt la infinit alte şi alte trepte 
mereu mai înalte în apropierea de El. Aceasta ar 
însenina că creaţia esic infinită, ceea ce ar face pe 

Dumnezeu lipsit de capacitatea de a limita creaţia. Iar 
faptul ea prima triadă se află într-o relaţie nemijlocită 
cu Dumnezeu nu o face cu lotul deosebită de cele de 
după ea. pentru că si ele se împărtăşesc în mod nemij- 
locit de Dumnezeu, care e verticala ce se înalţă printre 
toate. Deosebirea primei triade constă numai în faptul 
că nu are nevoie de alte triade pentru a urca in coma- 
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nicarcatotmai apropiata cu Dumnezeu, cum au acelea. 
Dar c ţinuta şi ea în solidaritate GU triadele de mai jos. 
prin răspunderea de-a le atrage du pa ele la o comunicare 
cu Dumnezeu toi mai bogată. Urcuşul tuturor in apro- 
pierea de Dumnezeu în solîdariuuee. cum spuneSI'ântul 

Maxim Mărturisitorul. într-o scolie la acest capitol, ca o 
hora suitoare înjurul lui Dumnezeu. în cadrul căreia cele 
mai dejo 5 fiind atrase de cete mai de sus înaintează şi ele 
inir-o comunicare nemijlocita, dar mai de jos, tu Dum- 
nezeu, întreaga creaţie se mişca spre o tot mai marc 
comu nicarc directa cu Dumnezeu . in cadrul acestei hore 
universale. 

15. in mod mijlocit Fiul lui Dumnezeu cel întrupai 
a introdus această triada şi în taina întrupării şi lucrării 
lui mântuitoare. Dar poate tocmai fâeându-le sâ-şi dea 
seama de mărimea acestei taine, a făcut aceste cele sa 
se întrebe cu îndoiala cum s-a putui face aceasta? Căci 
era de neînţeles iubirea atât de mare a fiului lui Dum- 
nezeu care l-a făcui sa se coboare până a se face om. 

16. Din izvorul dumnezeiesc. 



Capitolul VIU 

17. Prima triada a îngerilor e concentrata spre 
măreţia infinita a Iui Dumnezeu. Ea se alcătuieşte din cei 
în a căror iubire se odihneşte Dumnezeu (Tronunle) şi 

care rămân nemişcaţi în bucuria de a-lavcapc Dumnezeu 
odihnindu-sc în ci şj dc-a se odihni ei înşişi în El; din 
Serafimii care ard de focul dragostei lui Dunuiczcu faţa 
de ei ţi a lor faţă de Bl; şi din Heruvimii care adaugă la 

acest foc al dragostei şi cea mai înalta lumina a înţelep- 
ciunii. 

Triada a doua se împărtăşeşte cu deosebire de carac- 
terul lui Dumnezeu de Domn. de Puternic şi de Stăpân. 
Prima ceată a ei simte libertatea ei deplină, nesupusă nici 
unei porniri interioare sau puteri exterioare. Simte numai 
domnia dătătoare de libertatea a lui Dumnezeu. A doua 
ceată trăieşte puterea lui Dumnezeu, care o face ţi pe ca 
puternică. A ireia î$i simte stăpânirea de sine. care e o 
domnie activă, o domnie în tot ce face. 

Triadu a treia e însărcinată cu slujirea vestitoare 
Către oamenii fiind în legătura nemijlocită cu ci. Ea Ic 
comunică oamenilor locul iubirii lui Dumnezeu ţi de 
Dumnezeu şi puterea libertăţii sau a stăpânirii de sine. 
primite de la Dumnezeu prin triadele superioare, dar 
trăite şi de oameni într-un mod direct, dar de mai 
departe, de la Dumnezeu. 

18* Uneori, în&eru din treapta cea mai de jos sau 
Arhanghelii sunt trimişi direct de Dumnezeu sau. la 
porunca lui Dumnezeu, de cei din treptele superioare, sa 
comunice oamenilor veşti despre viilor sau îndemnuri 
spre anumite fapte, rii sunt prezentaţi uneuri in această 
slujire îmbrăcaţi în liaină lungă până la călcâie, prin care 
se dâ de înţeles slujirea lor ierarhică simţitoare. Căci 
această haină închipuie haina pe care au sâ o îmbrace şi 

preoţii sau arhiereii bisericeşti, care le acoperă formele 
trupului care pot ispiti la porniri pătimaşe. Le rămâne 
descoperit numai capul, care are în sine mintea 
înţelegătoare şi gura comunicatoare a voilor dum- 
nezeieşti. 



Numele de preot însuşi (iep£UC,> are sensul de sfinţit. 
Căci se sfinţeşte într-o legătură superioară cu Dumnezeu 
şi îi înalta pe credincioşi spre sfinţenie, întrucât îi înalţă, 
spre Dumnezeu. De aceea i se spune preotului şi ..Slmţia 
ta" . Iar ierarhul sau arhiereul înseamnă începător sau 
conducător mai înidt în sfinţenie, niom pentru care i §e 
spune ..Prcasfuinr (icpOtaTOC,). 

Hristos este cel mai înalt ierarh, pentru că este] 

începătorul sfinţeniei ca Dumnezeu, dar şi conducătorul 
în casau în dumnezeire, ca om. Dar ierarh mai înseamnă 
şi „Stăpân sfinţit" . Stăpân care conduce insă prin iubire | 
în iubirea mai înaltă a lui Dumnezeu. De aceea se spune 
arhiereului „Preasfinţitc Stăpâne"" . iar lui Hristos 
..Stăpânul" sau ..Domnul" prin excelentă. 

Hristos este ..începătorul" sfinţeniei sau izvorul ci. 
pentru că este fiul Tatălui, dar şi omul care prime- 
sfinţenia rea mai înaltă. Rolul acesiafl transmite pe trw 
mai potrivite oamenilor şi ierarhici cereşti şi omeneşti.! 
Nimeni nu urcă singur spre Dumnezeu, ci prin alţii, care 
au ex peri al sfinţenia mai înaltă a lui. circ se simte în 
sfinţenia lor. 

Uneori, îngerii le vestesc oamenilor fapte de viitor î 
lui Dumnezeu sau proorocii. Sau Dumnezeu arată că îşi> 
va împlini prin îngeri anumite fapte cu oamenii. Aşa A 
porunca dată unui înger de -a pune în viitor semnul crucii \ 
lui Hristos pe fruntea celor ce vor crede în Kl, semn prin 

care se va întipări in fiinţa acelora puierea lui Dumnezeu 
care-î va mântui şi-i va scăpa de vrăjmaşul. 

Se întipăresc prin aceasta cei credincioşi cu] 
Preasfânta Treime cea iubitoare şi cu duhul jertfei 

iubitoare a Eui Hristos. umplându-i şi pe ei de iubirea 
trei mică şi de iubirea jertlelnică a lui Hristos. Deci 
vine în ei chiar prin îngeri nu numai o vestire de la. 
Dumnezeu, ei chiar o putere de la Dumnezeu; se îm- 
pănâ.scsc de o prezenţă a Treimii în ei şi a lui Hristos. 
Dacă pol simţi nemijlocit pe Dumnezeu prin cel ce 
predică cu simţire, cum nu l-aş putea simţi şi pnn înger, 
care mi-1 predică în mod nevăzut şi cu mare înrâurire 
interiorul meu? Dacă arătându-mi preotul crucea 
binecuvâniându-mâ cu semnul ei. simt direct în mii 
prezenţa lui Hristos cel răstignit, cum nu l-aş simţi când' 
îmi pune îngerul în interiorul meu pecetea crucii lui 
Hristos? Mijlocirea lui Dumnezeu prin preoi sau prin 
înger nu înseamnă o interpunere a lor între Dumnezeu şi 
mine. ci un deget cure mi-1 arată, un glas care-mi spune: 

„Iată-1!" Dumnezeu nu condiţionează arătarea lui către 
noi de izolarea noastră, ci ni se arată cu atât mai simţii 
când ne vede adunaţi, solidari in El. In glasul preotului 51 
al ingerului simt puterea lui Dumnezeu. 



Capitolul IX 






19. Triada îngereasca cca_ mai apropiată de oameni 

e triada a treia, formală din începătoni. Arhangheli şi 
Ingen, încep ătonilc sunt cei care sunt pentru noi ..începu- 
tul" sfinţeniei sau al ..conducerii" spre Dumnezeu. Ei 
privesc spre triada Domniilor, puterilor. Siăpămilur, dar §i 

spre Arhangheli şi îngeri, care ne comunică nouă direct 
ceea ce primesc de la Dumnezeu prin treptele superioare. 

„Scriptura a încredinţat ierarhia de la noi îngerilor" . Ei 

sunt ierarhii ierarhilor pământeşti sau conducătorii şi 



începătorii tor în sfinţenia pe care ierarhii bisericeşti o 
comunică preoţilor, iar aceştia poporului, ceea ce nu 
exclude şl unirea acestuia cu Dumnezeu. Iar pnn ierarhi 

facerii comunică şi poporului sfinţenia sau legătura cu 

Dumnezeu. . , ~ 

De aceea Scnptura vorbeşte şi de cate un înger deose- 
bit al fiecărui popor. Aşa cum fiecare persoană umană are 

îngeri*' ei, care seamănă pe un plan mai înalt cu acea 
persoană, aşa are şi fiecare popor un înger mai înalt, cu 
capacitatea unei conduceri, al unui ..izvor de sfinţenie" 
potrivit acelui popor. De aceea Dumnezeu a pus graniţele 
între neamuri corespunzător deosebirii între îngerii 
destinaţi lor. 

Ierarhia, de la cea mai înaltă treaptă îngereasca până 
|a cea mai de jos, implică - prin rolul conducător în- 
credinţat fiecărei trepte peniru cea mai de jos - nu mimai 
o „stăpânire" . ci şi o răspundere. Toata ierarhia este 
străbăiuiă de o responsabilitate care ii leagă pe cei mai 
înalţi de cei mai de jos. o responsabilitate care este şi o 
solidaritate u întregii creaţii conştiente. 

Treptele mai de sus ne sunt mai ascunse decât cele 
mai apropiate de noi. Dar sunt şi în ele însele mai pline 
de tain.i decât cele mai apropiate de noi. Căci sunt mai 
apropiate, ca fiinţe, de misterul abisul al dumnezeirii sau 
mai asemănătoare cu El. Dar chiar treapta îngerilor arc 
un anumit mister sau o ascunzuiie neînţeleasă şi netrăită 
complet de noi. Cu atâl mai ascunse ne sunt treptele 
superioare îngerilor. Dar. întrucât Ic simţim ii pe ele ca 
ncfiinduliimele. trăim- darea mai ascunse- şicreptele 
superioare acelora. Ca pe Cel mai ascuns sau ca pe Cel 
mai mare mister ît trăim pe Dumnezeu - , dar îl t răini totuşi 
$i pe El. căci luminile şi experienţele lui Dumnezeu ce ne 
vin prin treptele îngereşti simţim câ nu sunt de la ele sau 
căele. deşi atâlde misterioase pentru noi. suni totuşi mai 
prejos de misterul începător al lor şt neînceput al lui 

Dumnezeu. 

Dar şi primei triade îi este Dumnezeu nu numai Cel 
mai apropiat, ci şi ascuns in marele lui mister de izvor 
neînceput al luminilor şi ai sfinţeniei ce Ic vine de la El. 

Poale aceasta a făcut posibilă şi căderea unora din 
îngerii cei mai înalţi. întrucât li se cerea şi lor un efort 
pentru trăirea şi cunoaşterea măririi necuprinse a lui 
Dumnezeu, pe care ei nu 1-aU fâcuL 

Viziunea aceasta icrarliie-liturgică şi sfinţiioare a 
urcuşului solidar spre Dumnezeu al creaţiei conştiente a 
'ost pierdută în Occidentul protestant şi ncoproiesiant 
Individualist şt neînţelegător al sfinţeniei, pentru că a 
pierdui legătura trăita cu Dumnezeu, reducând-o la o 
legătură prin simpla credinţa de la distanţii, ca urmare a 
înţelegerii lui in catolicism ca simplu obiect aj deducţiei 
raţionale, 

*■». Dar 1 aptul că fiecare popor e încredinţat con- 
ducerii unui înger nu înscamnft câ aceşti îngeri trebuie 
înţeleşi ca nişte zei independenţi sau nu arata câ Dum- 
nezeu si-a limitat stăpânirea numai la poporul Iudeu. 
IngCni popoarelor sunt toţi în slujba lui Dumnezeu. De 
twftea Dumnezeu încredinţează unui inger sau altuia şi 
misiunea vreunei vestiri speciale unui popor Iar dacă 
anele popoare sau unele persoane umane nu ascultă de 
Dumnezeu, cunoscut şi prin îngeri, aceasta se daiorează 
libertăţii lor. 



Dar nici îngerii nu aduc întotdeauna vestirile sau 
tălmăcirile lor direct unei mulţimi în general, ca la 
naşterea lui Hristos, ei uneori Ie comunică poporului prin 

bărbat, i aleşi, capabili sa le primească prin treapta lor 
duhovnicească mai înălţată. Căci. pe lângă ierarhia 
bisericească rânduita de Dumnezeu ca ierarhie vizibila. 
există şi o ierarhie duhovniceasca între oameni, adică 
trepte diferitede trăi re şi înţelegere duhovnicească, dintre 
care unele sunt foarte înalte. F. o altă formă prin care 
Dumnezeu susţine o răspundere şi o solidaritate între 

îngeri şi oameni, în urcuşul lor spre EI. 



Cupitolul X 

21. Prima treapta întreită se împărtăşeşte de o lumină 

mai ascunsă, pentru câ c în nemijlocită comunicare cu 
Dumnezeu cel ascuns in profunzimile Iui faţa de făpturi. 
Cu Cât eşti mai aproape de Dumnezeu, cu atât îţi dai mai 
mult seama de taina lui. cum ţi se întâmplă şi în relaţia cu 
persoana iubita. Dar lumina dumnezeiasca ce i se arată 
primei treple este mai curată, fiind mai bogată ţi 
aratându-se mai direct şi mai adâncă. Avem de-a face ev 
un alt paradox. 

22. Dar chiar îngerii din aceeaşi treaptă îşi comunică 
unii altora ceea ce văd spiritual, ceea ce cunosc din 
Dumnezeu. E şi între ei o comunicare. Altfel nu s-ar 
bucura împreună. Nici unul nu se bucură singur de ceea 
cc cunoaşte din Dumnezeu. Se arata §i in aceasta o 
solidaritate între ci. o solidaritate prin dialog, singura 
forma de comunicare posibilă între existenţele 
conştiente. De aceea strigă Serafimii unul către altul. 

23. Dar nunţile cereşti şi omeneşti nu sunt deosebite 
numai ca grupuri în curăţirile, iluminările şi desăvârşirile 

de care se împărtăşesc pe rând. ci şi fiecare dintre ele are 
într-un fel în onec moment toate cele erei stări la înălţimi 
deosebite. Mintea omeneasca a fiecărui om trăieşte 
mereu curăţia, iluminarea şi desăvârşirea, puteri prin care 
se curâţeşte. se iluminează, se desăvârşeşte mereu. Mai 
ales oamenii ajunşi la sfinţenie se află I a înălţimea tuturor 
cetelor îngereşti în siarea lor de curăţie, de iluminare, de 
desăvârşire în năzuinţa şi puterea lor de-a se curaţi, 
ilumina şi desăvârşi mai departe. Dar aceasta nu exclude 
comunicarea experienţelor stărilor lor de curăţie, de ilu- 
minare şi de desăvârşire şi a năzuinţei lor continue de-a 

se înălţa în aceste stări. Oamenii, până sunt în starea de 
păcat, sunt Ia începutul şi pe parcursul mai puţin înălţat 
al curăţirii, iluminării şi desăvârşirii lor. mai prejos de 
treptele îngereşti şi se folosesc de ceea ce Ie comunică 
acelea . Dar pe culmile sfinţeniei lor, se află la înălţimea 
tuturor treptelor îngereşti şi în comunicare cu ele. 

24. Dionisie Areopagitul exprimă pe tot parcursul 
ser ierilorsale taina lui Dumnezeu ca izvor al tuturorcelor 
bune câte Ic avein; dar mai presus de loaLe, El c izvorul 
fiinţei, al existenţei, al luminii, al desăvârşirii, fiind mai 
presus de fiinţa, de existenţă, de curăţie, de lumină, de 
desăvârşire. Nu putem numi cu numele celor avute şi 
îraîte de noi cele proprii lui Dumnezeu. Cele trăite şi 
numite de noi sunt relative. începute, panicipatc; cele ale 
lui sunt absolute, neîncepute, neparttcipaie Le are pe 

toate în Sute. 
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Capitolul XI 



23. Avem aici distincţia reluală de Sfântul Grtgorie 

Palama înire fiinţa, putere şi lucrare, pe care şi-o însuteşte 

şi Sfâniul Maxim Mărturisitorul. în Scolia la capitolul X, 
ţjf. Treptele "îngereşti, deşi pot fi numiie toate Puteri 
cereşti, sunt toate liinţe, ca izvoare ne puteri şi de lucrăn. 

Ca fiinţe cereşti sau spirituale nu pot fi fără puteri şt 
lucrări. Gâcî fără puterile şi lucrările lor n-ar putea folosi 
puterile şi lucrările dumnezeieşti. Prin aceasta se evita 
monofizitjsniul sau panteismul sau erezia lui Apollînaric. 
cum zice Sfântul Maxim, declaraţiei !ji pe Dionisie contrar 
neoplatonismului panteist. 

26. Toate cetele cereşti .se numesc îngeri, peniru rolul 
de vestitori ai tainelor dumnezeieşti — direct ca îngerii, 
in sens siriei sau indirect, ca cetele mai inaltc. Dar se pot 
numi toate şt Puien. peniru Câ constau toate din fiinţă, 
putere şi lucrare şi se împărtăşesc de puterile dum- 
nezeieşti. Dar cetele mai de jos n-au toata puterea celor 
mai înalte, cum o au cele mai de BUS, în nici un înţeles. 
Serafimul este Putere sau înger, dar îngerul în sens siriei 
nu se poaLe numi Serafim, deşi se poate numi şi el Putere 
cereasca. 

Capitolul XII 

27. Autorul numeşte, urmând Scripiurii. pe barbarii 
sfinţi dumnezei, dar nu după fiinţa în sens panteist, Ci 
după har, pentru unirea cu Dumnezeu şi pentru imitarea 
lui, cum se numeşte o sabie aprinsa foc sau o inima de 
Dumnezeu înfocata, foc. Căci Dumnezeu se răspândeşte 
din acei bărbaţi, cum se răspândeşte soarele prinir-o 
fereastră în care se reflectă. 

Capitolul XIII 

28. La întrebarea unora de ce se spune în Scriptură 
că un Serafim a curăţit pe prooroc de picate, unii răspund 
că nu un Serafim propriu-ZLS a făcut aceasta, ci un înger 
mai apropiat de noi. care se numeşte Serafim peniru câ a 
luat cărbunele cu cleştele şi l-a apropiat de gura prooro- 
cului, transmiţândui focul iubirii de Dumnezeu. 

Alţii spun câ chiar printr-un Serafim propriu-zis s-a 
transmis proorocului focul curaţilor al Iui Dumnezeu. 
Căci este mai străveziu s,i mai bun conducător al acestui 
foc, decât îngerii mai de jos, aşa cum sticla este mai 
străvezie pentru lumina soarelui, decât o materie mai 
îngroşată. Aşa ne vine însăşi lucrarea lui Dumnezeu prin 
Serafimi în mod mai eficient, deşi ea este în acelaşi timp 
nevăzuta, lucrând din ascunsul ei în om. trecând în acelaşi 
mod mai ascuns şi prin treptele îngereşti inferioare 
Ser jfimilor. Ea ni-l face însă pe Serafim mai sesizabil, ca 
fiind din planul creai al nostru. îl face mai sesizabil de 
noi decât pe Sine însuşi şi decât pe treptele mai de jos, 
mai puţin transmiţătoarc ale putem lui Dumnezeu. Toată 
fiinţa Serafimilor e foc aprins de iubirea lui Dumnezeu şi 

pnn aceasta foc curaţilor al celor de mai jos şi A nostru, 
Ei fac focul transcendent al lut Dumnezeu accesibil 
creaţiei. O pildă ar fi omul sfânt care ne transmite puterea 
lui Dumnezeu mai sesizabil şi in oarecare fel ca o putere 
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directă. Dumnezeu îl face de fapt pe sfânt mai sesi; 
de noi ca transmiţâtor al puterii dumnezeieşti, decât 
alţi oameni, prin care de asemenea ne poate veni put( 
dumnezeiască ce lucrează printr-un sfânt, dar într-i 
grad mai Slab. Dumnezeu însuşi lămane w 1:1 uscuns.duL 
simţim puterea tui lucrătoare pnn sfâniul sesizabil. 

Dionisie îşi însuşeşte această opinie. HI socoteşte; 

Dumnezeu însăşi Fiinţa luminii. Căcj existenţa este 'cffl 
insăşi lumină, sens. Iar Dumnezeu ca Izvorul existent 
ereaie. de Hii'critc trepte, este Izvorul luminii de diferii 
grade. Fiecare creatură este o fiinţă a luminii produse aci 
Dumnezeu. Dar, eu cât esie o existenţă ereaiâ mfl 
aproape de Dumnezeu, cu atât c mai multă lumina* 
capabilă să primească mai. rnuli h:mm,i Im DuLin^e» ! 
dar mai capabila §i să o transmită. 

Astfel, înirucâi fiinţele create cele ir.ai uulic repre-j 

zintâ cea mai înalţi lumină făcută m;ii vom z abilă celor | 
de după ea şi primul mediu al transmiterii luminii) 
dumnezeieşti, cele din urma le -k v.v. pe- ucelcaj 
..început a toată cunoştinţa şi iinîiare.i jui Dumnezeul 

deoarece prin acelea se transmite la toate şi l.t noi înştdfl 
iluminarea începătoare a lui Dumnezei F.le sunţj 

primele lucrătoare şi învăţătoare ale celor dufl 

nezeieşti" , Lumina lui Dumnezeu este pumiu inir-urj| 
fel în mod direct; dare văzu lă numai î>: viu/v m străveziu! | 
primelor Puicri create. Noi nu -imuciii scoşi înj 
cunoaşterea ş,i trăirea pulerii lui Dummveii ilin solidari-1 

tatc eu luata creaţia, care are ca cc;i mai iti.ilu şi unifica- [ 
toare şi străvezie treaptă pe cea a fiinţi-lin îngereşti celor | 
mai înalte. 

29. Deci şi proorocul a putut privi lumina dumnczeJ 

iască privită de minţile mai puţin înalte. 

30. Chiar minţile îngereşti cele mai înalte sunt numai 
existente, pe când Dumnezeu este mai presus de exjstenţâJ 

31. Proorocul a fost ridicat totuşi pnntr-un înger lai 
vederea cetelor îngereşti din jurul lui Dumnezeu, care e | 
începutul mai presus de început a u u ce au ceiclc îngereştii 
şi toate creaturile şi culmea înălţată peste tot ;n nesfârşit. 
In Ele toată curăţia mai presus decuniţia ce se comunic» 
îngerilor ţi oamenilor. Vedea înălţările iară sfârşit spre | 
acea culme a Puterilor îngereşti cele aflate mai intim în | 
jurul lui, deci în mişcare statornică în iuni! Im. cu o hora | 
în mişcare, atrăgând u-Ie pe toate cele de după ele şi pe | 
oamenii înşişi, care vor. 

înţelegea cele şase aripi ale Serafimilor ca exprimând! 
cele două de sus acoperirea lui Dumnezeu de multele lor | 
feţe sau priviri în taina lui. care lotuşi le atrage şi sprccaflH 
zboară totuşi, pe cele de jos acoperim! aduncunle lui | 
Dumnezeu, dar zburând lotuşi spre ele, şi cele uin mijloc ] 
exprimând mişcarea lot spre alte şi alte cunoştinţe. Bm 

sunt la mijloc între tainele ce le depăşesc în înălţime şjl 
adâncime, ca un mijloc corespunzător lor. 

32. Deci chiar cei mai înalţi îngeri sunt creaţi, 
emană din Dumnezeu. 

Dionisie accentuează tot atât de mult lucrarea nerruj? 

locita a lui Dumnezeu asupra tuturor treptelor conştici 
ale făpturilor, ca şi lucrarea lui deosebită prin treapta 
întâi, aşa cum în lucrarea sfinţitoare a ierarhului care l-fiij 
sfinţii pe preot e şi Dumnezeu de unde vuie urice lucrăn^ 
sfinţitoare. care e începutul a ţoală ierarhia cea pentru not-j 
..Mijlocirea" nu înseamnă interpunere între Dumnezetij 



- Am treapta mai înaltă, ci pătrundere prin ei a însăşi 
ţj 'tu ciumnezeieşt i. asa cum firul prin care vine curen- 
'^ f mc nu se întrerupe intre curent şi cei ce-1 prunc». 

lUl Srcfira accentul pe care îl pune Dionisie pe earac - 
? rie Creator al Iu. Dumnezeu *i pe faptul ca acesta i 
^ Pronuaur. eşuate pnn care susţine şi malta spre El 
fa . T rt \- lui deosebite de fu»» Mi creaturile. 
C ^ nandu-lc in solidaritate: de asemenea accentul pus 
"ţffS Dumnezeu si pe voia creatunor de-a pn.m 
fUn li nuwrea lui atractiva. HI ÎŞI restrânge lumina s, 
^comuntoâ acestora rânti întâlneşte du. partea 
P i,n* i ic leceptiv.tate. de deschidere. Dumnezeu nu 
'h n ep^a, £ noi (ca în creştinismul apusean - 

SS de^var^toare la protestanţi), mc nu se 
SSSuS în sens panteist: deci vedem o distincţie 
Sude neopU.on.sm. El ne comunică ş. ne malţâ prin 
energiile sale nccrcatc. 

Capitolul XIV 

33 Numărul îngerilor c atât de mare. câ nu poate fi 
cunoscut prin numărare de noi. Ba nici chiar de ei. deşi 
ştiu ca nu sunt in număr infin ii. nu ştiu eaţi sunt. Căci nu 
se pot nici ci număra. Numai din faptul că sunt Um.iaţi 
de Dumnezeu, ştiu că sunt un număr Imit. dar nu pot 
aiuneecunumârarcalahotarullor.hişuucăsuntmir-un 

număr care înmulţeşte cu sine cele mai man numere de 
care putem vorbi noi. Aceasta o experiem şi noi chiar in 
raport cu marginile universului văzul. Ştim câ nu poate 
fi infinit, căci e limitat de Dumnezeu, dar nu putem 
ajunge prin puterile noastre la marginile lui. Kanţa văzut 
una din antinomiile experienţei şi ale cugetăm, in lapiul 
că nu se poate spune despre univers nici că e finit nici că 
e infinit. Dar n-a analizat mai stăruitor aceasta temă. 
Poate că raţiunea însăşi fiind într-un fel. prin ceea ce 
cupnndc. mărginită. într-ak fel. cu depăşim! mereu şi 
aspirând sa depăşească ceea ce a atins, face şt înţelegerea 
universului cunoscui şi făcut sâ înainteze to tot nun 
strânsa unire cu Dumnezeu cel infinit, mărginit, dar in 
mişcare spre nemărginire. 

Chiar lăcomia materiali sau de slavă a omului sau 
nemulţumirea lui cu tot ce a obţinut şi atins, îl arata şi pe 
el şj universul pe de o pane mărginit, pe de alta in mişcare 

fără sfârşit sau un nemărginit virtual. 

A s:e condamna lanemaintareîntr-o nemărginire reală 

înseamnă a se condamna la nemulţumirea de nevindecat 

sau la chinul iaduIuL 

Dumnezeu nu rămâne nici singur, darnu creează nici 
anali infimi sau două alături de Sine. Căci nu pot fi două 
sau trei uifiniluri, Dar universul îngeresc şi cel sensibil 
legate între ele şi amândouă de toaie gradele sunt de .iş.< 
fel, că membrii universului îngeresc şi cei conştienţi ai 
universului sensibil nu pot ajunge la marginile lor şi nu 
•c pot exprima în numere exacte. 

Şi aceasta arată măreţia negrăită a lui Dumnezeu. O 
creaţie săracă, care poate fi cuprinsă in numerele îngereşti 
sau omeneşti, ar u un semn al mârgimni pulerii lua 
Dumnezeu. Măreţia necuprinsă a lui Dumnezeu o arată 
Şi cântarea întreit sfântă sau nesfârşită in sensurile 
exprimate de ea. ce i-o înalţă I urnea îngereasca $i. in al l 



fel.ccaomcneăscâ5iccamaterialâ.nccuprinsedepuicrea 
noastră de numărare. 



Capitolul XV 

34. Nu trebuie văzută o contrazicere în faptul câ 
Scriptura, deşi socoteşte uncie cete îngereşti superioare 
altora, le recunoaşte tuturor aceleaşi puteri. Căci ele au 
aceleaşi puteri în grad proporţional cu treapta pe care se 
alia. Aceasta arată, dimpotrivă, o legătură şi o comuni- 
care de către fiinţele superioare a puterilor lor celor 
inferioare în gradul potrivit treptei inferioare a acestora. 

35. Faptul că se află nişte asemănări intre cele mate- 
riale şi cele spirituale dovedeşte că materia nu este ceva 
loial ncorganizat, ci e organizată în mod felurit de fiinţele 
spirituale in grade şi forme diferite; că. deci. există o 
unitate în creaţie şi ca e opera aceluiaşi Creator, care are 
în Sine toate puterile şi ele îşi arată o eficienţa în diferite 
grade corespunzătoare prin puterile tuturor felurilor de 
făpturi. Tăria pietrei traduce în felul ci tăria sufletească a 
bărbatului ^i a îngerului şi c efectul tăriei lui Dumnezeu 
la aradul cel mai coborât, cu scopul ca sâ servească 
omului creat in trup şi într-o legătură cu îngerii. 

Cea mai înalta formă de organizare o pnmeşte mate- 
ria în trupul omenesc, devenită în el cea mai in urnă 
spiritului. în ochii omului, materia a devenit mijloc de 
comunicare a înţelesurilor spiritului din ele. Dar spiritul 
omului stă într-o legătură cu îngerul ca spirit pur şi cu 
Dumnezeu ca Spiritul suprem cuprinzător în lorma 
uniiăţil necompuse a tuturor înţelesurilor iji puterilor de 
suprema eficienţă in toi cosmosul. Materna n-a tosi făcuta 
fără nici un rost- Ea e făcută ca mijloc de revelare a 
spiritului divin în mod indirect, dar în mod mai intim 
şi al spiritului uman. Omul -a primit cinstea deosebiţi de 
a da materiei sensuri şi funcţii spirituale, de a o spiritua- 
liza, de a O face Să se transfigureze deplin. în Dumnezeu. 

prin el. 

36. Preotul e omul ridicai la cinstea de slujitor al 
lui Dumnezeu şi. deci. la o toi mai marc apropiere de 
Dumnezeu. Veşmintele preotului au t între altele, sensu 
de-a acoperi împărţirea lui în organe vana le şi deci de a-l 
prezenta ca chip al lui Dumnezeu cel simplu, dar cuprin- 
zând totul în simplitatea lui infinita. Culorile luminoase 
ale vcşminielor Iu. au şi ele rostul de a-l prezenta 
apropiat de Dumnezeu care e lumină. Foarte mult 
vorbeşte Dionisie de lumină, urmând lui Hnslus care a 
spus că El este lumina lumii. Lumina e sens. iar unde e 
sens, e existenţă. Suprema existentă, izvorul existente e 
izvorul luminii şi al -sensurilor. Depanarea de Dumnezeu 
este una cu stricarea şi pierderea sensurilor, cu slăbirea 
existenţei şi cu îngroşarea întunericului. 

57. infern SUffl închipuiţi ca vânturi, căci suni intr-o 
mişcare neîncetată. Viaţa e lumină, e căldura a iub.ru ş> 
e mişcare. De aceea sunt inchipu.U ca punând veşminte 
luminoase- de preoţi , apropiaţi de Dumne2eu şi răspundt- 
lort ai luminii lui Dumnezeu, ca flăcări de foc, ca roti ue 
foc în continua învârtire. Numai slăbirea exisienţc. 
slăbeşte căldura iubirii şi mişcarea spre desăvârşirea lui 
Dumnezeu. E şi în iad foc. dar e focul singurătăţii şi al 
duşmăniei chinuitoare. Şi acolo nu e nici mişcare in su*. 
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Note Iu Ierarhia Cereasca 



spre desăvârşire, nici mişcare acoborârii iubiioarc la cele 
de jos, 

3o. Ordinul cel mai de sus al îngerilor tace lumina 
dumnezeiasca arâta.tft în prima adapiare a ei creaturii. 
Chiar dacă omul poale vedea lumina dumnezeiasca şi 
direct, la locul spiritual unde se alia el, totuşi nu o vede 
lârâ trupul sau. In general însă. lumina dumnezeiasca 
Comunicata prin ordinul suprem al îngerilor e luminii 
dumnezeiasca ..în a doua arătare" . 

39. Puterea dumnezeiasca vine in orice creatura, deci 
şi prin irepiele îngereşii superioare Ca ţ> ploaie care c 
puiiita.de creatura, ca un pântece care rodeşte rodul vieţii 
noi. Viaţa noua nu e produsul exclusiv al lui Dumnezeu, 
ci sj at creaturii fecundata de Dumnezeu. 

40. Se parc ca însemna atunci aurul amestecat cu 

argintul. 

41 . Expunerea în el acorespondentei dintre însuşirile 
îngerilor şi cele din natura. 

42. Apa curgătoare, fluida, e condica vieuj pentru 
creaturile sensibile, Dar aceasta calitate a ei trebuie sâ-şi 
aibă o corespondenta într-o fluiditate vie a Spiritului 
dumnezeiesc. De aceea, îngerii, care au şi ei o viaţă ce 
sporeşte viaţa oamenilor, sunt asemănaţi şi cu râurile. 
având aceasta calitate daruitoarc de viaţă de la Dum* 
nezeu. Insa ei sunt asemănaţi şi cu roţile ce se învârtesc 
atât în jurul lor, cât şi pe un drum a cărui uliima ţinta, 
niciodată ajunsa, e Dumnezeu. 

43. îngerii sunt roţi spirituale, roţi înţelegătoare în 
înaintarea ncopritâ în cunoaşterea Adevărului din toate 



părţile lui. roţi unite între ele. roţi înaripate, roţi înfoc; 
de iubire pentru Dumnezeu. Căci mişcarea lorc totod; 
un zbor spre înălţimile nesfârşite ale Binelui şi in jt 
Binelui, care nu poate fi decât personal, sau iubi,, 
nemărginita între Persoanele Sfimei Treimi. Darînaiu- 
tarea in bine e nu numai înălţarea spre izvorul lui inter-i 
personal suprem, ci $i grija pentru cele mai de jos. spre 
atragerea acelora spre binele la care s-au înălţat cei de 
deasupra. Roţile îşi mişca privirea şi in sus sj in jos. j n 
aceasta se aratâşi răspunderea trăita pcmru înălţarea celor 
mat de jos. răspundere care contribuie şi C j | a 
desăvârşirea celui mai de sus >i-l leagă pe cel mai de J05 
şi dă un rost de marc importanţa ierarhiei. 

44. împlinirea răspunderii celor mai de sus pentru 
cei mai de jos e nu numai o condiţie a desăvârşirii lor în 
bine. ci şi o condiţie a bucuriei când vad efectul poziuV 
mântuitor şi înălţător ce-l au asupra aceluia. Ce! cu 
adevărat superior se bucură nu atât pcmru înălţarea lui in 
cunoaşterea şi împânzirea de bine, cât pentru mântuirea 
$i înălţarea celor mai de jos. Binele şi fericirea pentru el 
sunt trâite numai în solidaritate. Iar solidaritate adevărata. 
ţâra răspundere şi fără acţiunea ce o impune ea celor mai 
înălţaţi spiritual pentru cei mai puţin înălţaţi, nu exişti! 
De aceea a creat Dumnezeu existenţele conştiente îi 
trepie ierarhice. Rostul sfânt al ierarhici sau sfinţenia 
constă nu numai in înălţarea continuă a trcpieJor mai de 
sus spre Dumnezeu, izvorul bunăiâţii şi al sfinţeniei, ci şî 

în răspunderea atragerii celor mai de jos la nivelele atinse 
de ci, pentru irâirea comuna a iubirii între ele. 



A celui între sfinţi 
DIONISIE AREOPAGITUL 

Despre 
IERARHIA BISERICEASCĂ 



Presbiteml Dionisie către împreună-presbrierul Timotei 



Capitolul I 
Care este tradiţia ierarhiei bisericeşti $! care e scopul ei 



§1 



Că ierarhici noaslre îi aparţine ştiinţa, lu- 
crarea şi desăvârşirea îndumnezeită şi dum- 
nezeiasca* şi cu izvorul în Dumnezeu, trebuie 
sa dovedim din Scriptura mai presus de lume 
şi prea sfânta - celor ce au fost sfinţiţi prin 
tainele ierarhice şi prin tradiţie* penlru 
săvârşirea sfinţitei slujbe de introducere în 
cele tainice (raislagogie). Dar ia seama să nu 
întinezi* Sfintele Sfintelor. Ci să le priveşti cu 
evlavie şi să cinsteşti cele ale lui Dumnezeu cel 
ascuns prin cunoştinţe înţelegătoare şi 
nevăzute, pâstrându-le neîfnpârtâşite şi neînti- 
nate faţă de cei nedesăvârşiţi (nesfinţiţi), ci 
co-nmnicâridu-le în chip sfânt şi prin iluminare 
sfântă numai celor sfinţi* dintre sfinţi. Căci, 
precum nc-a predat Scriptura nouă, celor ce 
urmăm lui Dumnezeu, aşa Ie-a luminat-o în 
rnodul cel mai vădii şi mai înţelegător şi lisus 
însuşi (mintea cea mai înaltă dumnezeiesc 
ierarhica* şi mai presus de fiinţă. începutul şi 
sfârşitul a toată ierarhia, sfinţirea şi lucrarea 
dumnezeiasca şi puterea cea mai dumnezei- 
esc ierarhică) fiinţelor fericite şi mai mari 
decât noi, fâcându-lc. după putinţă*, 
asemănătoare luminii lui; în ce ne priveşte, 
Prin iubirea noastră de cele bune, făcuta şâ 
lindă spre El, care ne atrage şi pe noi, prin 
aceasta adună* multele deosebiri* şi le 



desăvârşeşte într-o viaţa, deprindere şi lu- 
crare dumnezeiască, şi astfel ne dăruieşte 
puterea sfântă a preoţiei dumnezeieşti. Iar prin 
această putere păşind la lucrarea preoţiei, ne 
facem mai apropiaţi de fiinţele cele mai presus 
de noi, asemânându-ne cu sfânta lor aşezare 
statornică şi neschimbată. Şi prin aceasta, 
privind la însăşi fericita dumnezeire a lui lisus 
şi primind cu sfinţenie cunoştinţa celor 
văzute* şi însuşindu-ne ştiinţa lor cea tainică 
(mistică), vom putea sâ ne facem sfinţiţi, 
asemănători luminii, lucrători ai celor dum- 
nezeieşti, desăvârşiţi şi desăvârşitori 45 . 



Care este, deci. ierarhia îngerilor* şi 
Arhanghelilor şi a începătoriilor mai presus 
de lume, aStăpâniilor, Puterilor şi Domniilor, 
a Tronurilor dumnezeieşti şi a fiinţelor de 
aceeaşi treaptă cu Tronurile, pe care Scriptura 
ni Ie-a arătat ca stând apropiate şi pururea în 
jurul lui Dumnezeu şi cu Dumnezeu, nu- 
mindu-le în limba evreiasca Heruvimi şi 
Serafimi? Despre aceasta citind, vei afla în 
lucrarea noastră despre ordinele şi ierarhiile 
lor şi despre sfintele lor trepte şi împărţiri, nu 
atât cât e vrednic de ele. ci cât e cu putinţa şi 
cât ne-a descoperit teologia preasfintelor 
Scripturi, care a preaslăvit ierarhia lor. 
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Despre Ierarhia Bisericească 



Dar atât e trebuinţa să spunem, câ aceea şi 
toată ierarhia proslăvită acum* de noi are una 
şi aceeaşi putere în toată lucrarea ierarhică şi 
un acelaşi ierarh*, a cărui fiinţă şi măsură şi 
treaptă stau în a se desăvârşi în cele dum- 
nezeieşti şi în a se îndumnezei şi în a trans- 
mite celor de sub ei*, după vrednicia 
fiecăruia, din sfânta îndunmezeire venită m el 
de !a Dumnezeu. Iar cei mai de jos se cuvine 
Sâ urmeze* celor mai de sus şi să atFagâ şi ei 
pe cei mai mici înainie. Aceştia trebuie sâ 
meargă înainie şi pe cât se poate să conducă 
şi ei pe alţii. Şi prin această armonie dum- 
nezeiască, ierarhică sâ urmeze fiecare cu toată 
puterea spre Cel ce este cu adevărat frumos şi 
'înţelept şi bun 16 . 

Dar* fiinţele şi treptele cele mai presus de 
noi, de care am pomenii cu sfinţenie, sunt 
netrupeşti şi ierarhia lor este spirituală (inteli- 
gibilă) şi mai presus de lume. Pe cea a noastră 
însă o vedem, pe măsura noastră, înmulţindu-şi 
lucrarea prin varietatea simboalelor sensibile*, 
prin care suntem ridicaţi în mod ierarhic spre 
îndumnezeirea unitară, potrivii măsurilor 
(simetriei) noastre, sau spre Dumnezeu şi spre 
virtutea dumnezeiască. Acelea. înţeleg ca 
minţi, după câl le este lor îngăduit; iar noi 
suntem înălţaţi, pe câl este cu putinţă, spre 
vederile dumnezeieşti prin chipuri sensibile. 
Şi spunând adevărul, unul este* Cel pe care ît 
doresc toii cei asemănători lui Dumnezeu, dar 
nu se împărtăşesc în mod unitar* de Cel ce e 
Acelaşi şi Unul, ci precum împarte fiecăruia 
cumpăna judecăţii dumnezeieşti 47 . 

Dar acestea s-au spus de noi în lucrarea 
despre cele inteligibile* şi sensibile, mai 
desfăşurat*. Acum voi încerca sâ vorbesc, pe 
cât se poate, despre ierarhia noastră, despre 
obârşia Şi fiinţa şi despre sfârşitul ei, numii 
lisus. 



Ierarhia întreagă este*, după sfânta noas- 
tră predanie, raţiunea întreagă a tuturor celor 
supuse ei sau cuprinderea cea mai generala* 
a celor sfinte ce ţin de ierarhic. Deci ierarhia 
cea pentru noi e numită şi este lucrarea care 
recapitulează* (cuprinde) toate cele sfinte. 
Prin ea dumnezeiescul ierarh sfinţeşte 
(desăvârşeşte) pe cei ce participa la toate lu- 
crările preasfinie ce-i aparţin, ca unele ce 
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poartă numele ierarhiei. Căci, precum cel coj 
spus ierarhie a indicai deodată ţoală orânduirea! 
celor sfinte, aşa, cel ce spune ierarh indică p e j 
bărbatul Fnd umne/en şi dumnezeieşti 
cunoscător a toată sfinţita 'şiiiniâ. în care 9 
desăvârşeşte şi se cunoaşte în chip curai toată j 
ierarhia unită cu ci. Incepum! (obârşiafl 
acestei* ierarhii este izvorul vieţii, fii 
bunătăţii. Treimea, cauza unică a celor , 
sum, din care ele au şi existenţa şi existenţă 
cea bună, pentru bunătatea Ei. Acestei fericitei 
obârşii dumnezeieşti, aliată dincolo de toatei 
care e unitatea întreită cu adevărat existenţi 
îi aparţine voinţa cunoscută* a mântuirii 
raţionale* (prin Cuvântul) a noastre şi a 
fiinţelor mai presus de noi. Iar aceasta nu se 
poale înfăpiui altfel*, decât prin înduri*) 
nezeirea celor ce se mântuiesc. Iar îndurai 
nezeirea* este asemănarea şi unirea, pe cât s&l 
poate, cu Dumnezeu. Iar ţinta comună a în- 
tregii ierarhii* este iubirea sau apropierea de j 
Dumnezeu şi de cele dumnezeieşti, produsă! 
prin sfinţire în chip dumnezeiesc şi unitar: şi, 
înainte de aceasta, deplina şi nehuoarsaj 
despărţire de toate cele contrare, dej 
cunoştinţa făpturilor (a celor ce sunt) ca făp- 
turi, vederea şi cunoştinţa adevărului sfânt. 
împărtăşirea îndumnezeită de desăvârşi: 
unitară, hrănirea, pe cât este eu putinţă, de - 
vederea Unul ui însuşi, care hrăneşte spiritual 

şi îndumnezeieşiepetotcel ce se întinde după 
EI 48 . 



§4 



Sâ spunem câ fericirea dumnezeieştii 
obârşii care e dumnezeirea prin Urc. izvorul 
îndumnezeirii, de la care vine îndumnezeirea 
celor ce se îndumnezeiesc, a dăruit, din 
bunăiatea dumnezeiască, ierarhia spre mân- 
tuirea şi îndumnezeirea tuturor fiinţelor 
raţionale şi înţelegătoare. Şi acest dar s-a dat 
fiinţelor celor mai presus de lume* şi fericite 
într-un mod mai ne material şi mai spiritual, 
căci nu le mişcă Dumnezeu pe ele din afară* 
spre cele dumnezeieşti, ci în mod inteligibil* 
(spiritual); şi ele .sunt iluminate dinlăuntru 
despre voia dumnezeiasca printr-o rază c urată 
şi nematerjalâ; iar nouă, ceea ce li s-a dăruit 
acelora în chip unitar şi concentrat, ni s-a 
dăruit, prin Scripturile predate de Dumnezeu, 
împărţit în multe şi în părţi distincte fsim- 
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Koalc distincte*). Căci fiinţa* ierarhiei ne-a 
venit prin Scripturile predare nouă de Dum- 
nezeu. De aceea socotim vrednice de cea mai 
marc cinstire cuvintele care ni s-au predat de 
bărbaţii îndumnezeiţi, sâvârşitori ai celor 
sfinte*, în scrieri sfinte şi teologice. De fapt, 
toate câte ni s-au predat de aceşti sfinţi bărbaţi 
le-au primit învăţătorii noştri printr-o iniţiere 
OT ai nematerială şi apropiată de ierarhia 
cerească în mod tainic, ca de la minte la 
minte*, prin mijlocirea cuvântului, pe de o 
parte trupesc, pe de alta nematerial şi în afara 
scrisului. Şi nici ei n-au predat acestea ca pe 
un conţinut comun al dumnezeieştii slujiri în 
înţelesuri ncacoperite, ci în sfinte simboale. 
rje aceea nu oricine e sfinţit, nici nu e a 
tuturor cunoştinţa, cum spun Scripturile (I 
Cor. 8,7). 



§5 



Deci, în mod necesar, întemeietorii ierar- 
hiei noastre, fiind umpluţi de darul sfanţ din 
dumnezeiasca obârşie mai presus de fiinţă, 
sunt trimişi de către bunătatea dumnezeieştii 
obârşii sâ4 transmită în continuare. Iar ei, 
dorind, ca dumnezeieşti ce sunt, înălţarea şi 
îndumnezeirea celor de după ei, au predat, 
potrivii sfintelor noastre rânduieli, cele 
cereşti în chipuri sensibile*, ceea ce e concen- 
trat* în varietate şi mulţime, cele dum- 
nezeieşti în forme omeneşti, cclcncmaterialc 



îmbrăcate în cele materiale, cele mai presus 
de fiinţă în învăţăturile tainice scrise şi 
nescrise* ale lor. Şi le-au făcut acestea nu 
numai din cauza celor lipsiţi de sfinţenie» 
cărora nu le este îngăduit să se atingă nici de 
simboale, ci şi pentru că, precum am spus, 
există pentru noi o ierarhie simbolică*, 
potrivită nouă, care are nevoie de cele sensi- 
bile pentru înălţarea mai dumnezeiască prin 
ele spre cele spirituale. 

Pentru dumnezeieştii sâvârşitori ai celor 
sfinte, înţelesurile simboalelor sunt descope- 
rite*, însă nu trebuie să le scoată la arătare 
celor ce sunt încă în curs de desăvârşire, ştiind 
că cei ce au legiuit cele sfinte potrivit predării 
lor dumnezeieşti au stabilit ierarhia ordinelor 
în trepte bine statornicite şi neamestecate şi 
împărţite în mod potrivit şi după vrednicia 
fiecăruia. De aceea, încrezându-mă şi în sfin- 
tele tale mărturisiri (căci e o datorie sfântă 
să-ţi amintesc aceasta) că nu vei transmite 
toată vorbirea sfântă a ierarhiei superioare 
nimănui altuia* decât săvârşitorilor celor sfinte, 
asemănători Iui Dumnezeu şi de o treaptă cu 
tine, iar pe ei îi vei convinge să mărturisească 
la fel, după rânduiala ierarhica, ca să se atingă 
în chip curat de cele curate şi să facă părtaşi 
numai pe cei dumnezeieşti de lucrările dum- 
nezeieşti, pe cei desăvârşiţi de cele 
desăvârşite, pe cei sfinţi de cele atotsfînte, 
ţi-am transmis pe lângă alte taine ale ierarhiei 
şi acest dar îndumnezeitor 49 . 



Capitolul II 



/. Despre cei ce se desăvârşesc 
prin iluminare (prin Botez) 



Ni s-a spus deci nouă cu sfinţenie că 
scopul ierarhiei noastre este asemănarea şi 
unirea noastră cu Dumnezeu, pe cât este cu 
putinţă. Iar aceasta* o putem ajunge, cum ne 
învaţă dumnezeieşti le Scripturi, numai prin 
iubirea preacinstitelor porunci şi prin sfintele 
■or împliniri. Căci cel ce mă iubeşte pe Mine 
v a păzi cuvântul Meu şi Tatăl îl va iubi pe el 
# vom veni la el şi ne vom face sălaş la el 
(loan U,23). Care e deci începutul* îm- 
plinirii preacinstitelor porunci? Cel care 
P^gâteşte deprinderile noastre sufleteşti cu 



cea mai mare grijă spre primirea celorlalte* 
sfinte învăţături şi slujiri (ierurgii); îndru- 
marea şi înălţarea noastră spre sfârşitul mai 
presus de ceruri; păzirea tradiţiei renaşterii 
noastre sfinte şi preadumnezeieşti. Căci, pre- 
cum a spus slăvitul* nostru povăţuitor, cea 
mai dintâi mişcare* a minţii noastre spre cele 
dumnezeieşti este iubirea lui Dumnezeu; iar 
pornirea cea mai de început a sfintei iubiri 
spre împlinirea sfântă a dumnezeieştilor 
porunci este lucrarea cea mai negrăită* în 
vederea îndumnezeirii* 50 . 

Iar dacă ajungem să fim îndumnezeiţi prin 
naştere dumnezeiască, cel ce nu a ajuns să fie 
îndumnezeit nu va cunoaşte, nici nu va lucra 
ceva din cele predate nouă de Dumnezeu . Dar 
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oare nu trebuie şi noi, omeneşte vorbind, mai 
întâi sa existăm*, ca apoi sâ lucrăm cele ale 
noastre? Căci cel ce nu este nicidecum nu are 
mişcare, precum nu are nici existent, iar cel 
ce este într-un fel oarecare, acela şi lucrează 
şi pătimeşte în cele ce este prin fire. Acesi 
lucru socotesc că cs!e limpede 51 . 

Dar să privim în cele următoare simboa- 
lele naşterii din Dumnezeu*, însă să nu vină 
Ia aceasta vedere nici un nedesâvârşit. Căci, 
dacă nu este fără primejdie sâ se privească cu 
ochi slabi razele născute din soare*, cum nu 
va fi nevătămat sâ se atingâ de cele mai presus 
de noi, daca e adevărat câ ierarhia cea după 
lege a dezaprobat pe Ozia*, pentru că s-a atins 
de cele sfinte (cf. II Parai 26, 16-21). precum 
şi pe Core, pentru câ s-a sculai împotriva 
preoţilor mai presus de el (cf. Num. 16) şi pe 
Nadab şi pe Abiud, pentru câ s-au atins (dr-d 
sfinţenie de lucrările lor(Lev. 10,1-2). 

//. Taina iluminării (« Botezului) 



§1 



Ierarhul, voind cnroţi oamenii să se mânmiascâ 
ţi să vină Ia cunoştinla adevărului (I Tim. 2,4), 
propovâduieşte tuturor Evangheliile* adevărate. 
pentru câ Dumnezeu cel milostiv, care din 
bunătatea sa proprie şi firească este prezent ceior 
de pe pământ, a binevoit să vină El însuşi în mod 
simţii la noi pentru iubirea sa de oameni* şi prin 
unirea cu EI să facă asemenea* cu un foc pe cei 
uniţi, potrivit capacităţii lor de îndumnezeire. 
Căci celor câ[i l-au primit pe El, care cred în 
numele lui ie-u dat puterea & se facă fii ai lui 52 
Dumnezeu; care nu din sânge, nici din pofta 
trupului, ci de la Dumnezeu s-au născut (Ioan 
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§2 



Deci cei ce iubeşte* sâ se împărtăşească 
de cele cu adevărat mai presus de lume. vine 
la unul din cei iniţiaji (botezaţi) şi-l roagă sâ-l 
conducă pe calea spre ierarh. Acela făgă- 
duieşte în întregime* sâ urmeze* (radiţiefşi 
sa-J călăuzească şi sâ-l primească* spre a-i fi 
îndrumător în toată viaţa lui următoare. Şi 
dorind cu sfinţenie mântuirea aceluia, dar 
măsurând omenescul său cu înălţimea lucru- 
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lui cerul, e cuprins deodată de frică şi de 
şovăială. în cele din urmă mărturiseşte cu 
bunătate câ va face ceea ce i se cere şi luându-J 
pe el. îi duce la cel ce are numele de ierarh* 53 ] 



Iar aceia primind cu bucurie, ca pe o oaie 
adusă pe umeri, pe cei doi bărbaţi (doimea 
bărbaţilor)*, cugetă mai întâi cu "evlavie si 
slăveşte cu mulţumire înţelegătoare* şi cu 
închinare trupească pe unicul începui făcător 
de bucurie, de care sunt chemaţi cei chemaţi 
şi sunt mântuiţi cei ce se mântuiesc. 



Apoi, adunând în sfântul lăcaş toacă ceata 
celor sfinjiţi* penlm împreuna lucrare şi înv 
preuna sărbătorire a mântuirii acelui suflet si 
pentru aducerea de mulţumiri bunătăţii dum- 
nezeieşti, la începui înalţă o cântare oare- 
care*, alcătuită din sfinte cuvinte aflate în 
Scriptură, cu toată mulţimea (cu iot poporul) 
bisericii. După acestea, sărutând Sfânta 
Masă, vine bărbatul de faţă şi îi întreabă ce a 
venit să ceară şi dacă de bună voie 54 . 



§5 



Iar după ce acela, mişcat de dragostea , 
Dumnezeu, îşi plânge, după învăţatul, 
naşului, necredinţa, necunoştinţa binelu_ 
adevărat, lipsa lucrării unei vieţi îndum- 
nezeite şi cerând ca prin sfânta lui mijlocire 
sâ se tacă panaş de Dumnezeu şi de cele 
dumnezeieşti, ierarhul îi cerc să vină în în- 
tregime* la Cel ce este Dumnezeu desăvârşit 
şi neprihănit. Apoi 'ierarhul, după ce-i 
înfăţişează vieţuirea cea îndumnezeită şi în- 
trebându-i de va vieţui astfel, după făgăduinţa 
aceluia îi pune mâna pe cap şi pccetluindu-1 
(cu semnul crucii), porunceşte preoţilor* să! 
înscrie pe bărbat* şi pe naş 55 . 



§6 



Dupâ ce aceia l-au înscris, (ierarhul) face 
o sfânta rugăciune, împlinită de toată 
biserica*, apoi îl descinge pe acela* si ti 






dezbracă* prin liturg (diacon). Apoi. întor- 
când pe cel venit cu faţa spre apus şi îndrep- 
lându-i mâinile desfăcute în aceeaşi direcţie, 
îi porunceşte să sufle de trei ori asupra Satanei 
si să mărturisească lepădarea de el. Dupâ ce 
j-a cerut aceluia lepădarea de trei ori, iar acela 
3 mărturisii de trei ori. îl întoarce spre răsărit* 
i privind acela spre cer şi având mâinile 
întinse. îi porunceşte să se unească cu Hristos. 
<i cu toate sfintele învăţături venite de la 
Dumnezeir 6 . 



§7 



Iar acela făcând şi aceasta, (Ierarhul) îi 
cere mărturisirea întreită. Şi după ce acela dâ 
mărturisirea întreita, apropiindu-l. îl binecu- 
vântează prin punerea mâinilor. Şi liturgii* 
(diaconii) dezbrâcându-I complet, preoţii 
aduc sfântul untdelemn al ungerii. Iar (ierar- 
hul) începând ungerea prin întreita pecetluire 
îl predă pe acela preoţilor sâ-l ungă pe tot 
trupul, iarel se îndreaptă spre maica înfierii* 
şi sfinţeşte apa acesteia prin trei invocări. Şi 
curâţind apa prin sfinte invocări şi 
dcsâvârşind-o printr-o întreită turnare a 
preasfântului mir în chipul crucii, cântă odată 
cu turnările preasfinle ale mirului lot de atâtea 
on cântarea sfâniâ luată din inspiraţia prooro- 
cilor celor stăpâniţi de Dumnezeu*. Apoi 
porunceşte sâ fie adus bărbatul. Şi dupâ ce 
unul dinire preoţi anunţă numele aceluia şi al 
naşului de pe lista pe care L-au scris, acela e 
adus de preoţi spre apă. fiind condus spre 
mâna ierarhului. Iar ierarhul, stând în pi- 
cioare, în vreme ce preoţii rostesc iarăşi cu 
glas lare în faţa ierarhului peste apă numele 
candidatului, îl scufundă de trei ori, pro- 
nunţând odată cu cele trei scufundări şi 
scoateri din apă ale celui ce se desăvârşeşte 
numele celor Irei ipostasuri ale Fericirii dum- 
nezeieşti". Apoi preluându-1 preoţii îl predau 
naşului şi călăuzitorului care 1-a adus. Şi îm- 
brâcându-l împreună cu acela în haina 
Potrivita* celui desăvârşit. îl aduc iarăşi la 
ierarh. Iar acesta, pecetluindu-1 cu mirul cel 
prea dumnezeieşte sfinţit*. îl declară de acum 
vrednic de-a se împărtăşi de prea 
desăvârşiioarea Euharistie 51 *. 



§8 



După ce (ierarhul) a săvârşit acestea, la a 
doua ieşire, se înalţă iarăşi la vederea 
duhovnicească acelor dintâi*, ca cel ce în nici 
un limp şi în nici un fel nu se întoarce spre 
ceva deosebit şi străin de ale sale. ci e mutat 
de Duhul dumnezeiesc pururea şi în chip 
apropiat de la cele dumnezeieşti la cele dum- 
nezeieşti 



;><> 



///. Tâlcuire duhovniceasca 



§i 



Această lucrare, care introduce tainic în 
cunoaşterea lui Dumnezeu prin simhoale. nu 
are nimic necuvenit şi nesfinţit, nici nu 
rămâne la chipurile sensibile. Ci are în ea 
tainele unor înţelesuri vrednice de Dumnezeu, 
taine arătate în chipuri ca în nişte oglinzi natu- 
rale şi pe măsura oamenilor. Căci, cum s-ar 
arăta greşită şi străină de taina înţelesului dum- 
nezeiesc al celor săvârşite o lucrare ce în- 
credinţează prin exprimare dumnezeiască pe cel 
ce vine Ia ea, despre sfânta viaţă nouă şi despre 
curăţirea de toată răutatea prin viaţa virtuoasă 
şi dumnezeiască arătată lui în mod mai tru- 
pesc în curăţirea prin apa* naturală? 

Deci, această tradiţie simbolică a celor 
săvârşite, deşi n-a avut în ea ceva dumnezeiesc, 
nu este, precum socotesc, lipsită de sfinţenie, 
câci cuprinde învăţătura despre viaţa cea 
dreaptă şi curăţirea deplină de vieţuirea în 
păcat, dând-o aceasta de înţeles* prin impui 
curăţit întreg prin apă. 



§2 



Dar să fie aceasta o călăuzire sufletească 
introducâtoare a celor ncdesâvârşiţi (a celor 
încă nebotezaţi), care ţine departe, pe cât se 
poate, tainele ierarhiei şi ale unităţii de 
mulţime* şi măsoară înâl tarea în mod potrivii 
cu treptele deosebite, iarnoi, privind în sus, spre 
cauzele sfintelor înălţimi ale celor săvârşite şi 
primind tainica introducere în ele. vom cunoaşte 
numele celor arătate şi chipurile celor nearâtate. 
Câci, precum s-a spus limpede în scrierea Despre 
cele inteligibile* (despre îngeri) şi cele sensibile. 
sfinţitele chipuri ale celor inteligibile sunt o 
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călăuză şi o cale spre acelea; iar cele inteligi- 
bile, izvor şi cunoştinţă ale celor sensibile 
orânduite ierarhic** . 



Să spunem deci* ca bunătatea fericirii 
dumnezeieşti este pururea la fel şi având la lei 
razele binefăcătoare ale luminii sale 
răspândeşte cu îmbelşugare în faţa tuturor 
vederile celor înţelegătoare. Daca însă liber- 
tatea celor înţelegătoare*, folosindu-se de li- 
bera alegere*, se desprinde* de lumina 
inteligibila. închizând, din iubirea râului, 
puterile semănate în mod natural în ea pentru 
a se I umina. atunci e despărţita de lumina ce-i 
este prezentă, fără ca aceasta sâ se depărteze, 
ci luminând, chiar de este închisă, merge cu 
bunătate după ea, care i se întoarce mereu 
împotrivă. Dacă însă libertatea (creaturii) va 
încerca sâ treacă peste hotarele a ceea ce i-a 
fost dai sâ vadă cu măsură* şi sâ privească cu 
îndrăzneala spre razele mai presus de puterea 
vederii ei, lumina nu va aduce nimic mai 
presus de lumina, dar libertatea făpturii, prin- 
zând-se în mod nedesâvârşit de cele 
desăvârşite, nu va ajunge la cele ce nu-i sunt 
proprii*; deci, pe de altă parte, nu va dobândi 
pentru sine o înţelegere mai presus de cea 
măsurată a ei. Căci, cum am spus, lumina 
dumnezeiască se desfăşoară în chip bine- 
făcător în Ţaţa vederilor înţelegătoare (spiri- 
tuale). Iar acestea au în ele puterea sâ o prindă 
ca pe una ce le e prezentă şi e pururea cu toiul 
gata spre a comunica cele ale ei. Imitarea 
acesteia o închipuie dumnezeiescul ierarh*, 
întinzând peste toţi cu îmbelşugare razele 
învâţuiurii dumnezeieşti şi fiind cu totul gata 
sâ lumineze prin imitarea lui Dumnezeu pe 
cel ce vine la el (pentru Botez), nearârând o 
mânie lipsită de sfinţenie sau o mânie 
nemăsurată faţă de apostasia lui de mai 
înainte, ci luminând pururea în mod ierarhic 
pe cei ce vin* la el prin călăuzirea luminoasa 
după o bună şi treptată ordine şi potrivit cu 
înţelegerea fiecăruia pentru cele dum- 
nezeieşti*' 1 . 



§4 



Dar. fiindcă obârşia sfinţeniei şi bunei 
orânduiri este Dumnezeu, iar prin aceasta se 



fac cunoscute lor însele* sfinţitele minţi, c 
ce tinde spre cunoaşterea a ceea ce a văz 
în firea sa la început va vedea ce este acest dar 
sfânt şi în aceasta. în înălţarea lui spre lumină, 
va vedea primul lui dar sfinţit 10 . 

Iar cel ce a văzut cele proprii bine şi c 
ochi nepătimaşi se va despărţi de î., 
lunecirnile neluminate ale necunoşfinţei. Dar 
fiind nedesăvârşit pentru unirea şi îm- 
părtăşirea atotdesâvârşitâde Dumnezeu, el nu 
o va pofti pe aceasta la sine. dar va ti înălţat 
pe încetul în ordine şi în chip sfânt de la cele 
prime ale Iui spre altele mai dintâi şi prin 
acelea spre cele cu totul dintâi şi astfel va Ti 
ajuns desăvârşit spre dumnezeiasca obârşie 
ca spre culme. Chipul acestei* bine întocmii 
şi sfinţite ordini este sfânt celui ce vine (la 
Botez) şi la conştiinţa de sine, având dre 
conducător pe drumul spre ierarh, pe naş. I 
pe cel astrel înălţat, fericirea dumnezeiască 
primeşte la împărtăşirea de Sine. Şi, 
transmiţându-i lumina sa ca pe un semn. îl 
indumnezeieşte şi-1 introduce în comuniunea 
celor îndumnezeiţi 63 şi a sfintei lor cete, al 
căror sfânt simbol este pecetea* dăruită de 
ierarh celui ce a venit şi înscrierea mântui- 
toare de către preoţi, care-l introduce între cei 
mântuiţi şi care a introdus pe lângă el* pe naş 
între sfintele nume de pomenit, pe cel dintâi 
ca iubitor adevărat al căii de viaţă făcătoare 
spre adevăr şi al conducătorului îndumnezeit 
ce 1-a adus cu sine, iar pe cel de al doilea ca 
un îndrumător nerâtăcitor al celui ce 1-a, 
însoţit* prin învăţăturile cunoscute din pre- 
dania dumnezeiască. 







Dar nu c cu putinţă sâ kc facă cineva părtaş 
de cele cu totul contrare, nici ca cel ce are 
comuniune cu Unul sâ aibă vieţi împărţite, 
dacă stâruieşie în împărtăşirea neclintită de 
Unul, ci rămâne nereţinut* şi nebiruit în toate 
darurile împărţite ale celui ce este Unul. Fap- 
tul acesta îl arată în chip sfânt tradiţia siniboa- 
Iclor. care dezbracă* pe cel ce vine (la Botez) 
de viaţa de mai înainte (ca de un veşmânt) şi 
îl desface până şi de ultimele legături ale ei 
şj-l face sâ privească gol şi desculţ spre apus 
şi prin desfacerea mâinilor sâ respingă 
pârtâşiacu răutatea neluminată şi deprinderea 
neasemânârii (cu Dumnezeu) produsă de 



«ceea în el. E o respingere exprimată prin 
cuflarea* acelei deprinderi de la sine, mărtu- 
risind toate lepădările de ceea ce e contrar 
.^emanării cu Dumnezeu. Pe cel eliberat 
astfel în întregime şi desprins de orice 
comuniune (cu păcatul) îl întoarce ierar- 
hul spre răsărit. Prin aceasta se arată sta- 
bilirea şi ridicarea statornică a aceluia în 
lumina dumnezeiască şi renunţarea* lui 
totala, prin curăţie, ta păcat. 

Aceasta o arată şi sfintele lui mărturisiri 
de-a privi în întregime spre Cel Unul*, care 
sunt mărturisiri ale celui devenii el însuşi 
unitar şi pe care el a primit sâ le facă cu iubire 
de adevăr. Şi este, socotesc, vădit celor 
pricepuţi în tainele ierarhice câ, prin întinde- 
rile statornice .şi hotărâte spre Cel Unul şi prin 
moartea şi nimicirea pornirilor contrare, cele 
spirituale ale lui vor dobândi deprinderea 
neschimbată* a asemănării cu Dumnezeu. De 
aceea, nue de ajuns numai osteneala reţinerii 
de la once păcat, ci e de trebuinţă pentru 
aceasta şi o neînmuialâ* bărbăţie, o neînfri- 
cată înfruntare a oricărei ispite pierzătoare, o 
statornicie fără sfârşii în sfânta dragoste de 
adevăr, o întindere hotărâtă şi neîncetată spre 
ea. cu toată puterea, urmărirea necontenită a 
înălţării la o împărtăşire mai desăvârşită de 
obârşia dumnezeiască 64 . 



§6 



Chipurile exacte ale acestora Ic poţi 
vedea* în cele ce se săvârşesc prin ierarhie. 
Ierarhul, cel asemenea Iui Dumnezeu. începe 
cu stânta ungere, iar preoţii de sub el termină 
sfânta lucrare a ungerilor, chemând pe cel ce 
Se desăvârşeşte (se botează) la sfintele lupte, 
înlâţtşaie în chip. lupte prin care se supune lui 
Hrisios*. care rânduieşte lupta. Căci Acesta, 
Ca Dumnezeu* este Cel ce rânduieşte lupta, 
iar ca înţelept esLe Cel ce a stahilit legile ei. 
iar ca Drept a pregătit celor ce vor birui 
cununile. Şi. ceea ce e şi mai dumnezeiesc, ca 
Bun a venit în chip sfânt în luptători şi luptă 
jnipreuiiâ cu ei pentru libertate şi pentru 
"haiima asupra morţii şi a stricăciunii. Iar cel 
- se desăvârşeşte (se botează) va pomi cu 
hucurie la aceste lupte, pentru că sunt dum- 
nezeicşii; ţi stăruie în împlinirea înţeleptelor 
' e gi ale ei, luptând fără abatere potrivit lor, cu 
nădejdea sigură a bunelor cununi pe care le 



va primi pentru ele. suptinându-sc Domnului 
cel bun care a orânduit lupta şi o impune lui. 
Păşind* pe urmele dumnezeieşti ale Celui ce 
s-a făcut, din bunătate. întâiul dintre lup- 
tători*, prin luptele sale*, prin care imită pe 
Dumnezeu, acela combate lucrările* şi exis- 
tenţele contrare îndumnezeirii lui, murind 
împreună cu Hristos păcatului în Botez, ca să 
vorbim în chip tainic'' 5 . 



§7 



n 

înţelegem deci cu pricepere cât de 
potrivite sunt sfintele simboale. Căci moartea 
noastră nu este* nimicirea existenţei, cum 
socotesc alţii, ci despărţirea părţilor unite. 
Căci duce sufletul în planul nevăzut*. întrucât 
se face nearâtai prin lipsa trupului, iar trupul 
se ascunde în pământ printr-o alterare a for- 
melor trupeşti*, fâcându-se nevăzut privirii 
omeneşti. De aceea, în mod polri vii s-a înţeles 
ascunderea întreagă în apă ca un chip al morţii 
şi al mormântului acoperit. Deci învăţătura 
simbolică ne face cunoscut în mod tainic câ 
cel ce se botează în chip sfânt prin trei 
scufundări în apă imită moartea rânduită de 
Dumnezeu*. Stăpânul morţii. Dătătorului de 
viaţă Iisus, urmată de mormântul de trei 
nopţi. E o imitare a lui Dumnezeu care a 
primit această moarte, în care. potrivit pre- 
daniei lainice şi ascunse a Scripturii, stăpâni- 
torul lumii n-a aflat nimic 66 (cf. Ioan 14,30). 



§8 



Apoi îl îmbracă pe cel desăvârşit (botezat) 
în haine luminoase. Căci prin nepâlimirea 
bărbătească şi de chip dumnezeiesc faţă de 
cele contrare şi prin întinderea puternică spre 
Unu!, cel fără de podoabe se împodobeşte*, 
cel fără chip ia chip, însuşindu-şi în chip 
înţelegător strălucirea unei vieţi cu totul lumi- 
noase" 7 . Iar ungerea desâvârşiloare cu mir î! 
face pe cel desăvârşit (botezat) bine mirosi- 
tor. Căci sfinţita desăvârşire a naşterii din 
Dumnezeu uneşte cele desăvârşite cu Duhul 
dumnezeiesc. Dar sâlăşluirea spirituală a 
Duhului desăvârşitor şi producător de bună 
mireasmă, fiind de negrăit, se Iasă cunoscută 
spiritual* de cei învredniciţi de sfinţita şi 
îndumnezeitoarea împărtăşire prin mintea lor 
de Duhul dumnezeiesc. 
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Despre Ierarhia Bisericeasca 

La sfârşitul luturor, ierarhul cheamă pe tie, mijlocindu-i împărtăşirea de tainele | 
cel desăvârşii (botezai) Ia preasfânta Euharis- desâvârşitoare. 

Capitolul III 



Despre Ierarhia Bisericească 



/. Despre cele sâvârşiie în Sinaxâ 
(în Liturghie) 

Dar, odată ce am pomenit despre aceasta, 
nu-mi mai este îngăduit să spun altceva din 
cele proprii ierarhiei, înainte de ea. 

Căci ea este, după slăvitul nostru 
învăţător. Taina Tainelor*. 

Deci, trebuie să o înfăţişam prinlr-o sfântă 
descriere* pe ea înaintea celorlalte, ca sâ ne 
înălţăm, pe temeiul ştiinţei dumnezeieşti şi 
ierarhice din Scripturi, prin Duhul Sfânt, la 
sfinţita ci înţelegere. Mai întâi să cercetăm din 
ce motiv caracterul obştesc*, propriu şi celor- 
lalte slujiri ierarhice, s-a atribuit ei mai mult 
decât acelora şi a fost numită în chip unic 
comuniune* şi adunare (sinaxă). chiar dacă 
orice slujbă a oricărei Taine adună vieţile 
noastre împărţite într-o îndumnezeire unitară 
şi prin unificarea de chip dumnezeiesc a 
vieţilor împărţite le dăruieşte comuniune şi 
unire cu Cel Unul. Căci spunem că fără îm- 
părtăşirile de celelalte simboale ierarhice nu 
se primeşte desăvârşirea din* darurile 
obârşiei dumnezeieşti şi desăvârşi toare ale 
acesteia. Dar iarăşi aproape că nu se poate 
săvârşi vreo slujbă ierarhică fără ca atotdum- 
nezeiasca Euharistie să nu încununeze în mod 
concentrat* prin sfânta ei săvârşire cele ce 
s-au .săvârşii prin fiecare în parte, adunând în 
unitate cele ce s-au săvârşit şi prin darul venit 
de la Dumnezeu al Tainei desâvârşitoare 
desăvârşind comuniunea cu Dumnezeu a 
celui ce Ie-a primii pe toate 68 . 

Căci. dacă fiecare din slujbele ierarhice ar 
fi nedeplină*, nu ar duce la desăvârşire comu- 
niunea noastră cu Cel Unul şi adunarea noas- 
tră în El şi nu ar fi Taină desăvârşită, odată ce 
e nedeplinâ. 

Scopul şi ţinta* fiecăreia este însă trans- 
miterea Tainei obârşiei dumnezeieşti celui 
ce se desăvârşeşte" . De aceea, pe drept 
cuvânt înţelegerea ierarhică i-a dat fiecăreia 
numele* propriu din adevărul lucrurilor. 
Astfel, fiindcă sfânla Taină a naşterii din 
Dumnezeu transmite întâia luminare şi este 



începutul călăuzirii luminoase, o slăvim din 
ceea ce se săvârşeşte* prin ea cu numele 
adevărat de luminare. Căci ea nâscându-ne 
din nou ne-a scos din moarte la viaţă. Fiindcă 
deşi e comun tuturor slujbelor ierarhice sâ 
transmită celor ce se desăvârşesc sfânta lu- 
mină, dacă prin aceasla mi s-a dăruit cea' 

dintâi vedere aei, prin Iu mina atotîncepătoare 
a ei sunt călăuzit în chip luminos la vederea 
luturor celorlalte sfinte (lumini). 

Deci, spunându-le acestea, să cugetăm şi 
să privim în mod ierarhic (treptat) înţelesul 
preasfinţei lucrări a fiecărei Taine. 



//. Taina Sinaxei f Liturghiei) 
sau a comuniunii ( cuminecăturii ) 






Ierarhul*, după ce a săvârşit o sfântă 
rugăciune Ia dumnezeiescul altar. începând sâ 
tâmâieze. înconjură toată încăperea sfântului 
locaş. Apoi, întorcându-se iarăşi Ja dumneze- 
iescul altar, începe sfânta cântare a psalmilor, 
cântând împreună cu el sfintele cuvinte ale 
psalmilor tot elenii bisericesc. 

Apoi se face prin liturgi (diaconi), pe 
rând, citirea cărţilor sfinte*. După acestea 
catehumenii ies din sfântul locaş şi împreună 
cu ei energumenii* şi cei aflaţi în timpul 
pocăinţei, rămânând cei vrednici de vederea 
şi de împărtăşirea de cele dumnezeieşti. Din- 
tre liturgi*, unii stau la uşile închise ale sfân- 
tului locaş, iar alţii săvârşesc altceva din cele 
ale treptei lor. Iar alţii din fruntaşii* clerului 
pun înainte* împreună cu preoţii pe altar 
sfânta pâine şi potirul binecuvântării, după ce 
s-a mărturisii de către toată plinirea bisericii 
cântarea obştească* de laudă. După acestea, 
dumnezeiescul ierarh săvârşeşte o sfântă 
rugăciune şi vesteşte luturor pacea sfântă. Şi 
după ce s-au sărutat toţi unii pe alţii, se ter- 
mină citirile tainice din sfintele cărţi*. Apoi, 
după ce ierarhul şi preoţii şi-au spălat mâinile 
cu apă, ierarhul ia loc la mijlocul sfântului 
altar, iar împrejur stau împreună cu preoţii 
numai fruntaşii dintre liturgi*. Şi ierarhul. 



după ce a lăudat sfintele fapte dumnezeieşti. 
săvârşeşte lucrarea de sfinţire a celor prea- 
dumnezeieşti şi aduce sub văz* cele slăvite 
nrin simboalele ce se află de faţă în chip sfânt. 
Si. după ce a arâiat darurile ce ni se dau 
prin lucrarea dumnezeiască, ierarhul vine la 
sfânta împărtăşire de ele şi îndeamnă şi pe 
ceilalţi. După ce s-a împărtăşii de comuni- 
une a cu dumnezeiasca obârşie şi a transmis-o 
si celorlalţi. încheie cu o sfântă rugăciune de 
rnuEţumire. Şi. în vreme ce cei mulţi privesc 
numai plecaşi spre dumnezeicştile sunboale. 
e l se înalţă în mod ierarhic prin Duhul dum- 
nezeiesc, spre sfintele obârşii ale celor 
săvârşite, în vederi fericite şi spirituale şi cu 
curăţia deprinderii de chip dumnezeiesc u . 



///. Tâlcuire duhovnicească 



Vino, deci. iubite copile, după arătarea 
chipurilor, sâ trecem, cu rânduialâ* şi cu 
sfinţenie, la adevărul dumnezeiesc al ar- 
hetipurilor, spunând celor ce se desăvârşesc 
încă pentru armonioasa lor călăuzire su- 
fletească, că nici variata şi sfânta compoziţie 
a simboalelor* nu le este fâră înţeles, ca sâ nu 
le fie numai o arătare a celor din afară. Căci 
preasfintele* cântări şi citiri din Scripturi le 
dau învăţătura vieţii virtuoase şi înainte de 
aceasta curăţirea desăvârşită de păcatul 
cauzator de stricăciune, laratotdumnezciasca 
transmitere comună şi de pace aducătoare a 
uneia şi aceleiaşi pâini şi a aceluiaşi potir le 
întipăreşte legea aceleiaşi purtări îndum- 
nezeite, ca unora ce au primii aceeaşi hrană şi 
le aduce în amintire* sfânta Cină atotdum- 
nezeiascâ şi arhisimbolul celor săvârşite, prin 
care însuşi Creatorul simboalelor depărtează 
cu toată dreptatea pe cel ce nu s-a împărtăşit 
cu aceeaşi simţire ele cele sfinte* ale Cinei (cf. 
Ioan 13,11). Prin aceasta, învaţă cu sfinţenie 
şi în chip dumnezeiesc că apropierea 
adevărată, câştigată prin deprindere* de cele 
dumnezeieşti, le dăruieşie celor ce se apropie 
împărtăşirea de acelaşi conţinui (al Cinei). 



§2 



Aceste înţelesuri, potrivit zugrăvite, pre- 



cum ani spus. înaintea uşilor celor nepătrunse 
(ale altarului), sâ imnuri de la cele cauzale* Ia 
cauze, potrivit sfintei* noastre liturghii (si- 
naxe) şi sub călăuzirea luminoasă a lui lisus, 
la vederea cuvenită a înălţimilor celor spiri- 
tuale (inteligibile), vedere care se întâlneşte 
în chip vădit cu fericita frumuseţe a arhetipu- 
rilor (a conţinutului cauzator al simboluri lor). 
Dar, o, atoldumnezeiascâ şi sfântă as- 
cunzime, dezbracă-te de îmbrac ăminţile care 
învăluie tainele tale şi aratâ-tc nouă în strălu- 
cirea la şi umple ochii noştri înţelegători de 
lumina cea una şi neacoperitâ 7 . 



Deci. socotesc câ trebuie sâintram înlâun- 
trul celor aloisfinte, după ce am descoperit 
înţelesul celor dinlâi dintre forme*, ca sâ 
privim la frumuseţea lui de chip dumnezeiesc 
şi sâ vedem pe ierarh mergând cu buna 
mireasmă de la dumnezeiescul altar pana la 
ultimele părţi ale sfântului locaş, şi revenind 
iarăşi la el, după ce a săvârşit aceasta. Căci 
fericirea dumnezeirii atotizvorâtoare mai pre- 
sus de loaie*, chiar d acă iese din bunătate spre 
comuniunea cu cei sfinţi ce se împărtăşesc de 
ea, nu iese din stabilitatea şi temelia ei 
nemişcată după fiinţă. Ea luminează tuturor 
celor asemănători cu Dumnezeu, pe măsura 
lor. dar ieşind totuşi cu adevărat în jurul ei. nu 
se mişcă deloc din* identitatea ei. La tel* 
dumnezeiasca slujbă a sinaxei (a liturghiei) 
deşi. având o obârşie unică şi simplă şi con- 
centrată, se înmulţeşte cu iubire de oameni 
într-o sfântă varietate de simboale şi înain- 
tează până la înfăţişarea în chipuri a întregii 
obârşii dumnezeieşti, se aduna iarăşi din 
acestea în chip unitar în unitatea; ei şi uneşte 
pe cei înălţaţi la ea cu sfinţenie. în acelaşi fel 
dumnezeiesc, dumnezeiescul* ierarh, deşi 
coboară şiiinţa unitară a ierarhiei lui cu bunătate 
la cei de sub el, folosindu-se de mulţimea shn- 
telor simboale. revine ca dezlegat şi nereţinut de 
cei mici, în mod nemicşorat, la propria obârşie. 
Dar, fâcându-şi intrarea înţelegătoare (spiritu- 
ală) Ia unitatea ci. vede în chip curat raţiunile 
unitare ale celor săvârşite, pentru că ieşirea de 
oameni iubitoare la cele de al doilea i-a 
pricinuit (prin mărginirea lor) întoarcerea mai 
dumnezeiască spre cele dintâi 7 -. 
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Despre Ierarhia Bisericească 



Iar sfânta rostire a psalmilor* unita 
aproape fiinţial cu toate Tainele ierarhice 
(săvârşite de ierarh) nu trebuie despărţită de 
legătura ierarhică dintre toate. Căci toată 
sfânta* Scriptură a înfăţişat pentru oamenii 
capabili de îndumnezeire următoarele: ve- 
nirea la existenţă de Ia Dumnezeu prin facerea 
celor ce sunt si ordinea lor (cf. Fac); ierarhia 
şi vieţuirea lor după o lege (cf. Lev.. Deut.J. 
împărţirile de daruri şi de bunuri poporului 
sfinţit (cf. Num.), înţelegerea sfinţilor 
judecâlori (cf. Jud.) sau împăraţilor înţelepţi 
(cf. Reg.; Parai. ) sau a preoţilor îndumnezeiţi, 
iubirea neclintită si stăruitoare de înţelepciu- 
ne a bărbaţilor în vârstă, pentru creştere* prin 
varietatea si mulţimea încercărilor (cf. Iov), 
sfaturi înţelepte pentru împlinirea datoriilor 
(cf. Intel.), laude şi chipuri înţelepte ale iubirii* 
(cf. Cânt.), vestiri de mai înainte ale celor vii- 
toare (cf. Profeţi); faptele omeneşti* şi dum- 
nezeieşti ale lui Iisus (cf. Evangheliile 
sinoptice), vieţuirile şi învăţăturile de Dum- 
nezeu insuflate şi imitatoare de Dumnezeu ale 
ucenicilor lui (cf. Fapt,; Epistole), vederea 
ascunsă şi tainică a celui între ucenici iubit* 
şi minunat (cf. Apoc), învăţătura despre 
Dumnezeu cea mai presus de lume a lui Iisus 
(ci. loan). Toate acestea au prins rădăcini* în 
ei prin sfintele înălţări de chip dumnezeiesc 
ale Tainelor. Iar sfânta redare în scris a dum- 
nezeieştilor* psalmodii are ca scop slăvirea 
tuturor învăţăturilor despre Dumnezeu şi a 
faptelor dumnezeieşti* şi cinstirea cititorilor 
şi lucrărilor sfinte ale bărbaţilor îndum- 
nezeiţi. Iar acesta prilejuieşte o explicare şi o 
laudă a darurilor dumnezeieşti pentru 
primirea fiecărei Taine ierarhice, fapt care 
produce deprinderea comunicării ei celor ce 
o laudă în chip dumnezeiesc 73 . 



§5 



Când, deci, cântarea care cuprinde toate 
cele sfinte (toată mântuirea) pregăteşte pute- 
rile noastre sufleteşti pentru armonia cu cele 
ce se vor sfinţi puţin mai târziu şi prin execu- 
tarea oniofonă a imnelor dumnezeieşti* ne va 
produce înţelegerea comuna a celor dum- 
nezeieşti şi cea între unii şi alţii, ca printr-un 
cot unit şi o mărturisire comună a celor sfinte. 



cele mai concentrate* şi umbrite în rostirea 
cuvintelor psalmilor devin mai înţelese prin 
mai multe şi mai clare chipuri; şi exprimarea 
sau înţelegerea lor se lărgeşte prin citiri prea 
sfinte ale unor sfinte texte scrise. In acestea*, 
cel ce priveşte în chip sfânt va trăi o suflare 
unitară ca mişcată de Duhul cel L'nul şi dum- 
nezeiesc. Apoi, în mod cuvenit, se va 
propovădui* conform tradiţiei mai vechi 
Noul Testament, arătând potrivit ordinii 
dumnezeieşti ierarhice că una, Evanghelia, a 
grăit despre viitoarele lucrări dumnezeieşti 
ale lui Iisus. iar cealaltă (Apostolul) Ie-a în- 
deplinii; şi că acela a spus* adevărul în 
chipuri, iar acesta le-a arătat prezente. Câci 
lucrare? Tainelor prin acesta a confirmai 
adevărul prevestirilor aceleia şi lucrarea dun* 
nezeiascâ a acesteia este recapitularea teolo- 
giei* 74 . 



§6 
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Cei ce nu primesc însă deloc* în urechile 
lor sunetele sfintelor Taine nu văd nici chipu- 
rile lor, refuzând fără ruşine mântuitoarei! 
primire a Tainei naşterii din Dumnezeu* şi 
repetând spre pieirea lor cuvântul Scripturii: 
Caile Tale nu vreau să le şriu { Iov 21,14). Dar 
pe catehumeni*, energumeni şi pe cei aflaţi 
în stare de pocăinţă, rânduiala sfintei ierarhii 
îi lasă să audă sfânta cântare a psalmilor şi 
citirea dumnezeiasca a atotsfinlelor Scripturi. 
Dar nu-i invită pe aceştia la sfintele lucrări şi 
vederi spirituale următoare, ci numai pe ochii 
desăvârşiţi ai celor desăvârşiţi. Câci ierarhia 
cea în chipul lui Dumnezeu e plină de sfânta 
dreptate şi împarte în chip mântuitor, după 
vrednicia fiecăruia, împărtăşirea de cele dum- 
nezeieşti corespunzătoare fiecăruia, dăruind- 
o cu sfinţenie la timpul cuvenit pe măsura şi 
potriva lor. Catehumenii sunt puşi în cea din 
urmă* treaptă, câci sunt nepărtaşi* de cele 
dumnezeieşti şi neiniţiaţi (neintroduşi tainic) 
în nici o lucrare ierarhică desăvârşi toare şi nu 
aunici oexisten(âîn Dumnezeu prin naşterea 
dumnezeiasca; ci sunt încă purtaţi în pântece* 
prin cuvintele pânnteşli şi modelaţi de for- 
mele de viaţă făcătoare spre fericita aducere 
Ia viaţa începătoare şi lumina începătoare prin 
naşterea din Dumnezeu. Căci. precum pruncii 
irupeşti neîmpliniţi şi ne formaţi dacă cad din 
lucrarea de formare a lor sunt ca nişte avor- 









toni* S* lepădaţi, aşa au ei pe pământ o stare 
nenâsculâ şi lipsită de viaţă şi neluminată. Şi 
cel ce cugetă drept, văzând această apariţie a 
lor, n-ar~putea spune că ei, ieşiţi din în- 
tunericul pântecelui, au fost aduşi la lumină. 
Rindea, aşa cum ştiinţa medicală, care se în- 
grijeşte de trupuri, spune că lumina lucrează nu- 
Jrnu asupra celor ce primesc lumina, aşa şi ştiinţa 
preaînţeleaplă acelor sfinte ii pregăteşte întâi prin 
hrana începătoare a Scripturilor formatoare şi de 
viaţă făcătoare şi după ce le-a desăvârşit ipostasul 
pentru naşterea lor din Dumnezeu, le dă mân- 
tuirea lor, pofeivit treptei la care au ajuns - îm- 
părtăşirea de cele luminoase şi desâvârşitoare. 
Aaim insă îi ţine despărţiţi ca pe unii ce nu sunt 
desăvârşiţi, de cele desăvârşite, îngrijindu-se de 
buna rânduiaJâ a celor sfinte şi de pregătirea şi 
viaţa catehumenilor potrivit ordinii dumnezeieşti 
a ierarhici > . 



Iar mulţimea energumenilor este şi ea lip- 
sită de sfinţenie*, dar e a doua după cea a 
catehumenilor, care o ultima faţă de cele de 
sus. Câci nu e, precum socotesc, egală cu 
aceea în neiniţierea totală şi în neîmpărtâşirea 
extremă, având oarecare împărtăşire de 
preasfintele lucrări desâvârşitoare, deşi e 
reţinută de atracţiile şi tulburările contrare şi 
de aceea îi este oprită în mod cuvenit vederea 
celor atot sfinte şi împărtăşirea de ele. Dar. 
dacă este adevărat ca bărbatul deplin dum- 
nezeiesc, cel ce se împărtăşeşte cu vrednicie 
de cele dumnezeieşLi. cel înălţat la culmea 
asemănării cu Dumnezeu prin îndumnezeirile 
totale şi desâvârşitoare, nu va mai lucra nici 
cele ale trupului, alarâ de ceea ce e cu Lotul 
trebuincios prin fire - şi aceasta se poale numi 
trecător - ci va fi templu şi următor al Duhu- 
lui dumnezeiesc în îndumnezeirea lui. în- 
tărind ceea ce e asemenea prin ceea ce e 
asemenea, un astfel de* bărbat nu va mai Ii 
tnfruniat niciodată de năluciri sau muşcături. 
Ci va râde de ele şi când acestea se apropie de 
e l luptă împotriva lor şi le alungă şi mai 
degrabă va lucra, decât va suporta şi prin 
"eîmpâtimirea nebiruită a deprinderii lui se 
v a arăta şi altora doctor al unor astfel de 
muşcături. 

Dar pe lângă aceasta socotesc, ba mai 
degrabă ştiu limpede, că puterea de distincţie 



cea mai clară a celor ce fac parlc din treptele 
ierarhice cunoaşte înainte de aceştia o in- 
fluenţă foarte necurată* care stăpâneşte pe 
energumenii care. despârţindu-se de viaţa de 
chip dumnezeiesc, îşi însuşesc şi o cugetare 
şi o purtare asemenea cu a demonilor pier- 
zători, înlorcândti'se prin ultima şi cea mai 
pierzătoare nebunie de la cele cu adevărat 
existente*, de la bunătăţile nemuritoare şi 
veşnic dulci şi poftesc şi-şi lucrează înstrăi- 
narea materială* şi mult pătimaşă şi pier- 
zătoare şi stricătoare, prin nesigura, dar 
aparenta păruta plăcere de cele străine*. 
Aceştia trebuie să fie despărţiţi cei dintâi şi în 
mod principal de ceilalţi şi de glasul ce-i 
distinge al lilurgului*. Căci nu le este îngăduit 
acestora să se împărtăşească de altceva din cele 
sfinte, decât de cuvintele învăţăturii care-i în- 
toarce la cele bune. Căci. dacă sfânta slujire 
(ierurgia) mai presus de lume a celor dum- 
nezeieşti se ascunde şi celor din starea de 
pocăinţă şi celor ce au fost mai înainte în ea, 
nu se lasă apropiată de cel ce nu e cu totul 
sfânt. Căci striga şi aceasta cu o totală 
sfinţenie: sunt de nevăzut şi de neîmpărtăşit 
şi celor ce prin ceva de jos sunt nedcsâvârşiţi 
în deplina asemănare cu Dumnezeu. (Căci 
glasul cu totul limpede depărtează şj pe cei ce 
nu se pol uni cu cei ce se împărtăşesc cu 
vrednicie de cele dumnezeieşti). 

Cu atât mai mult va fi mulţimea nesfinţitâ 
a celor înrâuriţi de cele rele (a energumenilor) 
în mod pătimaş*, străină de toată vederea şi 
împărtăşirea de cele sfinte. 

Deci, cei neini^iaţi* în Taine şi nedesâvârşiţi 
au fost scoşi în afara locaşului bisericesc al lui 
Dumnezeu* şi a sfintei slujbe (ienirgii) supe- 
rioară lor; pe lângă aceştia, cei ce s-au despărţit 
de viafa sfinţită. Iar după aceştia, cei ce pentru 
nebărbâţialor au devenii pătimaşi prin muşcături* 
şi năluciri. încât n-au ajuns, din lipsă dc 
bărbă^ie*. printr-o înclinare statornică şi 
neobosită la o neclintită şi activă deprindere a 
asemănării cu Dumnezeu 76 . După aceştia, ur- 
mează cei ce s-au despărţit de viaţa contrară, dar 
încă nu s-au curăţit şi de închipuirile ei printr-o 
deprindere şi dragoste* dumnezeiască şi 
neamestecata Iar după ci. cei ce nu s-au făcut o 
dată pentru totdeauna unitari şi, vorbind potrivit 
legii, neprihăniţi şi cu totul fără prihana. 

Iar slujitorii şi văzătorii atotslinţiţi* ai celor 
preaslinte, privind ui chip slănt prea sfânta Taină, 
slăvesc printr-o laudă comună* pe începătorul 
binefăcător şi de bine dătător, de 3a care ni s-au 
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arătat nouă Tainele mântuitoare care lucrează 
cu sfinţenie îndumnczeirea celor ce se 
desăvârşesc. Lauda aceasta* unii o nuntesc cu- 
vântare de lauda, alţii simbolul credinţei, iar alţii, 
precum socotesc, mai dumnezeieşte, mulţumire 
ierarhică, ca pe una ce cuprinde sfintele daruri ce 
ne-au venii de la Dumnezeu. Căci mie mi se pare* 
Că cuprinde lauda luturor lucrărilor dumnezeieşti 
cu privire la noi; (această Taină) a dat existenţă cu 
bunătate Fiinţei* şi vieţii noastre şi i-a dat formă 
de chip dumnezeiesc prin frumuseţile arhelipice; 
şi a făcul-o părtaşă de o deprindere şi înălţime 
dumnezeiască; iar văzând golirea noastră prin 
neatenţie de darurile dumnezeieşti, ne-a reche- 
mai Ia starea de la început prin bunătăţile ce ni 
le-a pregătit* şi prin însuşirea deplină* de către 
El a celor ale noastre şi prin transmiterea 
desăvârşită a celor ale sale ne-a făcut să lucrăm 
noi însjne binele şi prin aceasta să ni se dăru- 
iască împărtăşirea de Dumnezeu şi de cele 
dumnezeieşti • 



§8 



Astfel, lăudata cu sfinţenie iubirea dum- 
nezeiască de oameni se pune înainte dumneze- 
iasca pâine* acoperita şi potirul binecuvântării. 
Se face apoi preadumnezeiasca sărutare* şi 
rostirea tainica .şi mai presus de lume a sfintelor 
diptice scrise. Pentru că nu se poale înfăptui 
împreuna noastră înălţare spre Cel Unul şi spre 
împărtăşirea de Unul, având despărţiţi pe 
aceia de unirea întru pace cu noi. Căci, dacă. 
iluminaţi de vederea şi cunoaşterea Celui 
Unul ne unim în adunarea unitara şi dum- 
nezeiasca, nu mai suportăm să cădem în 
poftele* împărţite, din care se nasc duşmăni- 
ile pământeşti şi pătimaşe faţă de cei de 
aceeaşi fire*. Deci, această viaţa unitară şi 
nedespărţită o cere ca pe o lege slujba sfânta 
(ierurgia) a păcii, unind pe cel asemenea cu 
cel asemenea şi despărţind şi vederile dum- 
nezeieşti şi unitare de cele împărţite 78 . 



§9 



Iar prin citirea sfintelor diptice* după săru- 
tarea păcii, se pomeneasc cei ce au vieţuit în 
chip cuvios* şi au ajuns la desăvârşirea unei 
vieţi virtuoase neschimbate, care pe noi ne în- 
deamnă şi ne călăuzeşte la o deprindere fericită 
şi la o veşnicie de chip dumnezeiesc prin asemă- 
narea cu ei. iar pe ei îi declară ca vii şi, precum 




spune teologia*, nu morţi, ci mulaţi din moarte 
la viaţă atotdumnczeiască 7tt . Observă* că ei; 
sunt înscrişi în sfintele pomelnice ale amintirii 
dumnezeieşti, nu omeneşti într-o amintire 
închipuită, ci, cum ar spune cineva, îndum- 
nezeita; prin cunoştinţă cinstitoare şi neschin>J 
bală a celor desăvârşiţi asemenea cu 
Dumnezeu, proprie lui Dumnezeu. Câci q 
cunoscut, spune Scriptura, pe cei ce sunt ai fui 
(II Tim. 2.19) şi Cinstita este înaintea Domnu-, 
lui moartea curioşilor sâi (Ps. 115,6), niM 
mindu-se moartea cuvioşilor desăvârşirea întru 
cuvioşie. Şi înţelege-o aceasta în chip slant. că 
arătând că atunci când se pun pe dumnezeiescul 
altar cinstitele simboale* prin care e înfăţişat 
Hristos şi ne împărtăşim de El, e de faţă in chip 
nedespărţit ceata sfinţilor, arătând legătura lor 
nedespărţită, în sfânta unire mai presus de lume, 
cu El. 



§10 



Acestea fiind săvârşite cu sfinţenie după 
rânduiala spusă, ierarhul, stând înaintea 
preasfinielor simboale, îşi spală mâinile cu 
apă*. împreună cu cinstita tagmă a preoţilor. I 
Şi fiindcă, precum zice Scriptura, cel spălat* 
nu are nevoie de altceva decât de spălarea 
vârfurilor* sau a celor din urmă ale sale (cf. i 
Ioan 1 3.10), prin curăţirea aceasta a vârfurilor 
extremelor se va afla în preasfânta deprindere 
a asemănării cu Dumnezeu; iar păşind cu 
bunătate spre cele de al doilea, va fi nereţinut 
şi dezlegat, ca unul ce e unificat pentru lot- , 
deauna; şi întors iarăşi spre Cel Unul în chip 
unitar, îşi va face întoarcerea neprihănită şi 
nepătată, păstrând şi întregimea asemănării 
cu Dumnezeu. Iar vasul cel sfânt* de spălat, 
precum am spus, era şi în practica ierarhiei 
celei după lege. De aceea acum aminteşte de el ! 
la spălarea mâinilor ierarhului* şi a preoţilor.! 
Dar cei ce păşesc acum spre preasfânta lucrare: 
stinţitoare trebuie să aibă curate* şi ultimele: 
închipuiri ale sufletului şi să se apropie de ea' 
prinir-o asemănare cu ea, după putinţă. Astfel,, 
arătările dumnezeieşti vor străluci mai lumi- 
noase şi razele luminii mai presus de lume vor 
face să treacă* prin luciul oglinzilor* 
asemănătoare Lor mai deplina şi mai strâveziaj 
strălucire a luminilor lor. Iar spălarea ierarhu- 
lui* şi a preoţilor pană la vârfurile ultimilor 
părţi ale lor se face în faţa preasfinielor sim- 
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hoale. ca în la * a * u ' Hristos carc vede toale 
-ndurile no astre cele mai ascunse. E 






urâţirea extremă* ce pătmnde în mărun- 
taiele atotcunoscute de El şi de judecăţile lui 
ea drepte şi de neocolil. Astfel se uneşte 

erarhul cu cele dumnezeieşti şi lăudând sfin- 
tele lucrări (icrurgii), lucrează cele atotdum- 
nezeieşti si aduce sub vedere* cele lăudate* . 



II 



Iar care spunem că sunt* lucrările dum- 
nezeieşti cele pentru noi se va arăta, pe cât 
este cu putinţă, în cele următoare. 

Dar nu suni în stare să le spun pe toate, cu 
atât mai puţin să le cunosc în chip clar pe toate 
şi să le fac cunoscute în chip tainic şi altora, Şi 
cât suni de lăudate şi slujbele săvârşite de dum- 
nezeieştii ierarhi unnând Scripturilor, o vom 
spune şi noi. invocând în ajutor contribuţia* 
învăţăturii ierarhice. Firea omenească* rosto- 
golindu-se de la începui în chip nebunesc de la 
bunătăţile dumnezeieşti a trecui* la o viaţă mult 
împătimită şi la un sfârşii în moartea aducătoare 
de stricăciune. Câci despărţirea pierzătoare de 
adevărata bunătate şi călcarea shntei rânduieli 
din rai 1-apredat pe cel ce s-a susiras jugului de 
viaţă făcător, pornirilor proprii* şi amăgirilor 
atrăgătoare* şi vătămătoare ale vrăjmaşului. Şi 
prin aceasta a schimbai în chip jalnic veşnicia 
cu moartea. 

Iar primind ca început al său naşterea 
stricătoare, aceasta l-a dus cu dreptate la un 
sfârşit* corespunzător începutului*. Iar prin 
aceasta, căzând de bună voie din viaţa dum- 
nezeiască şi înălţătoare*, a fost dus spre starea 
din urmă contrară, spre înstrăinarea mult 
pătimaşă*. Iar rătăcită şi abătută de la calea 
dreaptă spre Dumnezeu Cel cu adevărat existent 
şi supunându-se mulţimilor apostate, pier- 
zătoare şi râu lucrătoare a demonilor, a uitat că 
nu slujeşte lui Dumnezeu, nici celor iubiţi, ci 
duşmanilor*. Şi folosindu-sc de aceşti duşmani 
necruţători şi fără milă, acăzul în chip j alnic în cele 
c c nu sunt* şi în primejdia pieirii. 

Dar atotnemârginka iubire de oameni* a 
bunătăţii dumnezeieştii obârşii n-a renunţai nici 
acum la lucrarea de sine şi plină de bunătate a 
Providenţei faţă de noi*, ci fâeându-se CU adevărat 
Părtaşă. în chip nepăcâtos, de toate cele ale noastre 
(ci. Evr, 4,15) şi unindu-se cu smerenia noastră, 
împreună cu deprinderea* lucrării proprii cu 
desăvârşire neamestccală şi nec iuntitâ. ne-a dărui t 

BOUâ şi comuniunea cu ea. ca unora cle-un neam 
GH ea şi ne-a făcut părtaşi ai bunâtânlor proprii. 



desfiinţând stăpânirea mulţimii apostate asupra 
noastră, cum spune tradiţia ascunsă, nu cu 
puterea*, care e mai tare decât a aceleia, ci prin 
Scriptura predată nouă în mod tainic, îndreptală 
prin dreapta judecată şi dreptate (cf. Ps. 96,2). 
Şi a schimbul ale noastre cu lotul împotriva lor 
cu bunătate. 

Mintea neluminată a noastră a umplut-o 
de o abundentă* aloldumnezeiască lumină şi 
lipsa ei de chip a împodobit-o cu frumuseţile* 
chipurilor dumnezeieşti. Iar locaşul sufletu- 
lui fiinţei noastre încă nedeplin căzute l-a 
eliberat de patimile foarte urâte*, de în- 
linâciunile siricăcioase, arâtându-ne 
înălţarea mai presus de lume şi vieţuirea 
îndumnezeită în asemănările sfinţite ale 
noasire cu ea, pe cat este cu putinţă 81 . 
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Dar cum am putea noi primi unitar pe 
Dumnezeu altfel decât prin amintirea mereu 
reînnoită a preasfintelor lucrări dum- 
nezeieşti, prin sfintele rugăciuni şi slujbe 
ierarhice*'.' Căci aceasta o facem spre amin- 
tirea lor, cum spun Scripturile (cf. Luc. 22,19). 
De aceea dumnezeiescul ierarh stând la dum- 
nezeiescul altar laudă sfintele fapte dum- 
nezeieşti pomenite ale lui lisus, fapie ale proniei 
atotdumnezeieşli. pe care El le-a săvârşit, după 
Scripturi, pentru mântuirea neamului nostru 
prin bunăvoirea Tatălui în Duhul Sfânt. După 
ce le-a lăudat* şi a privit cu ochi înţelegători 
vederea lor spirituală, trece apoi la sfânta lor 
săvârşire simbolică, potrivii tradiţiei dum- 
nezeieşti. De aceea slăveşte pe Dumnezeu cu 
evlavie şi ierarhic după laudele sfinte ale fap- 
telor dumnezeieşti, strigând mai întâi cu 
sfinţenie către El: Tu ai zis, faceri aceasta întru 
pomenirea Mea (Luc. 22, 19). Apoi. cerând să 
fie făcui vrednic de această sfântă lucrare 
mântuitoare a lui Dumnezeu şi să săvârşească 
prin asemănarea lui Hristos cele dum- 
nezeieşti şi să le transmită în chip atotslanl. şi 
ca cei ce se vor împărtăşi de cele sfinte să se 
împărtăşească cu sfinţenie cu cel ce 
săvârşeşte cele preadumnezeieşti. aduce sub 
vedere cele lăudate prin simboalele ce se află 
de faţă în chip sfanţ* 2 . Câci descoperă pâinea 
acoperită* şi neîmpărţilă şi desfăcând-o în 
multe şi împărţind potirul cel unul tuturor, 
înmulţeşte simbolic unitatea şi o împarte, 
săvârşind prin aceasta lucrarea cea sfântă. 



82 



83 



Despre Ierarhia Bisericească 



Căci Hsus cel Unul şi simplu* şi ascuns ca 
dumnezeiescul aioiîncepâiorul Cuvânt a ve- 
nii din bunătate şi cu iubire de oameni, prin 
îniruparca cea asemenea nouă la starea com- 
pusă si văzută în mod neschimbat şi a înfăp- 
tuit cu bunătate comuniunea noastră 
unificatoare cu El w . Şi .astfel aunii celesmeritc 
ale noastre cu cele ale lui în mod culminant*, 
daca ji noi ne armonizam cu El ca mădulare ale 
trupului Iui (cf. I Cor. 12.27) în aceeaşi viaia 
întreaga* şi dumnezeiasca. Şi nu rămânem aşa, 
nearmonizaţi, nici nealipiţi şi neconviejujton cu 
mădularele lui dumnezeieşti şi preasânâioase, 
căci nu ne lasâ omorâţi de patimile pricinuitoare 
de stricăciune. Căci, dacă dorim comun iunea cu 
El. trebuie să tindem şi noi* spre atoldumneze- 
iasca Iui viaţă după trup şi prin asemănarea cu 
sfânta ei nepăcâtuirc* sâ alergăm spre o vieţuire 
in întregime de chip dumnezeiesc. Căci aşa ni 
se va dărui şi nouă comuniunea cu cel ce ne vom 
iace asemenea. 

«13 

Acestea Je arată ierarhul, prin astfel de acte 
sfinte, aducând darurile acoperite spre arătare, 
după ce a împărţit unitatea lor în multe şi prin 
unirea Ia culme a celor împărţite cu cei cărora 
se dau. înfăptuind comuniunea între cei ce se 
împărtăşesc. Căci înfăţişează în acestea în mod 
sensibil, aducându-l sub vederea* noastră rn 
mod desăvârşit pe lisus Hristos, viaţa noastră 
spirituală, în chipuri. Căci Ei, fiind ascuns după 
dumnezeire pnn întruparea cea neamestecatâ. a 
luai chip din noi*, venind din unitatea cea după 
lire in mod neschimbat, la starea noasiră îm- 
părţită; iar prin această binefăcătoare iubire de 
oameni, a chemat neamul omenesc la îm- 
părtăşirea de Sine şi de bunătăţile sale. dacă ne 
înnoim cu atotdumnezeiasca lui viaţă prin 
asemănarea noastră, după putere, cu ea, şi prin 
aceasta ne facem cu adevărat părtaşi desăvârşiţi 
ai lui Dumnezeu* şi ai celor dumnezeieşti. 
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§14 
împatăşindu-se şi transmiţând dumnezeiasca 



împărtăşanie, termină cu sfânta mulţumii 
adusă cu sfinţita comunitate a bisericii. QL 
împărtăşirea proprie premerge transmiterii» 
împărtăşirii şi primirea proprie a Tainelor, îm- 
părţirii lor tainice. Căci aceasta esto buna în. 
tocmire, rânduiala obşteasca a celor 
dumnezeieşti: întâi se face părtaş si se îm- 
plineşte sfinţitul conducător cu cele ce se vor 
dărui de el de Ia Dumnezeu altora, apoi le- 
transmite şi celorlalţi. 

De aceea şi cei ce se folosesc de învăţaturile 
dumnezeieşti* cu îndrăzneală* înainte de a-şi ft 
făcut vieţuirea şi deprinderea potrivita cu ele 
sunt cu totul necuraţi şi ţinuţi în afară de sfânta 
rânduiala*. Căci, precum fiinţele mai subţiri si 
mai strâvezn se umplu cele diniâr de raza ce vine 
de la soare, transmiţând ţoala lumina revărsata 
in ele celor de după ele. cel ce nu s-a făcut prin 
toată deprinderea deplin asemenea lui Dum- 
nezeu nu trebuie să îndrăznească* să se so- 
cotească pe sine transmiţător apt* către alţii a 
tot ce e dumnezeiesc sau să se arate mijlocitor 
al insuflării şi judecăţii dumnezeieşti 84 . 

§15 1 

După ce s-a adunat Toată ceata preoţilor în 
ordine ierarhică şi s-a împărtăşii de cele atot- 
dumnezeieşti, termină cu o sfântă mulţumire, 
recunoscând pe măsura lor faptele dum- 
nezeieşti şi lăudând harurile dăruite. Iar cei ce ! 
nu se împărtăşesc de cele dumnezeieşti şi nu 
le cunosc, nu participă la mulţumire, deşi j 
după firea lor darurile preadumnezeieşti sunt 
vrednice de mulţumire. 

Deci precum am spus, aceştia ca unii ce ' 
n-au voit să se împărtăşească de darurile dum- 
nezeieşti, au rămas nemulţumitori faţă de nes- j 
(arşiţele daruri ale faptelor dumnezeieşti. 
Gustaţi spune Scriptura, şi vederi (Ps. 33,8). ' 
Căci prin sfânta* experienţă (iniţiere) acelor 
dumnezeieşti, cei ce le-au experiat (cei 
iniţiaţi), cunosc marile daruri ale harurilor. Şi 
văzând înălţimea şi mărimea lor atotdum- 
nezeiasca, prin împărtăşirea preasfântă. laudă 
cu mulţumire faptele bune mai presus de 
Ceruri ale dumnezeieştii obârşii a lor. 



Capitolul IV 



/. Despre cele sâvârşire hi Mir 
şi despre cei desăvârşiţi în el 



Deşi suni atâi de mari Tainele preasfintei 



sinaxe şi atât de bune vederile inteligibile 
(spirituale) ce înfăptuiesc în mod ierarhic co- 
muniunea şi unirea noastră cu Cel Unul 
totuşi mai este şi o altă sfântă lucrare de o* 



ţreaplâcuea. 

Taina aceasta o numesc învăţătorii noştri 
Mir. Cercetând deci părţile ei după sfintele 
>i chipuri, ne vom. înălţa astfel prin vederi (con- 
le niplâri) ierarhice spre Cel Unul* aflător în 
părţile ei* 3 . 

//. Taina sfinţirii Mirului 

în aceiaşi mod ca în Sinaxâ se slobozcsc 
cetele celor nedesăvârşiri după ce s-a făcut 
înconjurul ierarhic al întregului sfâ'M locaş 
cu buna mireasmă* şi după sfânta roslire a 
psalmilor şi citirea atotdumnezeieşlilor 
Scripturi. Apoi ierarhul, luând mirul. îl aşazâ 
pe dumnezeiescul altar, acoperindu-l de jur- 
împrejur cu douăsprezece sfinte aripi. în 
vreme ce toţi cei de faţă cântă cu glas prea- 
sfânt, sfânta cântare* a proorocilor de Dum- 
nezeu insuflaţi. Şi. după ce el a isprăvit 
rugăciunea rostită în faţa lui* (a mirului), se 
foloseşte de el în preasfinlele lucrări de 
sfinţire a celor închinate lui Dumnezeu şi 
pentru aproape orice lucrare ierarhică 
sfinţiloare. 



///. Tâlcuire duhovniceasca 



§i 



înălţarea începătoare produsă de această 
sfântă lucrare desâvârşitoare prin cele ce se 
săvârşesc în chip sfânt cu sfântul Mir, so- 
cotesc că arată că bărbaţii cuvioşi au în mintea 
lor ascunsă sfinţenia şi buna mireasmă. Ea le 
porunceşte bărbaţilor sfinţiţi* sâ nu-şi facă 
arătate frumoasele şi bincmirositoarele 
asemănări în virtute cu Dumnezeu cel ascuns, 
spre slava deşartă. 

Căci binemirosiloarele frumuseţi ascunse 
Şi mai presus de minte ale lui Dumnezeu sunt 
neprihănite şi se arată In chip spiritual numai 
Celor înţelegători, voind să aibă necorupte 
Chipurile virtuţii din suflete. Fiindcă forma* 
bine imitată, dar nedefinilă a virtuţii de chip 
dumnezeiesc, tinzând spre frumuseţea ei 
spirituala şi binemirosiloare, îşi dă astfel 
chipul ei şi înfăptuieşte cea mai bună 
irniiaţie 86 . 

Şi. precum în realizarea chipurilor sensi- 



84 



bile, dacă zugravul privind neclintit spre 
forma modelului nu e atras spre nimic altceva 
din cele văzute sau spre ceva deosebit de el îl 
va reda pe însuşi cel zugrăvii aşa cum este: un 
dublu al originalului (de e îngăduit* a spune 
aceasta) şi va arăta pe cel real în asemănarea 
Iui şi modelul în chip* şi pe fiecare în fiecare 
afară de deosebirea de fiinţa, la fel privirea 
întinsă şi neabătută spre frumuseţea bine mi- 
rositoare şi ascunsă va întipări forma* 
nedeosebitâ şi de chip cu totul dumnezeiesc 
în mintea zugravilor iubitori de frumuseţe şi 
bunătate 87 . 

In mod cuvenit* deci. zugravii dum- 
nezeieşti umplând înţelegerea lor de chipul 
bine mirositor mai presus de fire şi de fru- 
museţea spirituală neschimbată nu mai ac- 
tivează* nici una din virtuţile din ei prin care 
imită pe Dumnezeu ca să fie văzută* 
de oameni, cum spune Scriptura (cf. Mat. 
6.1; 23,5). Ct privesc cu sfinţenie, ca în 
chip, în mirul dumnezeiesc preasfinlele 
taine acoperite ale Bisericii. De aceea şi ei, 
întipărind sfinţenia virtuţii de chip atot- 
dumnezeiesc îniăuntrul minţii care imită pe 
Dumnezeu şi care e zugrăvită dum- 
nezeieşte, privesc numai Ia înţelegerea ar- 
hetipicâ (dumnezeiască). Şi nu numai că 
sunt nevăzuţi de cel neasemenea lor, ci nici 
ei nu sunt atraşi spre privirea acelora. De 
aceea, consecvenţi cu ei înşişi, nici nu 
iubesc cele ce par, zadarnic, bune şi drepte, 
ci pe cele ce sunt cu adevărat astfel. Nici nu 
caută spre slava socotită de mulţime, în 
mod prostesc, fericită, ci judecă prin ei 
înşişi binele şi râul, ca unii ce, imitând pe 
Dumnezeu, au ajuns ei înşişi chipuri dum- 
nezeieşti ale bunei miresme* a dumnezeirii 
atotîncepâtoarc care, având de la Sine buna 
mireasmă adevărată, nu se schimbă după 
părerea celor mulţi, ci îşi arată realitatea 
nelajâritâ în chipurile ei adevărate. 



§2 



Dar. după ce am văzut frumuseţea din 
afară a întregii sfinte şi bune lucrări, vino sâ 
privim la frumuseţea ei mai dumnezeiască. 
Căci, odată ce ea însăşi îşi înlătură vălul, 
vedem fericita strălucire scânteietoare a celor 
arătate, strălucire ce ne umple şi de buna 
mireasmă descoperită celor înţelegători. Căci 
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nici lucrarea sfinţitoare văzuta a mirului nu le 
este celor din jurul ierarhului necomunicată 
şi nevăzută ci, dimpotrivă, străbătând până la 
ei şi dându-le vederea mai presus de cei mulţi. 
e acoperita de ci cu sfinţenie şi despărţită în 
mod ierarhic de mulţime. Căci raza celor 
atotsfinte luminând bărbaţilor îndumnezeiţi, ca 
unora ce sunt înrudiţi în chip curat şi nemijlocit 
cu cele spirituale (inteligibile) şi umplând pute- 
rile lor înţelegătoare, în chip dezvăluit, de buna 
mireasmă, nuînaimeazălafel spre ceea ce e mai 
jos, ci fund văzută de ei ca de cei ascunşi* în 
cele spirituale» e acoperită şi ferita celor 
neasemânâtori ei, sub ghiciturile* (enigmele) 
aripilor. Pe de altă parte tocmai prin aceste 
ghicituri treptele bine orânduite ale celor mai 
de jos sunt înălţate potrivit sfintei lor măsuri. 



Deci, precum am spus, sfânta lucrare 
tainică lăudată de noi acum este o lucrare 
de săvârşi loare din rândul şi puterea celor 
ierarhice*. De aceea dumnezeieştii noştri 
învăţători au socoiil-o şi pe ea de aceeaşi 
treaptă s_i lucrare cu ceea ce se săvârşeşte în 
sfânta sinaxâ, înfă|işând-o în cea mai marc 
parte în aceleaşi chipuri şi rânduieli tainice. 
Şi vei vedea pe ierarh răspândind la fel din 
locul mai dumnezeiesc buna mireasmă spre 
cele sfinte următoare şi arătând prin întoar- 
cerea la acelaşi loc, cum face părtaşi pe toţi 
de cele dumnezeieşti*, după măsura 
sfinţeniei lor, dar dumnezeirea rămâne cu 
lotul nemicşorată şi nemişcată şi stând în mod 
neschimbat Ia temelia însuşirii ei dum- 
nezeieşti. 

La fel (se pot vedea) cântările şi citirile 
Scripturii cum ti pregătesc pentru naştere (îi 
moşesc) pe cei nedesâvârşiţi pentru înfierea 
purtătoare de viaţă .şi cum pricinuiesc sfânta 
întoarcere a celor stăpâniţi de rele sau înlătură 
frica şi atracţiile plăcute de la energumeni* şi 
le arată vârful deprinderii şi puterii de chip 
dumnezeiesc, pe măsura lor. Prin aceasta ei 
înşişi vor înspăimânta puterile contrare, ba 
vor aduce tămăduire şi altora. Căci imitând pe 
Dumnezeu nu vor avea nurnai ci nemişcarea 
din propriile bunătăţi şi lucrarea împotriva 
celor rele. ci o vor dărui şi altora. Iar celor ce 
s-au mutai de la cele rele la o minte* sfinţită. 
le insuflă o deprindere sfântă ca să nu fie 



iarăşi biruiţi de păcate. Pe cei ce nu sunt î 
atotsfinţiţi îi curăţă cu desăvârşire, iar pe 
simţiţi îi duc* Ia chipurile dumnezeieşti şi „ 
vederile lor şi la împărtăşirile de ele. în 
sfârşit, pe cei atolsfinţiţi îi statornicesc î n 
vederile fericite şi duhovniceşti care îi fac 
unitari*, umplându-i şi unindu-i cu Cel 
UnuF. 



Dar ce*? Oare sfânta lucrare lainică 
acum. privită în sfintele chipuri şi văzuta 
lucrată mijlocit de cei atotsfinţiţi p 
înălţările ierarhice, nu slobozeşte sp 
ncamestecare grupurile nu cu totul curate 
de care am făcut pomenire, în acelaşi moi 
ca şi sinaxa? Pentru că le-am spus acestea de 
multe ori. socotesc cie de prisos a ie repeta 
prin aceleaşi cuvinte şi a nu privi pe ierarh 
trecând în chip dumnezeiesc la cele ur- 
mătoare având mirul dumnezeiesc acoperit 
de cele douăsprezece aripi si desăvârşind 
preasfânta lucrare sfinţiloare a lui. Să 
spunem deci că compoziţia mirului este o' 
concentrare de materii bincmirositoare, 
având în ea în chip bogat calităţile lor bine 
mirositoare şi de aceea cei ce se împărtăşesc 
de ea se umplu şi ei de aceste bune miresme, 
pe măsura mărimii împărtăşirii lor de mirul 
binemirositor. Dar suntem încredinţaţi că 
Iisus cel alotdumnezeiesc. fiind bine mi- 
rositor în chip mai presus de fiinţă, este Cel 
ce umple înţelegerea noastră de undele 
spirituale ale dumnezeieştii dulceji. Căci, 
dacă* perceperea bunelor mirosuri sensi- 
bile umple de o bună simţire şi hrăneşte de 
multă plăcere puterea deosebitoare a or- 
ganelor noastre mirositoare şi dacă ceea ce 
percep e nevâtâmător şi are în sine ceva 
corespunzător cu buna mireasmă. în chip 
asemănător se poate spune şi de puterile 
noastre înţelegătoare, râmase necorupte de 
vreo înclinare spre râu. în funcţia naturală 
a calităţii lor deosebitoare*, că vor percepe, 
după măsura lucrării dumnezeieşti şi a 
deschiderii corespunzătoare a minţii spre 
ceea ce e dumnezeiesc, buna mireasmă cu 
obârşia în Dumnezeu şi se vor umple de 
sfânta dulceaţă a hranei atoidumne^cieşli. 
Deci compoziţia simbolică a nurului, ca o 
formă a celor fără formă, ne prezintă pe Iisus 




ca P c ^- e ' ce csie ' zvoru ' îmbelşugat* al 
bunelor miresme dumnezeieşti percepute de 
noi- Căci răspândeşte preadumnezeieştile 
miresme corespunzătoare obârşiei dum- 
nezeieşti către înţelegerile cele mai 
asemănătoare celor dumnezeieşti. Şi aceste 
miresme îndulcesc* minţile cu buna simţire, 
prin sfintele percepţii, folosidu-se de hrana 
tor spirituală, prin pătrunderea la înţelegerea 
acestor minţi a râspândini bunelor miresme, 
de care se împărtăşesc în chip dumnezeiesc 89 . 



§5 



Este vădit, precum socotesc, că răspândi- 
rea bunei miresme din izvorul ei e în oarecare 
ici mai aproape de fiinţele cele mai presus de 
noi. ca fiind mai dumnezeieşti. De aceea o şi 
arată acestea şi o fac să pătrundă în foarte 
marea străvezime a lor şi să se reverse cu 
îmbelşugare în puterea doritoare a percepţiei 
lor ca minţi* şi peste marginile lor, străbătând 
prin toate părţile; fiinţelor înţelegătoare in- 
ferioare, care nu sunt la fel de capabile să 
primească vederea şi împărtăşirea supremă 
(buna mireasmă), li se ascunde prin nepri- 
hănire, de vreme ce aceasta se transnute pe 
măsura celor ce se pot împărtăşi, prin puterea 
lor de a fi inspirate în mod corespunzător lor, 
de obârşia dumnezeiască. Dintre sfintele 
fiinţe mai presus de noi, treapta superioară ă 
Serafimilor, exprimată prin chipul celor 
douăsprezece* aripi, care slâ şi e aşezată în 
jurul lui Iisus, le covârşeşte pe celelalte, pe 
cât îi este îngăduit, prin prea fericitele ei 
vederi şi e umplută de darurile atotsfinte ce le 
primeşte în chip sfânt din răspândirea spiritu- 
ală a lui. De aceea înalţă, ca să vorbim sensi- 
bil, cu guri netâcute teologia* (învăţătura 
despre Dumnezeu» mult cântată. Căci 
cunoaşterea minţilor mai presus de lume esle 
neobosită şj dragostea lor dumnezeiască esle 
nesfârşită şi se află mai presus de toată rău- 
tatea* şi uitarea. De aceea, precum socoiesc, 
netăcerea cântării lor arată cunoaşterea* şi 
înţelegerea lor veşnică a celor dumnezeieşti, 
mereu încordată şi plină de toată mulţumirea 
şi nemutatâ nicicând spre altceva t>0 . 



§6 



Aşadar, am vă7Ul bine, precum so- 



cotesc, însuşirile* ncirupeşti ale 
Serafimilor, descoperite cu sfinţenie de 
Scriptură în ordinele ierarhiilor mai pre- 
sus de ceruri*. în chipurile sensibile ale 
proprietăţilor lor spirituale; şi le-am 
înfăţişai ochilor înţelegători. Totuşi, 
deoarece cei ce stau şi acum cu sfinţenie 
în jurul ierarhului ne prezintă ordinul lor 
suprem în mod prescurtat, în chipuri vom 
privi şi acum cu ochi deplin nemateriali 
lumina lor cea mai asemenea celei dum- 
nezeieşti. 



§7 



Deci* nesfârşitele lor feţe şi multele lor 
picioare înfăţişează, precum socotesc, ca- 
pacităţile lor multvăzâtoare îndreptate spre 
luminile atotdumnezeieşti şi înţelegerea lor 
în neîncetată mişcare şi în mare înaintare în 
bunătăţile dumnezeieşti. Iar numărul 
înşesit* al aripilor lor, cum spun Scrip- 
turile, nu cred că arată un număr sfânt, cum 
li se parc altora, ci că atât primele, cât şi cele 
mijlocii* şi de pe urmă puteri înţelegătoare 
şi de chip dumnezeiesc ale celei mai înalte 
fiinţe şi trepte din jurul lui Dumnezeu sunt 
cu desăvârşire înălţate şi eliberate de toate 
şi mai presus de lume. De aceea preasfânta 
înţelepciune a Scripturilor descriind cu 
sfinţenie chipul* aripilor* aşazâ aripile în 
jurul mădularelor lor prime şi de la mijloc 
şi al picioarelor lor (cf. îs. 6,2), dând de 
înţeles înariparea lor totală şi deplina lor 
putere tje-a se înălţa spre Cel cu adevărat 
existent . 



§8 



Iar dacă îşi acoperă feţele* şi picioarele şi 
zboară numai cu aripile de la mijloc, înţelege 
că însăşi treapta de deasupra a celor mai 
înalte fiinţe este plină de respect faţă de înţele- 
surile mai înalte şi mai adânci decât ele şi se 
înalţă numai prin aripile de la mijloc în mod 
simetric (potrivit cu puterea ei) spre vederea 
lui Dumne/ieu, supunând propria viaţă rân- 
duielilor dumnezeieşti şi fiind îndrumate de 
ele spre recunoştinţa faţă de Dumnezeu*-. 



86 
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Iar spusa Scripturilor ca unul Striga către 
altul (îs. 6.3), socotesc că înseamnă câ-şi 
transmit cu îmbelşugare unii altora înţcle- 
surile vederilor Iui Dumnezeu. Dare vrednic 
de menţionat şi aceea* ca limba evreiască a 
Scripturilor dă acestor preasfinte fiinţe nu- 
mele de Serafimi, pentru că viaţa lor dum- 
nezeiasca este în pod neschimbat înfocata 
şi suprafierbinte . 

§ro 

Dacă. deci, precum spun tălmăcitorii 

cuvintelor evreieşti, prea sfinţii Serafimi au 
fost numiţi de Scriptură ca cei ce aprind şi 
înfierbântă, prin acest nume care explică 
deprinderea lor fiinţialâ* arată. înlr-o 
înlâţişare de chip simbolic, puterile mirului 
care scot Ia arătare şi fac să se răspândească 
lucrarea pricinuitoare de miros a mirului 
dumnezeiesc. Câci fiinţa cea mai presus de 
minte, râspândiloare de buna mireasma, 
iubeşte să fie mişcată spre arătare de către 
minţile înfocate şi prea curate şi dăruieşte 
suflările ei atotdumnezeieşti în răspândiri îm- 
belşugate celor ce o cheamă, în mod mai 
presus de lume. Deci treapta cea atotdum- 
nezeiascâ a fiinţelor mai presus de lume nu a 
fost lipsită de cunoştinţa* lui lisus, care ca 
obârşie atotdumnezeiascâ s-a pogorât* ca să 
ne sfinţească. Ci-I înţelege în chip sfânt pe El, 
care s-a pogorât pe Sine la starea smerită a 
noastră pentru dumnezeiasca şi negrăita lui 
bunătate. Şi vâzându-l sfinţit de Tatăl* Iui şi 
de Duhul într-un mod cuvenit omului, a 
cunoscut obârşia lui dumnezeiască în cele ce 
te lucrează cu puterea obârşiei dumnezeieşti, 
rămânând neschimbat după fiinţă. De aceea 
tradiţia sfintelor simboale îi prezintă pe 
Serafimi stând împrejurul* dumnezeiescului 
mir sfinţit, cunoscând şi zugrăvind pe Hris- 
los. nedeosebit în întruparea Iui întreagă prin 
care s-a făcut cu adevărat ca noi. Şi, ceea ce 
e şi mai dumnezeiesc, ca arată eh iar că Hrislos 
se foloseşte de dumnezeiescul mir pentru 
desăvârşirea a lot ce e sfinţit; arată, după 
Scriptură, pe Cel Sfinţit* sfinţind, ca Unul ce 
c Acelaşi cu Sine în toată lucrarea cea bună a 
dumnezeieştii obârşii. De aceea şi darul şi 
harul lucrării desâvârşitoare a sfintei naşteri 
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din Dumnezeu se împlineşte prin preadunv- 
nezeieştile desăvârşiri ale mirului*". Pentru 
aceea, precum socotesc, ierarhul vărsând 
mim] în cristelniţa curâţitoare prin turnări în 
chipul crucii aduce sub vederea* ochilor 
văzători de Dumnezeu pe lisus. ajuns prin 
cruce până la moartea cea pentru noi, pentru 
naşterea noastră din Dumnc/eu şi scufundat* 
prin însăşi pogorârea dumnezeiască şi 
nereţinutâ*. ca să scoată cu bunătate pe cei 
botezaţi în moartea lui*, după cu\ untul tainic 
al Scripturii (Rom. 6.3), din vechea prăpastie 
a morţii pricinuitoare de stricăciune si sâ-i 
reînnoiască spre existenţa îndumnezeita şi 
veşnică. 



.wi 






iu 







Deci şi celui ce a primit desăvârşirea Tainei 
preasfinte a naşterii din Dumnezeu, ungerea 
desâvârşitoare a mirului îi dăruieşte sâlăşluirea 
Duhului dumnezeieştii obârşii, pe care o 
închipuieşte sfânta înşirare a simboalelor. Câci 
însuşi Cel ce s-a sfinţit pentru noi ca om* din 
bunătate, prin Duhul dumnezeieştii obârşii, ti 
dăruieşte prin deprinderea dumnezeierii* 
fiinţiaie Duhul atotdumnezeiesc 95 . 



§12 



Dar înţeJege-o şi aceasta în chip ierarhic, 
odată ce şi desăvârşirea dumnezeiescului altar* 
pentru rânduiala preasfântelor lucrări săvârşite 
pe el se face prin Lurnărilc preasfinte ale 
atotsfinţitului mir. Fiindcă această lucrare dum- 
nezeiască mai presus de ceruri şi mai presus de 
fiinţă e începutul şi fiinţa şi puterea 
desâvârşitoare a toată sfinţirea dumnezeiască a 
noastră. Câci atotdumnezeiescul nostru allar 
este lisus*. obârşia dumnezeiască a sfinţirii 
dumnezeieştilor minţi, în care. după dum- 
nezeiasca Scriptură, fiind sfinţiţi şi aduşi 
ardere de tot în chip tainic*, înfăptuim 
aducerea noastră. Deci să vedem eu ochi mai 
presus de lume atotdumnezeiescul altar (în 
care se desăvârşesc şi se sfinţesc cele 
săvârşite), ca desăvârşit de către însuşi prea- 
dumnezeiescul nur. Câci lisus cel atotsfântse 
sfinţeşte pe Sine pentru noi şi ne umple pe noi 
de toată sfinţenia, cele ce se săvârşesc în chip 
iconomic cu El trecându-Ie | v i noi din 
bunătatea lui. ca la unii ce suntem născuţi din 



Dumnezeu 

De aceea, precum socotesc, având în 
minte tradiţia ierarhică dumnezeiască, con- 
ducătorii dumnezeieşti ai ierarhiei noastre 
numesc această preaveneratâ lucrare Taina 
sfinţirii mirului*, ţinând seamă de ceea ce se 
săvârşeşte în mod real. Ea s-ar putea numi 
Taina şi pentru Dumnezeu. Prin amândouă 
înţelesurile ei laudă lucrarea dumnezeiască 
tainică a ei. Căci e Taină pentru HI atât prin 
fjpiul că se sfinţeşte ca un om pentru noi. cât 
şi prin faptul că desăvârşeşte şi sfinţeşte ca 
lucrare a lui Dumnezeu toate* cele ce se 



desăvârşesc prin ea. Iar de sfânta cântare in- 
spirată a proorocilor stăpâniţi de Dumnezeu, 
cei ce cunosc limba evreiască spun* că ea 
cuprinde lauda lui Dumnezeu sau Lăudaţi pe 
Domnul. Deci după ce toată sfânta arătare a 
lui Dumnezeu* şi lucrare a lui a fost văzută 
în compoziţia variată a simboalelor ierarhice, 
nu este nepotrivit să ne amintim de cân- 
tarea de laudă a proorocilor, inspirată de 
Dumnezeu. Căci ea învaţă lămurit şi în chip 
slânt câ faptele hune de obârşie dumnezeiască 
sunt vrednice de Iaudă y7 . 



Capitolul V 



/. Despre sfinţirile preoţeşti 
(despre treptele, puterile ţi lucrările lor) 



§1 



Aceasta este preadumneze iasca lucrare 
sfinţitoare a mirul ui. Dar e timpul ca după lu- 
crările sllnţitoare dumnezeieşti (icrurgiile), să 
înfăţişăm treptele preoţeşti, deosebirile*, 
puterile, lucrările şi sfinţirile lor .şi întreitul cin 
al lor. Prin aceasta se va dovedi ordinea ierarhiei 
celei pentru noi. pe de o parte ferită şi scăpată 
de ceea ce e lipsit de rânduiala. de frumuseţe şi 
de amestecare, pe de alta într-o frumuseţe, 
într-o rânduiala şi statornicie, arătată în sfintele 
lucrări potrivite trcptelorei. împărţirea* întreită 
aîntreşii ierarhii am arătat-o, socotesc, în trep- 
tele înfăţişate de noi mai înainte, când am spus 
Câ slânta noastră tradiţie îşi are toată lucrarea 
ierarhică împărţită în preadumnezeieştile 
Taine, potrivit cu îndumnezeiţii ei cunoscători 
şi cu cei iniţiaţi şi sfinţiţi pentru ele. 



Am văzut că preasfânta* ierarhie a fiinţelor 
pun presus de ceruri îşi are desăvârşirea în 
înţelegerea după puterea proprie şi cea mai ne- 
materială a lui Dumnezeu şi a celor dum- 
nezeieşti şi in deplina deprindere a asemănării 
c " Dumnezeu şi a imitării lui. pe cât este cu 
putinţa Iar călăuzitoare luminoasa spre această 
sfântă desăvârşire are pe primele fiinţe din jurul 
foi Dumnezeu. 



Căci acestea mijlocesc sfintelor trepte de 
sub ele, cu bunătate şi pe măsura lor, 
cunoştinţele dăruite lor şi dumnezeieşte lu- 
crătoare ale obârşiei dumnezeieşti de sine 
existentă şi desăvârşită, a minţilor dum- 
nezeieşti şi de înţelepciune dătătoare. 

Iar treptele de sub primele fiinţe, ca unele 
ce sunt înâJţale prin acelea spre iluminarea 
prin lucrarea dumnezeiască a dumnezeieştii 
obârşii, sunt şi se numesc cu adevărat treptele 
care au primii desăvârşirea. 

După ierarhia aceea* cerească şi mai pre- 
sus de lume. obârşia dumnezeiască 
aducându-şi darurile ei preasfinte cu bunătate 
la noi. care suntem, după Scriptură, copii, 
ne-a dăruit ierarhia cea după Lege* ca prin 
nişte chipuri întunecoase ale adevărurilor, ca 
prin nişte asemănări foarte depărtate cu 
modelele (arhetipurile), ca prin nişte ghicituri 
(enigme) greu de înţeles, ca prin nişte reflexe 
ce au în ele lumina corespunzătoare lor într-o 
vedere acoperită, care nu e uşor de distins*, 
fiindcă aceea nu vrea să lumineze în chip 
vătămător'*. Lucrarea acestei ierarhii după 
Lege* constă în înălţarea celorlalţi spre slu- 
jirea duhovnicească. Tar călăuzitorii spre 
aceasta erau cei iniţiaţi în chip sfânt în slujirea 
din conul văzul (cf. leş. 26,30) de către Moise, 
întâiul iniţiat şi călăuzilor* dintre ierarhii Legii. 
Potrivit acestui cort sfânt a descris el. ex- 
plicând-o cu sfinţenie*, ierarhia Legii, nu- 
mind chip al modelului arătat lui pe muntele 
Sinai (ef. leş. 25,40.), toate slujirile din Le«e 
şi(numind) sfinţiţi pe cei înălţaţi prin siniboa- 
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lele Legii şi pe măsura lor Ia o iniţiere mai 
deplina. Iar ierarhia noastră o numeşte Scrip- 
tura o iniţiere mai desăvârşită*, socotind-o 
împlinirea şi sfârşitul aceleia. Căci este şi 
cerească şi după Lege, pentru câ e părtaşă prin 
locul ei de mijloc* Ia ambele extreme, îm- 
pânâşindu-se de una prin vederile (contem- 
plaţiile) înţelegătoare, iar de cealaltă pentru 
că se îndeplineşte pe de o parte în mod variat 
prin simboale sensibile, iar pe de alta e 
înălţată prin ele în chip sfânt spre Dumnezeu. 
Pe de altă parte este împărţită ierarhic în mod 
întreit* după împărţirea preasfintelor lucrări 
ale slujbelor simţitoare şi a slujitorilor în- 
dumnezeiţi ar sfintelor* lucrări şi celor 
ridicaţi prin ei, pe măsuţa lor. la cele sfinte. 
Şi fiecare dintre cele trei trepte ale ierarhiei 
celei pentru noi*, corespunzător ierarhiei 
Legii şi celei mai dumnezeieşti a noastră, e 
împărţită prin puterea ce o are în prima, în 
cea de mijloc şi în ultima, împârlâşindu-se 
fiecare în chip sfânt şi pe măsura ei de buna 
rând ui ala a tuturor şi de armonia şi legătura 
dintre cele ale treptei ei". 



§3 



Deci ierurgia (lucrarea sfinţitoare) cea 
mai sfântă a slujirilor desâvârşitoare are ca 
primă putere* de chip dumnezeiesc aceea 
de-a curaţi pe cei nedesâvârşiţi, ca mijlocie pe 
aceea de-a lumina pe cei curaţii, iar ca pe 
ultima şi ca pe cea care recapitulează pe cele 
de mai înainte, desăvârşirea celor iniţiaţi în 

ştiinţa iniţierilor proprii. OrdinuLsiinţilor slu- 
jitori* are ca putere primă să cureţe* prin 

lucrările desăvârşiloare pe cei nesfinţiţi 
(nedesăvârşiri), ca a doua putere aceea de-a 
conduce la lumină pe cei curâijţi; pnn ultima 
şi cea mai înaltă din puterile sfinţilor slujitori 
desăvârşeşte pe cei ajunşi părtaşi de lumina 
dumnezeiască în desăvârşirile* ştiinţei ilu- 
minărilor văzute (contemplate). Iar puterea 
primă* a celor ce sunt sfinţiţi este aceea de-a 
fi curâ|iti. a doua de-a fi iluminaţi după 
curăţire, şi aceea de-a contempla (de-a 
înţelege) unele din cele sfinte: iar ultima şi 
cea mai dumnezeiască dintre celelalte este 
aceea care dă ştiinţa finală a înţelegerii sfin- 
telor luminări. Deci ş-a explicat Întreita* 
putere a sfintei lucrări a desăvârşirilor, 
dovedindu-se din Scripturi câ cea a sfinţitei 
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naşteri din Dumnezeu este cea a curăţirii şi a 
iluminării luminătoare; a sinaxei* şi asfinţirii 
mirului este cea a cunoştinţei şi ştiinţetj 
desăvârşiloare a lucrărilor dumnezeieşti, prin 
care se împlineşte în chip sfânt înălţarea ună 
ficatoare şi preafericita comuniune cu obârşia] 
dumnezeiască. Dar acum*. în cele următoarei 
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- — __._ — - ■ * ■ * ■ ■. * i n t* 
trebuie^ explicat cinul preoţiei. împărţit în- 
buna rânduia!" 
desăvârşiloare 



huna randuialâ curâţitoare. luminătoare si 



§4 



Legea alotsfântâ a dumnezeieştii obârşii 
este aceasta; cele de al doilea să fie înălţate 
prin cele dintâi spre atotdumnezeiasca lu- 
mină. Căci oare nu vedem şi substanţele sen- 
sibile* ale elementelor câ pătrund mai întâi în 
cele ce le sunt mai înrudite .şi pnn acelea îşi 
trec lucrarea lor spre altele? în mod cuvenit 
deci obârşia şi temeiul întregii bune orânduiri 
nevăzute şi văzute îngăduie razelor lucrărilor 
dumnezeieşti sâ coboare Ia primele minţi mai 
asemănătoare cu Dumnezeu şi pnn acelea, ca 
prin minţile cele mai străvezii şi mai capabile 
de împărtăşire şi transmitere a luminii, sâ 
lumineze* şi pe cele inferioare, pe măsura lor. 
Deci şi acestor prime văzătoare de Dum- 
nezeu* le aparţine* sâ arate cu îmbelşugare 
celor de al doilea, corespunzător relaţiei din- 
tre ele, vederile dumnezeieşti văzute ci 
sfinţenie de ele; le aparţine lor, care au fos 
bine iniţiate în loate cele dumnezeieşti al* 
treptei lor ierarhice să iniţjeze (pe cei de al 
doilea) în acestea cu ştiinţa, pnn lucrare 
sfinţitoare (desâvârşitoare), după ce au luai 
puterea lucrării desâvârşitoare a iniţierii şi sâ 
transmită după vrednicie cele sfinte 1» 
aparţine celor care s-au împărtăşit cu şliinp 
şi cu deplinătate de desăvârşirea preoţească. 



Deci treapta dumnezeiască a ierarhiile. 
este prima* dintre treptele văzătoare de Dum- 
nezeu; ea este cea mai din vârf şi totodată 
ultima. Căci de fapt în ea se împlineşte şi se 
desăvârşeşte tot ordinul ierarhiei celei pentru 
noi. Fiindcă, precum vedem, toată ierarhia îşi 
arc culmea în lisus, aşa şj pe fiecare treaptă a 
ei, îşi arc culmea în propriul ierarh purtător 
de Dumnezeu. Iar puterea treptei ierarhului* 






âtrunde în toate sfintele întregimi şi lucrează 
p nn vifinţUcle irepte tainele ierarhiei sale. In 
P 10 d deosebit însă legea dumnezeiască i-a 
î&nduit ei, deosebit de celelalte trepte, îm- 
plinirea lucrărilor sfinţitoarc (mai) dum- 
nezeieşti. Iar acestea suni* chipurile 

ucrarilor desâvârşitoare ale puterii dum- 
nezeieştii obârşii, care se arată în loate sim- 
boalcle cele mai dumnezeieşti şi în loate 
orânduirile cele sfinte. 

Căci deşt se săvârşesc şi de către preoţi 
unele din preacinstitele lucrări simbolice, 
dar preotul nu va împlini şi sfânta naştere 
din Dumnezeu fără mirul preadumnezeiesc, 
nici nu va săvârşi Tainele dumnezeieştii 
împărtăşiri, fâră sâ Re aşezate pe preadum- 
nczeiescul altar simboalele împărtăşirii- Ba 
nici el nu va fi preot fără sâ fie rânduit spre 
aceasta prin sfinţirea ierarhică. De aceea 
leeea dumnezeiască a atribuit sfinţirea* 
treptelor ierarhice şi sfinţirea dumnezeies- 
cului mir şi Sfânta Taină a altarului - în 
mod unic* puterilor desâvârşitoare ale 
dumnezeieştilor ierarhi 101 . 



§6 



Deci treapta ierarhică este umplută de 
puterea desâvârşitoare. Ea săvârşeşte în mod 
deosebit lucrările desâvârşitoare ale ierarhiei, 
introducând prin explicare in mod tainic în 
ştiinţele* celor sfinte şi primind deprinderile 
şi puterile sfinte cele potrivite lor. Iar treapta 
călăuzitoare spre lumină a preoţilor,* după ce 
esie desăvârşită prin treapta ierarhilor 
purtâiori de Dumnezeu, conduce la dum- 
nezeieştilc înţelegeri ale Tainelor, şi 
săvârşeşte sfintele ei lucrări împreună cu ea 
(cu treapta ierarhului). Şi în ei (în ierarhii 
lucrează* şi preoţia, arătând lucrările ei dum- 
nezeieşti prin prcasfintele simboale ale 
aceleia şj făcând pe cei ce vin la Taine 
văzători (înţelegători) şi părtaşi ai lor şi în- 
dreptând spre ei ca ierarhi pe cei ce doresc 
după cunoştinţa sfintelor lucrări contemplate 
Cvj&zutg), 

Iar ireapta lutirmlor* (a diaconilor), care 
c «râţeşie şi-i deosebeşte pe cei curaţi de cei 
ncasemânători (cu Dumnezeu). înainte de a-i 
aduce la sfintele lucrări ale preoţilor, 
curâţeşie* pe cei ce se apropie, fâcându-i 
neamestecaii cu cei contrari şi apţi de vederea 



lucrării dumnezeieşti şi de împărtăşire. De 
aceea liturgii (diaconii) dezbracă pe cel ce 
vine la sfânta* naştere din Dumnezeu de 
haina veche, ba îl şj descalţâ şi-1 aşazâ cu faţa 
spre apus pentru lepădare şi iarăşi îl întoarce 
spre răsâriL (căci aceasta aparţine treptei şi 
puterii curâiţiioare), poruncindu-i celui ce 
vine (la Botez) sâ lepede în întregime îm- 
brăcămintea vieţii de mai înainte, arâtându-i 
întunecimea vieţii de mai înainte şi 
învăţându-1 sâ se lepede de cele neluminate şi 
sâ treacă la cele luminate. Ordinul liturgic 
(diaconesc) este deci curaţilor. El înalţă pe cei 
curăţiţi spre sfinţenie, spre lucrările lumi- 
noase ale preoţilor şi eurăţind pe cei 
nedesâvârşiţi (nebotezaţi) îi pregăteşte spre 
naştere prin iluminările şi învăţăturile 
curâţitoare ale Scripturii. Dar îi şi desparte, 
spre neamestecare. pe cei nesfinţiţi de cele 
sfinte. De aceea rânduiala ierarhică aşazâ 
cinul acesta la uşile sfinte*, indicând că in- 
trarea celor ce vin (spre Botez) la cele sfinte 
se face prin curăţiri complete şi sfinte, câ 
apropierea lor de sfintele vederi şi împărtăşiri 
li se face posibilă prin puterile curâţitoare. 
Astfel preoţia îi primeşte pe ei prin diaconi 
neîntinaţi. 



§7 



Ni s-a arătat, prin urmare*, treapta ierar- 
hilor ca desăvârşiloare şi lucrătoare a 
desăvârşirii: a preoţilor ca luminătoare şi con- 
ducătoare în lumină; iar a iilurgilor (dia- 
conilor) curâţitoare şi deosebitoare. Dar (ni 
s-a arătat) că treapta ierarhica* nu 
desăvârşeşte numai, ci ştie şi să lumineze şi 
sâ curâţeascâ, având în ea şi puterea 
preoţilor, ce uneşte în ea ştiinţa luminătoare 
cu cea curâţitoare. Căci cele mai mici nu pot 
să sară spre cele mai mari, de aceea nu le este 
nici; îngăduit să se urce la o astfel de îngâmfare*. 
Dar Puterile (mai) dumnezeieşti cunosc pe 
lângă ştiinţele proprii şi pe cele inferioare, adică 
sfintele ştiinţe inferioare desăvârşirii lor.Totuşi. 
deoarece sunt chipuri ale lucrărilor dum- 
nezeieşti, treptelor preoţeşti* Ic aparţine rân- 
duiala bine alcătuită şi neamestecată a lucrărilor 
dumnezeieşti. De aceea iluminările atribuite 
primelor, mijlociilor şi ultimelor cete, aceste 
sfinte lucrări s-au rânduit unor trepte deosebite 
ierarhic: şi de aceea arată, precum am spus, în 
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ele ordinea neamestecatâ a lucrărilor dum- 
nezeieşti. Cad, deoarece* obârşia dumneze- 
iască curăţele întâi minţile, în cei în care vine, 
apoi Ie luminează şi odată luminate le face 
apte spre lucrarea desăvârşiloare asemenea 
celei dumnezeieşti, pe drept cuvânt ierarhia 
dumnezeieştilor chipuri se împarte pe sine în 
trepte şi puteri deosebite, arătând dar lu- 
crările obârşiei dumnezeieşti afiându-se sta- 
tornic şi neamestecai în preasfinte şi 
ncamesiecate trepte. Dar, deoarece am aratul 
treptele şi împlinirile, puterile şi lucrările lor 
pe cal ne-a fost cu putinţa, sa privim pe cât se 
poate şi preasfintele lor sfinţiri. 

//. Taina sfinţirilor preoţeşti 

Ierarhul*, adus pentru sfinţirea de ierarh 
şi îngenunchind cu amândouă picioarele* 
înaintea altarului, are pe cap Scripturile 
predate noua de Dumnezeu şi mâna ierarhu- 
lui şi în modul acesta este sfinţit de ierarhul 
ce-1 sfinţeşte prin preasfintele invocări. Iar 
preotul, îngenunchind cu amândouă pi- 
cioarele înaintea dumnezeiescului altar, are 
pe cap dreapta ierarhului şi în modul acesta 
e sfinţii de ierarhul ce-l sfinţeşte cu in- 
vocările sfinţitoare. Iar lîturgul (diaconul), 
îngenunchind cu unul din picioare* înain- 
tea dumnezeiescului altar, arc pe cap 
mâna ierarhului ce-1 sfinţeşte, fiind sfinţit 
de acela prin invocările ce sfinţesc pe 
diaconi. Fiecăruia din ei i se întipăreşte 
pecetea în chipul crucii de către ierarhul 
ce-1 sfinţeşte şi pentru fiecare* se face 
sfânta anunţare* şi apoi se dă o sărutare 
sfinţitoare, fiecare din cei de faţă, 
aparţinător tagmei preoţeşti, dându-i 
această sărutare, împreună cu ierarhul care 
l-a sfinţit pentru una din treptele preoţeşti 
amintite. 



UI Tâlcuire dulunnheascâ 



Despre Ierarhia Bisericească 



§1 



Este deci comună ierarhilor, preoţilor şi 
diaconilor ta sfinţirile ce-i ridică în aceste 
trepte aducerea la dumnezeiescul altar, 
căderea* înaintea lui, punerea mâinii ierarhu- 



lui, pecetea în chipul crucii, anunţarea* şi 
sărutarea sfinţitoare finală. Deosebita şi im- 
portantă este pentru ierarhi punerea Scripturii 
pe cap, neavând-o aceasta treptele inferioare; 
iar preoţilor le este proprie îngenuncherea cu 
amândouă picioarele, neavând-o aceasta 
sfinţirea liiurgilor (diaconilor). Căci aceştia, 
cum arn spus, îşi apleacă numai un picior. 
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Deci*^ aducerea la dumnezeiescul altar â 
căderea în faţa lui înseamnă că toţi cei 
desăvârşiţi pentru trepEele ierarhiei trebuie sâ i 
supună lui Dumnezeu, obârşia sfinţirii dăruit 
lor. şt sâ-şi aducă lui întregimea fiinţei lor, 
închlnându-i-oaioisfinţilâşi unificată şi făcu 
vrednică de preoţie şi de altarul atotsfânt al 
obârşiei dumnezeieşti, care sfinţeşte pentru 
treptele preoţiei pe cei în chipul dumnezeiesc. 4 



B 



Iar punerea mâinii ierarhului arată aco- 
perământul obârşiei sfinţirilor, sub care um- 
bla cei sfinţiţi părinteşte, ca nişte copiii 
acoperământ care pe de o parte le dăruieşte 
deprinderea şi puterea preoţească, pe de alta 
depărtează puterile potrivnice. Şi iarăşi pe de 
alta Ti învaţă sâ săvârşească toate lucrările 
preoţeşti, ca pe unii ce le săvârşesc toate sub 
autoritatea lui Dumnezeu şi îl au pe El drepl 
Conducător în fiecare din lucrările lor. 



Iar pecetea în chipul crucii înseamnă 
nimicirea tuturor poftelor trupeşti şi viaţa 
care imită pe cea dumnezeiască, privind 
neclintit spre viaţa bărbătească* atotdum- 
nezeiascâ a lui Iisus. care a mers cu 
nepâcâtuirea dumnezeieştii obârşii până Ia 
cruce şi la moarte şi pe cei ce vieţuiesc 
astfel îi arată ca fiind de un fel cu EI prin 
cm $4' aracii care înseamnă nepâcâtuirea 



Iar sfânta anunţare* a faptelor sfinţitoare şi 
a celor sfinţiţi o strigă ierarhul, această taină 



«(filând că iubitorul de Dumnezeu sfinţi tor se 
descoperă pe sine ales al dumnezeieştii obârşii. 
că nu prin hanii său a adus pe cei sfinţiţi la 
desăvârşirea preoţească, ci mişcat de Dum- 
nezeii Ia' toate sfinţirile ierarhice. Astfel Moisc, 
sâvârsitonil sfinţirii celei din Lege. nu aduce 
nici ei pe Aaron. la sfinţirea preoţească, ca pe 
unul ce-i este Ffâte* şi nici ca pe unul pe care îi 
socoteşte iubitor de Dumnezeu şi apt de preoţie, 
nana ce nu e îndemnai la aceasta de Dumnezeu. 
obârşia sfinţirilor. Aşa a săvârşii ca un ierarh 
sfinţirea lui preoţească (cf. leş. 29,4.). Dar şi 
primul nostru sfinţilor dumnezeiesc* în preoţie 
icăci s-a făcut şi aceasta pentru noi atotiubi- 
iotuI de oameni Iisus -nu s-a slăvit pe Sine, 
cum spune Scriptura (cf. Evr. 5.4). ci ta fost 
slăvit ) de Cel ce a grăit către El: Tu eşti preot în 
vetic tiitpă rânduiala lui Meichisedec (Ps. 
KW.4-). De aceea şi El* aducând spre sfinţirea 
preoţească pe ucenici, deşi, ca Dumnezeu, esic 
obârşia sfinţirii*, lotuşi pune pe scama Părin- 
telui său atoisfăntşi a Duhului, ca obârşie dum- 
nezeiască, lucrarea sâvârşiloarc a sfinţirii de la 
începui, poruncind ucenicilor Săi, cum zice 
Scripturii, să mise depărteze de ierusalim, ci să 
upepte făgăduinţa Tatălui, pe care au atiztt-o 
de la Mine, că... voi veţi fi botezaţi în Duhul 
Sfânt (Fapt. 1.4-5). Şi de fapt şi corifeul 
ucenicilor*. împreună cu zecimea ierarhică de 
aceeaşi treaptă cu el, păşind la sfinţirea 
preoţească a celui de al doisprezecelea dintre 
ucenici, a pus, cu evlavie, alegerea pe seama 
obârşiei dumnezeieşti. 

Căci a spus: Arată pe ce! pe care l-ai 
ales (Fapt. 1.24). Şi l-a primit pe cel 
arătat în chip dumnezeiesc de către sorţul 
dumnezeiesc în numărul ierarhic al celor 
doisprezece. Iar despre sorţul dumnezei- 
esc* care a căzut asupra Iui Matia, au spus 
alţii, altele, după cum socotesc, nu cu 
dreptate; dar voi spune şi eu gândul meu. 
Căci eu socotesc că Scriptura* numeşte 
sorţ un dar de obârşie dumnezeiască, care 
arată acelei cete ierarhice pe cel primit 
prin alegerea dumnezeiască. Pe lângă 
aceea că ierarhul dumnezeiesc nu trebuie 
s & împlinească lucrările preoţeşti ale 
Tainelor mişcat de sine, ci să ie 
săvârşească mişcat de Dumnezeu în mod 
ierarhic şi ceresc 103 . 



§6 



Iar sărutarea de la sfârşitul sfinţirii întru 



preoţie are un înţeles sfanţ. Căci toţi câţi sunt de 
Fală, aparţinând treptelor ierarhice, ca şi însuşi 
ierarhul care a săvârşii Taina, sărută pe cel 
sfinţit. Căci. când cineva ajunge prin silinţe şi 
prin puteri preoţeşti, prin chemare şi prin 
sfinţire dumnezeiască o minte sfântă, vrednică 
de lucrarea preoţească sfinţitoare. este vrednic 
de iubit pentru cei de aceeaşi tagmă şi de 
aceleaşi preasfinte ireptc. fiind înălţat la fru- 
museţea cea mai asemănătoare cu cea dum- 
nezeiască, iubind minţile de acel aşi nivel şi fiind 
iubit in chip sfânt de acelea. De aceea săvârşesc 
actul sfânt şi preoţesc al sărutării înlreolaltâ. 
care arată sfânta comuniune dintre cei de acelaşi 
fel şi bucuria iubită a unora de alţii, care 
păstrează deplin în chipul preoţesc frumuseţea 
cea mai asemănătoare cu cea a lui Dum- 



nezeu 



n"M 



§7 



Acestea sunt deci, precum am spus, cele 
comune întregii sfinţiri preoţeşti. Iar ierarhul* are 
ca semn deosebit punerea pe cap a Scripturii. 
Căci. deoarece puterea şi ştiinţa desăvârşi toare a 
întregii preoţii se dăruieşte ierarhilor dum- 
nezei eşti de către bunătatea dumnezeieştii obârşii 

şi sfinţiri în mod cuvenit se pune pe capul ierar- 
hilor Scriptura predată nouă de Dumnezeu, care 
revelează cu fapta şi spre ştiinţă ţoală învăţătura 
despre Dumnezeu, toată lucrarea dumnezeiască, 
arătarea dumnezeiască*, stanţa vorbire* şi lu- 
crare sfinţitoare. într-un cuvânt toate faptele şi 
cuvintele dumnezeieşti şi sfinte dăruite ierarhiei 
noastre de către obârşia dumnezeiască lucrătoare 
a binelui. Aceasta pentru ca ierarhul cel aseme- 
nea Iui Dumnezeu, după ce s-a făcut părtaş în 
întregime de toată puterea ierarhică, sâ nu fie 
numai luminat de ştiinţa adevărată şi predata de 
Dumnezeu a tuturor rugăciunilor şi sfintelor 
vorbiri şi lucrări ierarhice, ci sâ le transmită şi 
altora potrivit treptelor ierarhice şi sa săvârşească 
cele sfinte în cunoştinţa atotdumnezeiascâ şi toate 
lucrările preasfinte (preadesâvârşite) ale ierarhiei 
la înălţimile culminante. Iar treapta preoţilor* e 
arătată superioară celei a diaconilor prin 
îngenuncherea cu amândouă picioarele, câtă 
vreme aceea şi-l apleacă numai pe unul, căci 
diaconul se împărtăşeşte în această proporţie de 
desăvârşirea ierarhică. 
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Despre Ierarhia Bisericeasca 



§8 




îngenuncbierea arata însă* şi primirea su- 
punerii faţa de cel ce-1 oferă pe ci lui Dumnezeu, 
cel oferit cu sfinţenie fiind prin aceasta supus Iui 
Dumnezeu. Dar, precum am spus adeseori, cele 
trei trepte ale celor sfinţiţi* suni aşezate prin cele 
trei preasfinie sfinţiri şi puteri peste cele trei 
trepte aie celor conduşi spre desăvârşire* şi 
săvârşesc lucrarea sfânta a aducerii mântuitoare 
a lor sub jugul dumnezeiesc. De aceea în mod 
cuvenit treapta liiurgilor* (a diaconilor), ca cea 
care e numai curăţjtoare. săvârşeşte singura stanţa 
ad ucere (oferire) a celor ce se curăţesc, împlinind 
aceştia stanţa lucrare sub dumnezeiescul altar, 



întrucât sub el se sfinţesc în chip mai presus de 
lume mingile ce se curăţesc. Iar preoţii* îşj 
apleacă amândoi genunchii, deoarece cei aduşi 
(oferiţi) de ei în chip sfânt nu sunt numai curâţiţC 
ci - prin viaţa lor curăţita - şi înălţaţi prin prea 
lămuritoare ierurgii (sfinte lucrări); ca atare, sunt 
desăvârşiţi în chip ierarhic într-o deprindere sj 
putere văzătoare. Iar ierarhul, aplccându-sj amân- 
doi genunchii*, are pe cap Scriptura predata noua 
de Dumnezeu, ceea ce înseamnă că primeşte ie- 
rarhic pe cei curăţiţi de puterea liiurgilor (dia- 
conilor) şi pe cei luminaţi de ierurghisitor (preot) 
spre ştiinţa celor sfinte, văzute de ei pe măsura, lor 
şi prin aceasta desăvârşind pe cei aduşi în deplina 
lor dăruire. 



Capitolul VI 






f. Despre treptele celor ce se desăvârşesc 



§1 



Acestea sunt treptele preoţeşti şi în- 
tregirea lor, puterea şi lucrările lor. Iar despre 
treimea celor ce se desăvârşesc* şi sunt sub 
ele trebuie sâ vorbim în cele următoare. 

Spunem deci* ca treptele celor ce se 
curăţesc sunt mulţimea celor excluşi* de la 
lucrări simţitoare, de care am amintit înainte. 
Una* e cea pregătita de diaconi prin cuvintele 
de moşi re spre naşterea şi modelarea spre 
viaţă; alta* cea care e reeducată spre viaţa din 
care au căzut, prin învăţătura bunelor cuvinte; 
aha* c cea a celor aduşi prin căderi contrare 
Ia o stare de nebârbâţie şi sunt întăriţi prin 
cuvinte de putere dătătoare; alta e cea mutată 
la lucrări sfinţite de Ia cele rele; în sfârşit, o 
alta e cea mulată*, dar care încă nu se află 
neclintita în chip sfânt în deprinderile dum- 
nezeieşti. Acestea sunt treptele ce se curăţesc 
de către lucrarea de moşire şi de către puterea 
curăţiloare rliaconeascâ. Acestea Ic săvârşesc 
diaconii prin puterile date treptei lor în 
preoţie, spre a face ca acele grupuri curăţite 
în mod desăvârşit să se strămute la înţelegerea 
luminătoare a sfintelor slujbe aiotluminoase 
şi la împărtăşirea de ele. 



§2 



vă, care participă în toată curăţia, pe măsura 
ei, la unele lucrări sfinţitoarc. 

Ea e predată preoţilor spre a o lumina 
(boteza). Căci este. precum socotesc, vădit că 
treapia celor curăţiţi de toalâ* pala necurată 
şi cu mintea statornicită în curăţie neclintită, 
se strămută printr-o lucrare sfânta la depin- 
derea şi puierea contemplativă (văzătoare) şi 
se împărtăşeşte de simboalele atotdum- 
nezeieşti potrivite ei, umplându-se, în vede- 
rile (contemplaţiile) şi împărtăşirile ei. de 
toată sfânta bucurie înaripată de dragostea 
dumnezeiască spre cunoaşterea lor. pe 
măsura puterilor lor de a se înălţa. Acestea o 
numesc treapta poporului sfânt*, ca una ce, 
după ce a trecut prin toată curăţia, s-a învred- 
nicit de vederea şi împărtăşirea, pe cât este cu, 
putinţă, de atotluminatelc Taine™ 5 . 



Treapia de mijloc* este cea contemplati- 



lar cea mai înălţată treaptă a tuturor celor 
ce se desăvârşesc este ordinul sfânt al mona- 
hilor*, care s-a ridicai la toată curâjia şi la 
loatâ puterea şi Ia desăvârşita curăţie a lu- 
crărilor for. El se bucură de vederea şi îm- 
părtăşirea spirituală şi c călăuzit de puterile 
tlesăvârşitoare ale ierarhilor. Şi învăţat de Iu- 
minile îndumnezeitoare şi de tradiţiile ierar- 
hice, înţelege ierurgiile sfintelor lucrări ce le 
vede săvârşite cu el şi prin sfânta lor 
cunoaştere este înălţat, pe măsura lui, la cea 
mai desăvârşită desăvârşire. 



De aceea dumnezeieştii noştri conducători 
• aU învrednicit pe ei de numiri sfinte, numindu-i 
1 unii tămăduitori* (terapeuţi), pe alţii monahi, 
& la slujirea curată a lui Dumnezeu şi de la 
îuentrea lor vindecătoare şi de ia viaţa neîmpărţiiă 
ci iritară?, care-i unifică pe ei în sfintele con- 
reninri ale celor împărţite* într-o monadă 
Semănătoare celei dumnezeieşti*' şt într-o 
Hp -wârsire de Dumnezeu iubitoare. Pentru 
ZZa sfânta rfuiduialâ le-a dăruit lor harul 
Lâvârşitor şi i-a învrednicit nu de-o sfinţire 
ierarhică care se dăruieşte numai treptelor 
preoţeşti, ci de ierurgia ce se săvârşeşte |dc 
câire preoţu cuvioşi ca desăvârşire ierarhica 
de al doilea grad 106 . 

//. Taina desăvârşi rit monahale 

Preotul* Slâ înaintea sfântului altar, 
săvârşind invocarea sfinţirii monahale. Iar cel 
Ce se introduce în starea desăvârşinistâ înapoia 
preotului, neîneenunchind cu amândouă pi- 
cioarele si nici cu unul din picioare şi ncayând 
pe cap Scriptura de Dumnezeu dăruită. Ci stă 
simplu, lângă preotul ce săvârşeşte sfânta lu- 
crare u invocării lainice asupra lui. După ce a 
săvârşii aceasta, preotul, venind cel ce se 
sfinţeşte. îl întrebă întâi dacă renunţă nu numai 
la toată viaţa împărţită*, ci şi la închipuiri . Apoi 
îi descrie lui viaţa atotdesăvârşilâ, arălându-i că 
trebuie să se ridice peste cea mijlocie. 

Acestea toate înărturisindu-le cel ce se 
sfinţeşte, preotul îl pecetluieşte pe ei cu semnul 
crucii! apoi îl tunde*, pomenind ipostasul în- 
treit* al dumnezeieştii Fericiri. După aceea îl 
îmbracă cu altă îmbrăcăminte şi* săruiându-1 
împreună cu alţi sfinţi bărbaţi câţi sunt de faţă, 
ii împărtăşeşte cu Tainele dumnezeieşti. 



/// Tâlcittre chthovnicescă 



Despre Ierarhia Bisericească 

cunoaşterea dumnezeiască a celor sfinte ce le 



sunt propnt 



§1 



A nu îngenunchea cu amândouă pi- 
cioarele şi a nu avea pe cap Scriptura de 
Dumnezeu dăruita şi a sta lângă preotul ce 
săvârşeşte invocarea arată că ordinul mona- 
hal* nu are misiunea sâ aducă pe aljii la 
Dumnezeu, ci să vieţuiască în sine. într-o 
stare singuratică şi sfântă, sa meargă după 
treptele preoţeşti şi sâ fie înălţat de ele. ca 
următor al lor, cu buna ascultare, spre 



§2 



Iar renunţarea* nu numai la viaţa îm- 
părţită, ci şi la închipuiri arată cea mai 
desăvârşită iubire de înţelepciune (filosofic) 
a monahilor, manifestată în cunoaşterea 
poruncilor unificatoare. Căci, precum am 
spus, ei nu fac parte din treapta mijlocie a 
celor ce se desăvârşesc, ci din cea mai înaltă 
decât toate. De aceea multe* din cele practi- 
cate fără osândire de către treapta de mijloc 
.suni interzise* în lot felul monahilor singu- 
ratici, ca unora ce sunt datori sâ se concen- 
treze într-una, sâ se adune spre sfânta unitate 
şi sâ se modeleze, pe cât este cu putinţă, după 
viaţa preoţească, ca una ce e înrudită cu aceea 
în multe privinţe şi e mai apropiată de ea decât 
celelalte trepte ale celor introduşi în cele 
sfinte. 



§3 



Iar pecetea prin semnul crucii, precum 
am spus, înseamnă nelucrarea tuturor 
poftelor trupeşii. Iar tunderea pârului* in- 
dică viaţa curată şi manifestată în forme 
diferite, care nu înfrumuseţează urâţenia 
gândită de minte prin forme plăsmuite de 
hotărârea de -a o ascunde, ci o înalţă, prin 
frumuseţi care nu sunt omeneşti, ci unilare 
şi singulare (monahale), la cea mai mare 
asemănare dumnezeiască 107 . 



VM 



§4 



Iar schimbarea hainei de mai înainte* şi 
primirea alteia arală trecerea de Ia viaţa sfinţită 
mijlocie la cea mai desăvârşită, precum la 
naşterea din Dumnezeu (la Botez) schimbarea 
hainei a arătat înălţarea vieţii curăţite la depnn- 
derea văzătoare (contemplativa) şi luminatoare. 
Iar dacă preotul şj toţi* cei sfinţiţi prezentul 
sărută şi acum pe cel intrat în etapa desăvârşirii. 
înţelege pnn aceasta sfânta comuniune a celor 
ce se fac asemenea lui Dumnezeu, care îi tace 
să se bucure unii de alţii cu iubire într-o veselie 
dumnezeiască. 
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§5 



La sfârşitul tuiuror acestora, preoluJ cheamă 
pe cei introdus în treapta desăvârşirii la dum- 
nezeiasca împărtăşire* arătând în chip sfânt, câ 
cel introdus in aceasta treapta, daca a ajuns cu 
adevârai la înălţimea monahala (singuratică) şi 
unitara, nu va fi numai văzător (contemplator) al 
celor sfinte legate de el, nici nu va veni, asemenea 
treptei de mijloc, numai la împărtăşirea de prea 
sfintele simboale, ci vine în alt mod decât poporul 
sfinţit, cu o conştiinţă dumnezeiasca a celor sfinte 
şi .se împărtăşeşte* de comuniunea dumnezeiască 
(de obârşia ditmnezeiascâ) 108 . De aceea şi trep- 
telor preoţeşti, la sfinţirile prin care se introduc în 
de săvârşirea lor, spre dăruirile lor prea sfinte, Ii se 
dă împărtăşirea de prea sfânta Euharistie de către* 
ierarh, care Ie-a introdus în treapta desăvârşirii lor. 
Aceasta aralâ n u num ai că împărtăşirea de Tainele 
dumnezeieşti (obârşiei dumnezeieşti) este fapta de 
căpetenie a fiecărei împărtăşiri ierarhice, ci şi câ 
toate treptele preoţeşti se împărtăşesc şi de danii 
comuniunii celei atotdumnezeieşti pe măsura 
înălţimii şi desăvârşirii îndumneze irii fiecăreia din 
ele 109 . Conchidem, deci, că sfintele lucrări 
desâvârşitoare sunt curăţirea*, iluminarea şi 
desăvârşi rea. Iar diaconii sunt treapta* curaţi toarc, 
preoţii, cea luminătoare, iar ierarhii, cea 
desâvârşitoare.. Iar treapta ce se curăţeşte c 
nepărtaşâ de sfinţita vedere şi de împărtăşire, ca 
una ce se curăţeşte încă; treapta văzătoare (con- 
templativă) este poporul sfinţii; iar treapta 
desăvârşită e cea a monahilor singulari. Astfel, 
ierarhia noastră alcătuită în chip sfânt din treptele 
rândui te de Dumnezeu e (a fel cu ierarhiile cereşti, 
arătând în oameni trăsăturile imitării de Dum- 
nezeu şi ale asemănării cu EL 



§6 



Dar vei spune* câ din ierarhiile cereşti 



lipsesc treptele ce securăţesc (căci mi c îngfc. 
duit. nici drept a spune că este vreo ceată 
Cerească* întinata). Mărturisesc desigur sj 
eu - dacă nu cad cu totul din legătura cu 
preasfânta Minte - câ acele ierarhii suni cu 
totul Iară pată şi posedă desăvârşita curăţie 
în chip mai presus de lume. Căci. daca vre- 
una din ele s-ar afla supusă răului ( păcatului) 
ea ar fi căzută din armonia cerească si nearne- 
stecalâ a minţilor dumnezeieşti şi ar aparţine 
mulţimilor neluminate şi apostasiate. 

Dar se poate spune cu sfinţenie despre 
curăţia ce se referă la cereasca ierarhie câ 
este luminarea celor necunoscute încă 
dăruită de Dumnezeu fiinţelor mai de jos*] 
luminare care le conduce la ştiinţa mai 
desăvârşită a cunoştinţelor dumnezeieşti şi 
Care, curâţindu-le de neştiinţa celor a căror 
cunoştinţa încă nu o au prin ele nici fiinţele 
mai dumnezeieşti, le înalţă spre razele mai 
înalte şi mai luminate ale vederilor dum- 
nezeieşti. Astfel şi treptele luminătoare* şi 
desâvârşitoare ale ierarhiei cereşti, ca fiinţele 
cele mai înalte şi mai dumnezeieşti, c urâţi nd 
ordinele inferioare şi cereşti de ţoală neştiinţa 
(pe măsura treptelor ierarhiilor cereşti), le 
umple de iluminările atotdumnezeieşti şi Ie 
desăvârşeşte în ştiinţa atotsfinţiiâ a înţele- 
surilor dumnezeieştii obârşii. 

De fapt am spus înainte şi s-a spus dum- 
nezeieşte şi de Scripturi, că nu sunt la fel toate 
ordinele cereşti în toate sfintele ştiinţe ale 
iluminărilor vederilor dumnezeieşti; câ prin 
cele dintâi iluminate nemijlocit de Dumnezeu 
se luminează iarăşi de Dumnezeu cele in- I 
lerioare, pe măsura lor, prin razele atotlumi- 
noase ale strălucirii obârşiei dumnezeieşti 110 
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Capitolul VII 




/. Despre cele ce $0 săvârşesc 
pentru cei adormiţi 



§ 



Acestea fiind lămurite, c de trebuinţa, 
socotesc, să vorbim şi despre cele ce se 
săvârşesc de noi cu sfinţenie pentru cei 
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adormiţi. Căci nici acestea nu sunt comune 
celor sfinţiţi şi nesimţiţi, ci precum e altfel 
modul fiecăreia din aceste două vieţi, tot aşa, 
plecând spre* moarte cei ce au avut o viaţă 
sfântă, privind spre făgăduinţele adevărate 
ale dumnezeierii, de vreme ce au văzut 
adevărul lor în înviere, merg eu nădejdea 
sigură şi adevărată şi cu veselie dumnezeiască 




spre tîntu morţii, ca spre sfârşitul sfintelor 
lupte (nevoinţe) în viaţă şi mântuirea 
Hpsăvârşilâ ^ fără sfârşit. Căci cunosc cele ce 

vor fi cu c ' P Tin ' nv ' erea ' ntrea S ă *- oc care vor 
avea parte. Pentru câ sufletele* sfinte deşi pot 
cădea în viaţa de aici în schimbarea spre cele 
mai Vele. vor avea prin naşterea din nou 
strămutarea la cea mai mare asemănare 
neschimbata cu Dumnezeu. Iar puterile cu- 
rate ale* sulletelor sfinte vor lua cu ele trupu- 
rile însoţitoare şi împreună călătoare - care 
s-au înrolat şi au luptat împreună prin dum- 
nezeieşttle lor sudori - în starea neschimbată 
a sufletelor. întemeiată în viaţa dumnezeiască. 
Căci vor fi unite* eu sufletele sfinte cu care au 
devenit membre ale lui Hristos şi vor lua şi 
ele viaţa ncstricâcioasâ, nemuritoare ji 
fericită asemenea celei dumnezeieşti. In 
această veselie a unor astfel de nădejdi neclin- 
tite are loc adormirea celor sfinţi, venită la 
capătul luptelor 111 . 



§2 



Iar dintre cei nesimţiţi*, unii susţin în chip 
neraţional câ vor ajunge în nonexistenţâ (ne^ 
fiinţă), iar alţii câ trupurile* se vor desparţi 
pentru totdeauna din unirea cu sufletele lor, 
ca nefiindu-le potrivită lor. pentru câ n-au 
înţeles viaţa (aceasta) asemenea celei dum- 
nezeieşti şi putinţa sfârşitului fericii, nici n-au 
avut cât trebuie cunoştinţa dumnezeiască, a 
vieţii în Hristos, asemănătoare celei dum- 
nezeieşti, care începe încă de aici*. Iar alţii 
dau sufletelor ca însoţitoare* alte trupuri, 
nevâzând,în ei t ostenelile trupurilor lor unite 
cu sufletele îndumnezeite şi de aceea socotesc 
lipsite în mod cuvenit de sfintele răsplătiri 
trupurile ce n-au ajuns împreună Ia capătul 
drumului atotdumnezeiesc. In sfârşit, alţii, 
aplec ându-se nu ştiu cum, spre gânduri mate- 
riale, au spus câ veşnica, preasfânta şi prea- 
fericita* lor cuvioşie e de acelaşi fel cu viaţa 
de aici şi au respins în mod necuvenit hrana 
proprie unei alte vieţi deopotrivă cu îngerii. 
Dar n u v a cădea niciodată vreunul din bărbaţii 
preasfinţi în astfel de rătăciri. Ci ştiind câ toţi 
vor primi o veşnicie asemănătoare Iui Hristos 
când vor ajunge ta sfârşitul v ieţii acesteia, vor 
v ed C a în mod clar calea lor spre nestricâciune, 
devenită de pe acum apropiată. Şi de aceea 
*audâ darurile dumnezeierii şi se umplu de 



plăcerea dumnezeiască, nclcmându-se de o 
schimbare spre cele rele, ci ştiind câ vor avea 
în mod sigur şi veşnic bunătăţile dobândite. 

Iar cei plini de întinâciune şi de pete 
păcătoase, chiar de s-au învrednicit de iniţierea 
în ceva sfânt, dar au respins-o în chip vătămător 
din mintea lor şi s-uu năpustii spre poftele 
aducătoare de stricăciune, venind la sfârşitul* 
vieţii de aici, deşi nu li s-a arătat vrednică de 
crezare dumnezeiasca lege a Scripturii, vor 
privi cu alţi ochi* pierzătoarele plăceri ale pa- 
timilor proprii pe care le-au socotit pricini de 
fericire; ei vor vedea câ sfinţita vieţuire din care 
au căzut în chip jalnic şi fără minte e despărţită 
de viaţa de veci; şi pentru viaţa lor cea rea de 
aici nu vor fi însoţiţi de nici o speranţă 1 '-. 



Neîntâmplându-se nici una din acestea Ia 
adormirea oamenilor sfinţi, cel ce făcând parte 
din aceştia ajunge la sfârşit se va umple de o 
srânlâ veselie pentru nevoinţele lui şi cu multă 
plăcere va păşi pe calea sfintei naşteri din nou. 
Iar cei familiari celui adormit prin familiaritatea 
dumnezeiască şi prin aceeaşi viejuire îl fericesc 
pe acela, pentru câ a ajuns Ia biruinţa final â mult 
dorită şi înalţă cântare de mulţumire Celui ce e 
cauza biruinţei, rugându-se să ajungă şi ei la 
acelaşi sfârşit fericit. Şi Iuându-1 pe eh îl duc la 
ierarh, ca spre primirea sfintei cununi. Iar ierar- 
hul îl primeşte cu bucurie şi împlineşte, după 
sfânta rânduialâ, cele ce se săvârşesc pentru cei 
cuvioşi adormiţi, 

//. Taina săvârşita pentru cei adormiţi 

Adunând* dumnezeiescul ierarh sfânta 
ceată a preoţilor, daca cel adormit a fost din 
treapta preoţiei, aşezându-I înaintea dum- 
nezeiescului altar, începe rugăciunea şi 
mulţumirea către Dumnezeu. Iar dacă a fost 
dintre sfinţiţii* monahi sau din sfinţitul 
popor. îl aşazâ lângă cinstitul loc preoţesc, 
înainte de intrarea preoţilor. Apoi ierarhul 
săvârşeşte rugăciunea de mulţumire către 
Dumnezeu. După aceea, liturgii (diaconii) 
citesc făgăduinţele nemincinoase, înfăţişate 
în dumnezeieştile* Scripturi, despre sfânta 
noastră înviere, apoi cântă cu sfinţenie imnele 
din psal mi care mărturisesc cu putere aceleaşi 
făgăduinţe. Apoi. primul dintre diaconi slo- 
bozeşte pe catehumeni şi pomeneşte pe sfinţii 
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adormiţi. împreună cu care învredniceşte de 
o pomenire egala pe cel săvârşit acum şi 
îndeamnă pe toţi sâ ceară pentru acela ferici la 
desăvârşire în Hristos. Apoi. apropiindu-se, 
dumnezeiescul ierarh rosteşte asupra Iui o 
rugăciune preasfânta. Şi dupâ rugăciune, 
însuşi ierarhul Sărută pe adormit şi dupâ eJ toţi 
cei prezenţi. Dupâ ce i-au sărutat loji, ierarhul 
toarnă peste cel adormit untdelemnul. Şi, 
făcând o sfântă rugăciune pentru toţi. aşazâ în 
cinstitul locaş trupul celui adormit împreună 
cu alte trupuri" 3 . 



///. Tâhuire duhovniceasca 



m 



De ne văd şi aud săvârşind acestea so- 
cotesc că cei lipsiţi de sfinţenie râd cu hohote 
şi ne compătimesc pentru greşeala noastră. 
Dar nu trebuie sâ ne mirăm de aceasta. Căci, 
dacă nu vor crede, nici nu vor înţelege, cum 
zic Scripturile (cf. Îs. 7,9). Dar nai. văzând 
înţelesurile celor săvârşite, conduşi şi lu- 
minaţi de lisus*. sâ spunem că ierarhul nu 
pomeneşte fără raţiune ceata de aceeaşi cinste 
a sfinţilor şi aşazâ în ca pe cel adormit. Căci 
el arata cu sfinţenie câ toţi vor fi prin naşterea 
din nou în acele împliniri cu care şi-au umplut 
aici viaţa lor. De pildă, dacă cineva a avui 
o viaţă preasfântă şi de asemănare dum- 
nezeiască, pe cât e cu putinţă omului sâ 
imite pe Dumnezeu, va fi în veacul viitor 
moştenitor al bunătăţilor dumnezeieşti şi 
iericite. îar dacă a avut o viaţă inferioară la 
culme celei asemănătoare cu Dumnezeu, 
dar lotuşi sfântă, va lua şi el sfinte răsplăţi 
de acelaşi fel. Dupâ ce ierarhul a mulţumit 
pentru această dreptate dumnezeiască*, 
rosteşte o sfântă rugăciune* şi laudă dum- 
nezeiasca obârşie, ca una ce a desfiinţai 
stăpânirea nedreaptă şi tiranică asupra noastră 
a tuturor, mutându-ne la judecăţile sale at oi- 
le" 



§2 



Iar cântările şi citirile dumnezeieştilor* 
lâgâduinţe descoperă preafericitele stâri în 
care vor fi aşezaţi pentru veşnicie cei ce au 
dobândii o desăvârşire dumnezeiască; iar 



H 



dovezile de sfinţenie ale celui adormit sunt şj 
îndemnuri peniru cei încâîn viaţă spre această 
desăvârşire. 



§5 



Dar observăm câ* nu toate treptele ce se 
curâţesc de obicei se scot de la cele ce se 
săvârşesc, ci numai caiehumenii* se scot din- 
tre cetele sfinte. Căci această (ceată) nu e 
introdusă în nici una din slujbele sfinte şi nu-i 
esle îngăduit să pătrundă în nici una din cele 
sfinte ce se săvârşesc, nici mică, nici mare 
întrucât nu se împărtăşeşte nici de puterea 
văzătoare a celor sfinte, prin naşterea dum- 
nezeiască izvorâtoare de lumină şi dătătoare 
de lumină. Iar celelalte trepte ce se curâţesc, 
întrucât au fost introduse (iniţiate) mai înainte 
în sfânta predanic, dar au căzui iarăşi fără de 
minte spre cele rele, când trebuia să-şi ducă 
la împlinire înălţarea lor spre cele dinainte, 
sunt pe drept cuvânt oprite de la înţelegerile 
dumnezeieşti ale sfintelor sirnboale şi de la 
împărtăşirile de ele. Căci se vor vătăma* îm- 
pârtâşindu-se în chip întinat de ele şi vor 
ajunge la o şi mai mare dispreţuire a celor 
dumnezeieşti şi a lor înşile. Dar nu fără drep- 
tate sunt prezenţi la cele ce se săvârşesc acum, 
ca sâ înveţe clar şi să vadă nesiguranţa mo- 
mentului morţii noastre şi cununile sfinţilor 
lăudate de către cuvintele adevărate ale Scrip- 
turilor şi chinurile fără sfârşit ce îi ameninţă 
pe cei lipsiţi de sfinţenie. Şi aceasta le va fî 
poate de folos acelora, văzând pe cel ce s-a 
săvârşit întru sfinţenie lăudat de diaconi, 
prezentat ca unul ce se află cu adevărat în 
comuniunea cu sfinţii din veac; şi poate vor 
veni şi ei la aceeaşi dorinţă şi vor fi învăţaţi 
de ştiinţa diaconeascâ (liturgică) să tindă la 
fericita desăvârşire în Hristos. 



§4 



Apoi apropiindu-se, dumnezeiescul ierarh 
rosteşte o sfântă rugăciune pentru cel adormit. 
Iar dupâ rugăciune îl sărută şi dupâ el toţi cei 
prezenţi, Rugăciunea* cere bunătăţii dum- 
nezeieşti sâ ierte celui adormit păcatele cele din 
slăbiciunea omenească* şi să-l a^eze în lumina 
şi în ţara celor vii, în sânunlc lui Avraam, lui 
Isaac şi lui lacov, în locul de unde a fugit durerea 
şi întristarea şi suspinul (cf. Apoc. 21.4). 



Acestea sunt, socotesc, preafericitele 
cununi vădite ale sfinţilor. Dar ce ar putea fi 
deopotrivă cu nemurirea cu totul neîntristată 
şi luminătoare? Căci, deşi făgăduinţele sunt 
pe măsura înţelegerii* noastre, având înţele- 
suri mai presus de orice minte, numirile lor 
suni departe de realitatea lor* adevărată. Căci 
socotim adevărat cuvântul Scripturii: Cete ce 
ochud nu fe-a văzut $i urechea nu ie-a auzit 
ri la inima omului nu s-au suit acestea Ie-a 
\(iiit Dumnezeu celor ce-I iubesc pe El (I Cor. 
2,9: cf. îs. 64,3). 

Iar şanurile sunt, cum socotesc, stările 
preaduninezeieşti şi fericite ale fericiţilor pa- 
triarhi şi ale luiuror celorlalţi sfinţi care 
primesc pe toţi cei asemănători cu Dumnezeu 
în neîmbâtrânitoarea şi preafericita lor 
desăvârşire 1 lD . 



Dar ar putea spune» poate, cineva câ am 
vorbii drept, dare greu de înţeles peniru ce are 
nevoie* ierarhul de bunătatea dumnezeiască 
pentni iertarea păcatelor celui adormit şi pentru 
socotirea lui în aceeaşi cinste cu cei asemenea 
lui Dumnezeu. Căci dacă fiecare va lua de la 
dreptatea dumnezeiască răsplata faptelor bune 
săvârşite în viaţa de acum, iar cel adormit s-a 
folosit de lucrările sale în această viaţă, prin ce 
rugăciune ierarhică va fi muiat la altă. stare 
veşnică decât la cea de care e vrednic şi care 
e răsplata vieţii de aici? 

Eu ştiu foarte bine că fiecare va primi 
starea corespunzătoare, aşa cum spun 
Scripturile. Căci acesiea spun câ Domnul 
va depărta de la Sine pe unii şi fiecare îşi va 
lua cele corespunzătoare cu cele făcute prin 
trup, fie bune T fie rele (cf. II Cor. 5.10). Iar 
câ şi rugăciunile drepţilor* lucrează în viaţa 
aceasta, dar nu şi dupâ moarte, însă numai 
în cei vrednici de aceste sfinte rugăciuni, ne 
învaţă predaniile adevărate ale Scripturilor. 
Sau ce a folosit Saul de la Samuil* (cf. I 
Reg. 16.1)7 Sau ce i-a folosit poporului 
evreilor rugăciunea proorocilor? Căci. pre- 
cum cineva, nefolosind vederea sa, caută în 
Zadar sâ se împărtăşească de lumina soarelui* 
care îşi dăruieşte lumina sa ochilor sănătoşi, 
aşa se atârnă de nădejdi neputincioase şi 



zadarnice, cei ce, cerând rugăciunile 
sfinţilor, nu folosesc sfintele lucrări ale 
propriei lor firi; aceştia se vor lipsi şi de 
darurile dumnezeieşti din nepăsarea fa^â 
de poruncile luminoase şi de bine dârui- 
toare. Dar afirm, urmând Scripturilor, câ 
rugăciunile Sfinţilor suni cu toiul folosi- 
toare* în această viaţă, când cineva, dorind 
daruri sfinte şi având şi o deprindere 
sfântă* pentru împărtăşirea de ele, dar 
cunoscându-şi propria puţinătate, vine la 
vreun bărbat cuvios şi îi cere sâ-i fie 
susţinător şi împreună lucrător. Acela va 
primi desigur de la el un folos superior 
oricărei lucrări proprii. El va primi darurile 
preadumnezeieşti pe care le cere. Căci îl va 
primi bunătatea dumnezeiască. Dar ca ur- 
mare îşi va arăta recunoştinţa sa evlavioasă 
pentru ajutorul ce-i vine prin cei cuvioşi şi 
dorinţa vrednică de laudă a celor cerute prin 
sfintele lui cereri şi prin deprinderea 
corespunzătoare, care îl fac asemănător cu 
Dumnezeu. Căci Dumnezeu a rânduit prin 
judecăţile dumnezeieşti sâ se dăruiască 
darurile dumnezeieşti celor vrednici sâ se 
împâriâşescâ dupâ voia dumnezeiască 
atotcuvenitâ şi prin cei vrednici. Deci, dacă 
dispreţuieşte cineva această bună rânduialâ 
şi, recurgând la o părere nebunească, se so- 
coteşte pe sine suficient pentru vorbirea* cu 
dumnezeirea şi nu preţuieşte pe cei cuvioşi, şi 
dacă înalţă cereri nevrednice de Dumnezeu şi 
nu cereri sfinte şi dorinţa de cele dum- 
nezeieşti nu e corespunzătoare şi potrivită lui, 
îi va rămâne neîmplinită cererea făcută iârâ 
ştiinţă. Dar despre* rugăciunea pe care o 
face ierarhul peniru cel adormit, care a venit 
Ia noi ca tradiţie de la învăţâiorii noştri 
îndumnezeiţi, e necesar sâ vorbim în chip 



deosebit 






§7 



Dumnezeiescul ierarh este tâlcuitor, cum 
spun Scripturile, al dreptăţilor dumnezeieşti. 
Căci este un înger al Domnului, al Atotţii toru- 
lui Dumnezeu (cf. Zah. 2.7-12), El a învăţat 
din Scripturile predate de Dumnezeu câ celor 
ce- au vieţuit cu cuvioşie, li s-a dat ca răsplată, 
dupâ vrednicie, de către prea dreptele cum- 
pene. viaţa atotluminatâ şi dumnezeiască, 
iubirea dumnezeiască de oameni trecând din 
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bunătate cu vederea* peiele ce le-au venit lor 
din slăbiciunea omenească. Fiindcă, cum 
snun Scripturile, nimeni nu e curai de în- 
linariune (cf. Iov 14,4). Ştiind aceste făgă- 
duinţe din Scripturile dumnezeieşii. ierarhul 
cerc* să se împlinească şi sa se dăruiască 
celor ce au trăit in chip cuvios sfintele răs- 
plătiri, modelându-sc pe sine însuşi din 
bunătaie spre imitarea lui Dumnezeu şi 
cerând darurile pentru alţii ca haruri pentru 
sine" 7 . 

Totodată, cunoscând că nemincinoaselc 
făgăduinţe se vor împlini în mod sigur. Ie 
arată celor de faţă* ca o descoperire câ cele 
cerule de el. după rânduiala dumnezeiască, se 
vor da neîndoielnic celor ce s-au desăvârşit în 
viaţa dumnezeiască*. Căci ierarhul, care 
tălmăceşte dreptatea dumnezeiască, n-ar cere 
niciodată împlinirea unor făgăduinţe care nu 
sunt atoiplăcuie lui Dumnezeu şi care nu se 
vor da în chip dumnezeiesc. De aceea nu le 
cere acestea pentru cei adormiţi lipsiţi de 
curăţie* nu numai pentru câ se va abate prin 
aceasta de la treapta de tâlcuitor şi va în- 
drăzni să-şi aroge cu mândrie ceva din cele 
ale ierarhiei, nefiind mişcat de izvorul 
Tainelor*, ci va fi şi despărţit de rugăciunea 
sfântă, auzind de la dreapta Scriptură şi el în 
chip cuvenit: Cereţi jjf* nu pnmqL pentru că 
cereţi râu (lac. 4.3). Deci. dumnezeiescul 
ierarh cere cele făgăduite in chip dumneze- 
iesc şi iubite lui Dumnezeu şi cele ce se vor 
dărui în mod sigur. Le cere arătând cele ale 
deprinderii sale celei bune iubitorului de bine 
Dumnezeu şi arătând celor prezenţi în chip 
revelator darurile ce se fac celor euvioşi. 

Astfel, ierarhii au si puterile despărţitoare*, 
ca lâlcuilori ai dreptăţilor dumnezeieşti, nu pen- 
ini că preaînţelcapta dumnezeire urmează în 
chip slujitor pornirile lor neraţionale*. ci pentru 
că Duhul*, izvor al Tainelor. îi mişcă pe ei spre 
despărţirea cu dreptate acelor judecaţi de Dum 
nezeu. Căci: Luaţi, zice. Duhul Sfânt. Cărora 
veţi ierta fkicutele. ier tute varfi, sî cărora le veţi 
ane, ţinute vor fi Ooan 20. 22-2.H Şi celui ce a 
fost luminai* prin descoperirile dumnezeieşti 
de către Preasfântul Părinte. Cuvântul îi spune: 
O' ue vei lega pe pământ va fi legat şi în ceruri. 
şi orice vei dezlega pe jHimârit Va fi dezlegat şi 
m centri (Mai. 16,19). Aceasta pentru câ acela, 
şi tot* ierarhul asemenea lui, potrivii descope- 
ririlor părinteşti făcute lui, ca tâlcuitor şi danii- 
lor al lor, sâ-i primească pe cei iubitori de 
Dumnezeu, iar pe cei necredincioşi să-i 
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depaneze. Şi de fapt această sfântă* învăţături 
despre Dumnezeu (cf. Mat. 16.16). cum spun] 
Scnplura. n-au grăii-o mişcaţi de ei înşişi, nici 
ca unii cărora le-adeseoperit-o mipul şi sângele, 
ci ca unii ce-au fost introduşi de Dumnezeu, ca 
minica, în cele dumnezeieşti. 

Deci. îndumnezeiţii ierarhi trebuie să <J 
folosească astfel şi de despărţiri şi de loate 
puterile ierarhice, mişcate de obârşia dumnezei 
iască a Tainelor. Iar ceilalţi să dea asculta» 
ierarhilor în cele ce le săvârşesc, ca mişcaţi şi 
ei de Dumnezeu. Căci vel ce vă va nesocoti pţ 
voi, pe Mine mă nesocoteşte (Luc. 10.16). 



Dai $.i revenim la cele ce minează amin 
titei rugăciuni. 

După ce a săvârşil-o. ierarhul sărută întâi. 
el pe cel adormit, apoi toţi cei prezenţi. Căci 
este dulce şi cinsiit luturor celor asemănători 
cu Dumnezeu cel ce s-a desăvârşii în viaţa 
dumnezeiască. Iar după sănii are. ierarhul 
toarnă peste cel adormit untdelemnul. 
Anunteşte-ţi că la slănia naştere din Dum- 
nezeu, de dinainte*, prin dumnezeiescul 
Boiez se dăniicşte celui ce se introduce în 
desăvârşire întâia împărtăşire de sfântul sim- 
bol - după dezbrăcarea de haina materială de 
mai înainte - al untdelemnului ungerii. Acum. 
la sfârşitul luturor. se toarnă untdelemnul 
peste cel adormit. Atunci*, ungerea cu unt- 
delemn chema pe cel iniţiat (introdus în etapa 
desăvârşirii) La sfintele luplc (ncvoinţe). Iar 
acum. untdelemnul tumal arată pe cel adormil 
că S-a nevoi! in acele sfinte lupte şi s-a 
desăvârşit 1 IK . 




Despre Ierarhia Bisericească 









După ce ierarhul Ie-a săvârşit acestea.! 
aşazâ trupul în locaş cinsiit cu al ie cinstite j 
impun de aceeaşi treaptă. Căci. dacă cel ador- ] 
mii a dus în suflet şi în trup u viaţă iubita lui j 
Dumnezeu, va li cinstii după împreuna Iu- j 
crare cu sufletul cuvios şi în impui care s ~*9 
nevoit cu el prin sfintele suduri. De aceea 1 
dreptatea dumnezeiască îi da împreună cu ; 
sufletul şi trupului răsplătite veşnice, ca celui I 
Ce-a călătorii împreună cu ci ■>: e împreună I 
părtaş la viaţa cuvioasă sau comi.iră l'cntni 1 
aceea riinduiala dumnezeirea n celor slinie I 



dăruieşte aniândorura împărtăşirile de cele 
dunm e/e ieşti*, sufletului prin vederea şi prin 
Hjjriţa curată a celor săvârşite, iar trupului prin 
aoldurnnezeiescul mir. ca pnntr-o icoană. 
sfinţind omul întreg* prin simboalelc preasfime 
Ae împărtăşirii de dumnezeire şi dânundu-i 
prin «rcslâ Sfitalâ lucrare (iemrgie) întreaga 
mântuire şi vestindu-i prin simţurile întregi câ 
va avea pane de înviere. 

§10 

Iar invocările sfinţitoare* nu C îngăduit să 
fie circumscrise prin explicare, nici laina lor 
sau puterile din Dumnezeu lucrătoare în ele 
sâ fie scoase* din înţelesul lor ascuns în mod 
public. Ci. tnvâţându le prin iniţieri neeomu- 
nicaie. cum se alia în Srânia noasiră Tradiţie, 
si săvârşindu-le cu dragosle dumnezeiască, să 
fie ridicate prin sfintele lucrări la deprinderea 
ţi înălţimea dumnezeiască şi la iluminarea 
desăvârşiloare spre cunoştinţa cea mai înaltă 
a lor, 

§11 

Iar că şi pruncii, care nuînţeleg încă* cele 
dumnezeieşti, se fac părtaşi de naşterea djn 
Dumnezeu şi de împărtăşirea dumnezeiască 
de prea sfintele simboale pare celor profani, 
precum zic. un lucru vrednic de râs. dacă 
ierarhii îi învaţă cele dumnezeieşti pe cei ce 
nu pol auzi şi predică sfintele tradiţii* celor 
ce nu le înţeleg; şi încă mai de râs. pentru câ 
alţii pronunţă pentru ci sfintele mărturisiri. 
Dar neînţelegerea lor de către cei rătăciţi nu 
trebuie să-ţi fie o piedică pentm primirea lor, 
ci să stărui în chip evlavios şi cu iubire în 
călăuzirea lor spre lumină, arătând faţă de 
obiecţiile prezentate câ nu toate cele dum- 
nezeieşti se circumscriu de cunoştinţa noas- 
tră. Căci multe din cele necunoscute de noi au 
cauze vrednice de Dumnezeu, necunoscute 
nouă. dar şliule* de ireptelc mai înalte de noi. 
Ii.î rămân ascunse şi fiinţelor celor mai înalte. 
Tund şiiuic numai atotinţelepiei şi de înţelep- 
ciune făcătoarei obârşii dumnezeieşti. Şi le 
spunem acestea pentru că le-au adus la noi 
dumnezeieştii noştri învăţători, avându-le în 
amintire din tradiţia veche. Căci spun*, ceea 






ce este şi adevărat, că pruncii înălţaţi în legea 
sfântă, vor ajunge la deprinderea sfântă, liberi 
de loalâ rătăcirea şi lipsiţi de experienţa 
oricărei vieţi necurate. Aceasta având-o în 
minte dumnezeieştii noştri învăţători*, au 
cugetai să primească pe prunci în acest sfânt 
mod şi părinţii naturali ai pruncului adus sâ 
predea pruncul vreunui pedagog bun. intro- 
dus în cele dumnezeieşti*, şi după aceea să 
stea copilul sub el ca sub un părinte 
duhovnicesc şi naş al sfintei mânluiri. Deci, 
ierarhul îi cere acestuia, care mărturiseşte sâ 
crească (să înalţe) copilul în vieţuirea sfântă, 
să rostească lepădările şi sfintele mărturisiri 
şi nu. cum spun aceia, râzând, ca şi când s-ar 
introduce unul în locul altuia în cele dum- 
nezeieşti. Căci acesta nici nu spune: cu fac 
lepădările sau sfintele mărturisiri pentru 
copil, ci: pruncul se va lepăda şi se va uni cu 
el. adică: mărturisesc sâ conving copilul sâ 
ajungă la o minte (înţelegere) sfântă prin 
învăţăturile mele. ca sâ se lepede în întregime 
de potrivnici, să mărturisească şi sâ lucreze 
mărturisirile dumnezeieşti. Deci nu c nimic 
absurd în faptul câ pruncul e crescut spre 
înălţimea dumnezeiască, având un povâţui- 
lor* şi naş (primilor) sfânt, care îi sădeşte 
deprinderea în cele dumnezeieşii şi-l păzeşte 
neispirit de cei potrivnici. Iar ierarhul face 
pruncul părtaş de sfintele simboale (Taine), 
ca sâ fie crescut în ele şi să nu aibă altă vieţuire 
decât pe cea care priveşle pururea la cele 
dumnezeieşti şi-I face părtaş de ele. vieţuire 
întărită în deprinderea sfântă a acestora, 
înălţată* în chip sfânt de naş (primilor) în chip 
dumnezeiesc 11 *. 

Aceste bunătăţi ale ierarhici noastre ni 
le-au arâtai, o! copile, vederile unitare. Dar 
alte minţi mai văzătoare au văzut nu numai 
acestea, ci altele, cu mult mai luminoase şi 
mai asemănătoare dumnezeirii. Iar pe tine, 
socotesc că te vor lumina frumuseţi mai lumi- 
noase şi mai dumnezeieşii, folosindu-te de 
ircplcle spuse. în urcuşul spre o strălucire mai 
înaltă Predă-mi, deci, iubiie. şi tu mie ilu- 
minări mai desăvârşite şi araiâ ochilor mei 
frumuseţi mai minunate şi mai unitare. Căci 
îndrăznesc să cred că prin cele spuse voi 
aprinde scânteile focului dumnezeiesc aflate 
în tine. 
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SCOLIILE Sfântului MAXIM MĂRTURISITORUL 



Despre 
IERARHIA BISERICEASCA 



Capitolul I 



i 



Lucrarea • dumnezeiasca. Numesc lucrare dum- 
nezeiasca pe cea venită de I a Dumnezeu şi dală oamenilor 
§i care îi face pe aceştia dumnezei, lucrare săvârşită ân 
creştini prin iciarhic. 

Prin tradiţii*. Ştiinţa ierarhica a primit-o prin tradiţie. 

Să nu întinezi. Adică să nu rări de ele şi să Ic arăţi 
fâra evlavie tuturor celor lipsiţi de sfinţenie, făcând cele 
dumnezeieşti şj lainice prilej de râs. 

Numai celor sfinţi. Nu trebuie să se araic cele sfinte 
celor întinaţi, nici să se arunce mărgării arele porcilor. 

Mintea cea mai înalţii dumnezeiesc ierarhică- Etic 
menţionat case spune. împotriva NcsCorienilor. că mintea 
se atribuie ţi Uu Dumnezeu (in HusU/s nuntea nu e 
tumuli a "tnrtliti, n. uad,). Se împărtăşeşte de sfinţenie şi 
de curăţie pentru sfinţire. 

I lupă putinţă. După puterea fiinţelor înţelegătoare şi 
inteligibile; cad nu Ic face Tisus asemenea Sieşi după 
puierea lui; fiindcă El este nesfârşit de puicrnic ca Dum- 
nezeu. 

Adună Explicarea acestora se face in capitolul V al 
scrierii Despre numirile dumnezeieşti. 

Multele deosebiri. Prin multele deosebiri socoicsc cil 
înţelege multele feluri de griji ale poftelor irupeşii pe care 
le Interzice Domnul; iar viaţa unitară ş,i dumnezeiască CStC 
căutarea în primul rând a împărăţiei lui Dumnezeu şi 
dreptăţii lui. pe care Domnul a indicat-o în rugăciunea ca 
stif'ic iou una tloan 17.1 U.iarealiiateaaceastaasutlctului 
a numii-o deprindere, care le c proprie cel mai mult celor 
sfinţiţi 

Cunoştinţa celor văzute. Este înţelegerea plină de 
ştiinţa a cuvintelor şi învăţăturilor despre Dumnezeu; 
caei nu ajunge simpla auzirc a cuvintelor si rostirea 
sfintelor lame. ci aceasta se ecie urmata de înţelegerea şi 
priceperea celor proslăviie; căci aşa fac şi cei ce se 
dăruiesc ise stuiţes<i întâi lui Dumnezeii, apoi d prilejui 
ftSC aceasta şi altora: se desăvârşesc şi desăvârşesc. 

n 

(ierarhia) îngerilor Numeşte şi aici cele nouă cete, pe 
carek-diumiii înainte in smerea Despre ierarhia mem îi. 

Toată (ierarhia) proslăvită acum. E puierea întregii 
ieiarhii. 



Acelaşi ierarh. Adică episcopul. 

Celor de sub el. E vorba de înaintare. 

Cei mai de jos se cuvine să urmeze. Prcsbitcrii. 

Dur. Comparaţia ierarhici cereşti şi sensibile. 

Simboatetor sensibile. Simboalclc sensibile sunt 
Tainele arâtaie în cele următoare, adică Botezul sau Lu- 
minarea. Sinaxa sau Taina împărtăşirii şi celelalte. 

Unul este Adică Dumnezeu. 

I\'u - unitar. în loc de fn mod unitar şi în acelaşi mod. 

Inteligibile. De noiat că I ucrarea sensâ de el Despre 

vele inteligibile şi sensibile n-am aflai-o. 
Mat desfăşurat. în loc de mai pe larg. 

Ierarhia - este. Ierarhia o constituie, precum nc-o 
înfăţişează venerata noastră tradiţie, cele in general 
cunoscute sau spuse despre lucrurile sfinţite ce suni 
propuse sau supase sau săvârşite. Căci o tedâ înir-o 
recapitulare (ouYKOpakaitooiV) sau cuprindere a în- 
tregului, imrucâi recapitularea (âvaKCcpaXaioxnv) 
spunem că este o rezu mare pe se un a celor spu se înainte. 

Cea mai generală. Cele generale sunt cele mai 
cuprinzătoare Zice deci, ca ierarhia este cea mai gene- 
rală şi mai conducătoare recapitulare a întregii orânduiri 
numite ierarhie; de pildă, episcopul este vârful ierarhiei 
sau treptei preoţilor, având detona sa cunoască, să cureţe, 
să lumineze, sâ desăvârşească; vârful ueptei diaconilor 
este arliidiaeonul. care e dator sâ cunoască lucrările litur- 
gice; şi aşa mai departe, celelalte trepte. 

Lucrarea care recapitulează. Recapitularea (cuprin- 
derea) celor stime este cunoaşterea întregii orânduiri 

ierarhice 

începutul acestei. Spune care c inecpuiul ierarhiei 

si despre Treime. 

Cunoseută. Notează câ Sfânta Treime cunoaşic exis- 
tenţi» proprie, pe care o numim fiinţa sa. care singura se 
cunoaşic pe Sine. 

Haţionale. Notează că îngerii şj oamenii sunt fiinţe 

raţionale 

Jar aceasta nu - altfel Adică mântuirea. 

Jar indummzeirea. Spune ce este îndumnezeirea. 

A {întregii) ierarhii, Aralăearee ţinla întregii ierarhii 
Notea2ă câ sfârşitul sau scopul întregii ierarhii este 
iubirea faţă de Dumnezeu şi de cele dumnezeieşti a 
îngerilor şi a oamenilor şi cele menţionate în continuare. 
Iar cele lucrate uniiar de ierarhie arata câ trebuie privit 
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deplin şi unic spre aceasta slujire. 



Celor mai presus de lume. Notează cum mişcă Dum- 
nezeu Puterile inteligibile (îngereşti.) şi cum suntem ilu- 
minaţi noi. 

Căci nu • din afară. Oamenii primesc cunoştinţa 
adevărată din afară, adică de la vederea creaţiei şi din 
cuvinte învăţătoare şi din alte mijloace de felul acesta; 

îngerii însâ suni luminaţi in puterea lor înţelegătoare de 

această cunoştinţă şi sunt întipăriţi prin voia dumnezeiască 
sau sunt modelaţi spre imitarea Iui Dumnezeu şi spre 
cunoaşterea făpturilor, ca Făpturi, dinlăuntru. 

Inteligibil. Trebuie înţeles că iluminările lui Dumnezeu 
mişcă nunţile dumnezeieşti nu din afara, ci dinlăuntru: căci 
a spus că Dumnezeule luminează pe ele inteligibil. Fiindcă 
înţelegător înseamnă a înţelege; iar inteligibil c ceea ce este 
înţeles; ceea ce este înţeles fiind ca un fel de hrana şi putere 
de susţinere a celui ce înţelege, pe drept cuvânt Dumnezeu 
li se face inteligibil şi înţeles fiinţelor neirupeşti care sunt 
minţi; în măsura în care acestea îl ajung, lummându-le pe 
ele. mintea acelora îl înţelege şi se hrăneşte cu EL 

Simboale distincte. Numeşte aici simboalele îm- 
părţite învăţaturile de multe feluri ale Scripturii, care ne 
comunică prin cuvinte simbolice mai ales învăţătura 
despre firea dumnezeiasca şi despre fiinţele 
înţelegătoare; uneori ele sunt şi îndreptătoare ale făpturii. 
ea legi poruncitoare. înălţate la înţelesuri alegorice; cu 
atât mai mult cele săvârşite în Taine se vâd spiritual în 
simboale şi chipuri. 

h'iinfa. Notează care e fiinţa ierarhiei noastre şi ce 
sunt dumnezeieştile Scripturi. 

Săvârşitori ai celor sfinte. Numeşte sâvârşiton ai 
celor sfinte pe apostoli, pe care i-a numit şi povâţuitorî; 

iar scrieri teologice numeşte cărţile Vechiului ţi Noului 
Testament; iar iniţiere mai nematerială, c unoştin ţa venită 
de la Duhul in apostoli cu privire la înţelesurile Scripturii, 
pc care anurnit-o şi cuvâni trupesc, iniţiere din care s-au 
născut şi învăţaturile Noului Testament; iar iluminarea 
venită într-un povâţuilor de la Duhul Sfânt a declarat-o 

apropiată de a ierarhiei cereşti. 

Pe la minte la minte. Observă cele comunicate prin 
mijlocirea cuvântului. Şi că cele tainice s-au predat prin 
cuvântul nescris, Dar cele predate sunt de folos comun 
(cele predare in mod faime, de ta unul ia altul nu sunt 
totuşi menue să râmând bunuri individuale, ct Ml fie de 
folos comun; numai tnţe fesul cehi predare spie n fi 
săvârşite nu poate fi făcut deplin înţeles de toţi. n. traci). 
Dar spune că. prin simboluri sfinte suni vrednici de 
contemplări înălţătoare (analogicei ale tainelor expuse 
in cele următoare. 



fhipuri sensibiie. Despre chipuri. 

Concentrat, fata lămurit ce înseamnă concentrat. 

In învăţăturile tainice • nescrise. Notează că cele 

dumnezeieşti ni s-au predai şi prin iniţieri (tainice 
învăţaturi) nescrise. 

Simbolică. Ierarhia pentru oameni este simbolică şi 
lormata clin cele sensibile, adică nu ne întâlnim cu luminile 



dumnezeieşti goale, ci săvârşite prin simboale. ca pori, 
binecuvântării, cum zice Apostolul (I Cor. IO.I6),şipâf> 
pe cure ofrăngem şi celelalte. 

Descoperite. Adică cunoscute }i arătătoare ale I 
crurilor şi tainelor ale căror simboale sunt 

Nu vei transmite - altuia. Pentru că nu Ircbuie spi 
cele tainice 



Capitolul U 

I. Despre cei ce se desăvârşesc prin iluminare 
Iprtn Botezi 

far aceasta. Adică asemănarea şi unirea cu Dumnezeu. 

Care e dec: începutul. începutul, zice. şi calea spre 
unirea cu Dumnezeu $i moştenirea statornică a lui este 
dumnezeiescul Botez. De fapt. de nu se va naşte cineva 
din apă şi din Duh , nu va vedea împărăţia lat Dumnezeu 
(loan .i.5). Din ci se modelează omul lăuntric spre de- 
prinderea bună şi mântuitoare şi spre asemănarea cu 
Dumnezeu în cuvinte s,i fapte. 

Spre primirea celorlalte. Spune că e nevoie de trei 
lucruri pentru începutul împlinirii poruncilor: de 
primirea cuvintelor dumnezeieşti, de catehizarea in 
credinţa dumnezeiască şi de renaşterea prin Botez, prin 
care începem să viciuim dumnezeieşte. Căci crearea 
noastră din sămânţă. _chiar dacă c din Dumnezeu Crea- 
torul, este naturală. Insă naşterea din Botez nu c din 

Minge, nici din voia bărbatului (loan 1,1 3). Precum, deci, 
în naşterea naturală trebuie să luăm existenţă spre a fi şi 
apoi să lucram cele corespunzătoare şi să le pătimim - de 
pilda oamenii cele proprii lor iar animalele, la fel. cele 
ale lor. - aşa şi în renaşterea pnn Botez ircbuie mai întâi 
sa existe cineva pentru Dumnezeu şi apoi să pună în 
lucrare iubirea lui ţi celelalte spre vieţuirea cea bună. 
Căci precum • slăvitttl. Vorbeşte de fericitul Icrotci, 

cum a arătat de mulie ori în Cuvintele dinainte. 

Cea mai dintâi mişcare. Arată care c cea mai aleasa 
mişcare ăminţu- 

Cea mai negrăită. Adicâa te replâsmuişi renaşte prin 
Botez, cum arată în cele următoare. 

Lucrarea - în vederea îndumneieirii. Adicâ 
renaşterea prin Sfântul Botez. 

Trebuie - mai întâi să existăm. Căci existenţei după 

Urc îi urmează o lucrare potrivită ci. 

Naşterii din Dumnezeu. Adică ale Botezului. 
Născute din soare. Luminile sau razele pe care le 

produce soarele. 

Pe Ozia. Notează cele despre Ozia, Core şi Nadab. 

fj. Taina iluminam ia Botezului) 

Evangheliile Spune care sunt Kvangheliile adevărate. 
Iubirea - de oameni. Cugetă la iconomic 
Să facă asemenea. Adică prin credinţă, cum arată Ui 
cele următoare. 

«2 

Cel ce iubeşte. Vorbeşte de cel ce a crezut de eurân< 



Despre Ierarhia Bisericească 



.. v0 ieşte sase lumineze, dar e iniţiat (introdus în taine), 
Liica creştin credincios deplin. 

Acela - în întregime Despre cel numii naş al celor 
n ou luminaţi (botezaţi). 

Să urmeze. Potrivit cu ce s-a spus in lege: intru toate 
vom adulta glasul Domnului. 

Să-l primească. Pe cel cerut sa-1 primească; de aceea 
SC numeşte primitor inaş). 

Sumele de ierarh Adică ierarh de rapt 



Pe cei doi bărbaţi (doimea bărbaţilor). Aşa trebuie 
înţeleasă expresia compusa despre doimea bărhaitht. ea 
unul ce primeşte pe umeri oaia. ca sa fie doi bărbaţi - unul 
care primeşte şi unul care vine în Biserică şi c prunii ca 
o oaie pierduta. Primul îl întoarce pe al doileadin rătăcire. 

Căci nrimitorul(iiaşul)eracrcdinciosşi n-avea nevoie să 

fie primit. Preotul mulţumeşte acum lui Dumnezeu. De 
se va înţelege astfel c:\presia compusă doimea hărba{îh >r 
va fi ceva foarte obişnui». 

înţelegătoare. Mulţumire înţelegătoare numeşte pe 
cea tăcută, care are loc în minte; trupească, pe cea care 
pleacă capul şi aduce închinare lui Dumnezeu (avem si 
aici, poate, o dovadă a vechimii scriitorului Dumtste, 
întrucât în Biserica primara veneau oameni nuitun în 
Piserii 'â si fiecare familie începea să devină creştină mai 
ales prin bărbat, capul familiei, n. trad.). 

§4 

Toată ceata celor sfinţiţi. Adică tot clerul. 

cântare oarecare. Notează că din toată Scriptura 
SC poate înălţa o cântare lui Dumnezeu, nu numai din 
David (Biserica şt-a alcătuit totdeauna t altul din texte 
din Sfânta Scriptură, spre deosebire de sectete neopro- 

mttmte. n. trad.i. De altfel, o cântare oarecare a fost şi 

cântarea Manei, Sora. lui Moise; Să cântăm Domnului 
(leş. 15.21) sau psalmul lui David 33 sau o pane a lui: 
Apropu/ţi-vo <leElşi vă luminau (Ps.33.5)- 

m 

Să vină in întregime. Adică din tot sufletul 

Porunceşte preoţilor Notează că numeşte preoţi pe 
cei supuşi episcopilor. adică pe presbiteri şi pe diaconi; 
căci ei scriu numele celor de curând luminaţi i botezaţi» 
(un semn al vechimii serferifor /ta Diontsie e şi faptul că 
oriunde $t întindea cteşumsnuti. exista un episcop, in- 
con/una de preoţi şi de diaconr, şi Botezul era sdvâ/ştf 
de episcop, n. trad.» 

Pe bărbat. Notează că vorbeşte şi de înscrierea celui 
botezai şj a na>ului. 

împlinită dv (toată) Biserica, l'nn rostirea cuvânlu- 
'">: Anim! 

// descinge pe acela. Vorbeşte de cei CC se săvârşesc 
'» diininezeiesc'ul Botez. 

Şi îl dezbracă, Aici nu-l dezbracă de toate hainele, ci 
'i bsâ in cămaşă, cum arată în cele următoare; prin 
'"invi. adică prin diaconi. 



// întoarce spre răsărit. Aceasta o face cu acela ca 
unul ce se roagă şi o cere: iar spre apus. ca pe unul ce 
leapădă lucrurile întunericului. Noicazâca alunei numai 
diaconii dezbrăcau pe cei veniţi la Botez; preoţii făceau 
celelalte, pe care acum le fac diaconii, cum ai aflat cu 

puţin înainte; în cele următoare, vei alia ca numeşte 
liturgi pe diaconi; iar pe presbiteri îi numeşte preoţi. 

§7 

Liturgii, Numeşte liuargt pe diaconi. 

Maica înfierii. Numeşte maică a înfierii, cristelniţa. 
Cântarea sfântă - (din inspiraţia) - celor stăpâniţi 

de Dumnezeu Cuvântul trebuie completai astfel: sfânta 
cântare inspirata a proorocilor stâpâni[i de Dumnezeu, ca 
să (le şî după aceea episcopul cel ce rosteşte sfânta cântare 
a Sfântului Duh. care, fiind Cel ce a inspirai pe prooroci. 
primeşte pe bărbai. Căci nu-i spune cântarea sfânta a 
proorocilor. F : iindcâ toţi proorocii cântau aceeaşi cântare: 

este psalmul 28, 3: Clasul Domnului peste ape şi Aleluia. 
Potrivită. Adică alba. 

Prea dumnezeieşte sfinţit. în alt manuscris grec: 

prea teologic (6C-0XoYlKG)T&t'q)>, Cel ce citeşte cuvin- 
tele Părintelui în Despre ierarhia bisericească nu trebuie 
Sâ se mire dacă spune unele lucruri deosebite din rânduielile 
Tainelor de cele în vigoare acum. cum vorbeşte şi acum de 
împânâşirca Sfintei Cuminecături după ungerea cu Mir. 
Căci se cuveneau acestea, fund potrivite cu timpul. Dar 
acum aceasta se face mai corect în Liturghia deplină a 
dumnezeieştilor Taine, când trebuie sâ se împărtăşească şi 
noii botezaţi. Iar spunând câ după aceasta trebuie să 
se înalţe spre contemplarea celor dintâi, arata sau că trebuie 
să facă după aceea rugăciune sau ca ierarhul pleacă după 
aceea la dumnezeiasca Liturghie. 



Se înalţă - (la vederea) - celor dintâi. Ceea ce spune 

este aeeasia: episcopul fiind chipul Dumnezeului tuturor, 
precum Dumnezeu stăruind pururea în unitatea şi identi- 
tatea sa. neieşit din temelia sa. întinde, pentru mântuirea 
tuturor, la toate, prin ieşirile providenţiale, iluminările 
bunătâlii sale (bunătatea îndreptata spre alţii e lumină; 
răutatea e întuneric, bunătatea se arată ca lumină, pen- 
tru că e deschiderea Cehă ce o comunica spre cel căruia 
i -o comunică, n. trad.) şi e prezent tuturor fârâ sâ iasă din 
temelia *a (sediul său), la fel şi episcopul, prin imitarea 
simbolică, pe câte cu putinţa, a Iui Dumnezeu, rămânând 
în starea sa. adică în treapta sa bisericească, iese prin 
purtarea de grijă (providenţiala) a iubirii de oameni, la 

cele de al doilea, adicâ coboară spre cel ce se întoarce $i-l 
învaţă şi l unec şi-l pecetluieşte şi-i transmite danii, 
botczăndu-l. Toate acestea sunt slujirile liturgice cele de 
al doilea pornite din el ca început al lor. împlinind deci 
loate cele de al doilea, se întoarce iarăşi la altar, arătând 

lui Dumnezeu în mod simbolic că. deşi a ieşit în chip 
providenţial la cele de al doilea pentru mântuirea celui ce 
a venit (la Botez), toluşi nu s-u despărţit de împlinirea 
CClor proprii, de Iu a ti în cele ale sale, adicâ in înălţimile 

contemplării celor privitoare la Dumnezeu; Ci de iu cete 
dumnezeieşti, adică de la sfânta lucrare CU privire la nou 

botezaţi, se întoarce iarăşi la cele dumnezeieşti, adică la 
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înălţimea vederii teologice <a lui Dumncz.cu). condus şi 
mutai la ceea ce voieşte Sfântul Duh. Acestea le spune şi 
după puţin în tâlcuirca Tainei sfinici împărtăşanii. 

///. Tăhurre duhovnicească 

Prin apa. Căci cele necurate se curâţesc prin apă. 
Dând-o - de înţeles. Celoi ce aud. irehuie să li se dea 
şi lâlcuirilc; dar sunt ţi mulţi care mi aud aceste taine, care 

sunt îuiimţi muhjme. 



V- 



Ale unităţii de mul{ime. Spune uniiaie ceea ce e 
asemenea dumnezeirii; iar mulţimea c a celor mulţi şi 

nesfuiţtţi. 

în scrierea Despre cele inteligibile- E vorba de 
scrierea Despre cele inteligibile, alcătuită deci şi despre 
cupnnsul ci 



S3 



Să spunem deci. Explicări. 

(Libertatea) celor înţelegătoare. Vorbeşte de doua 
rele ale celor înţelegătoare. Câcj sau se despart cu iotul 
de lumina dumnezeiasca din dragoste de păcat; sau dis- 
preţuiesc măsura iluminării dată lor şi înecarea cu în- 
drăzneală său depăşească pe aceasta şi neputând înţelege 

ceea ce depăşeşte puterea lor. pierd si măsura data lor. deşi 
lumina dunin e/c iască rămâne pretutindeni neschimbată. 
Libera alegere. Notează că toată privirea şi puterea 

înţelegătoare, fie a îngerilor, fie a oameniloi. este o 
alegere şi o libertate, şi cum se ajunge la păcat. 

Se desprinde, gr. ânrjpTîyiou. Precum alârnarca 

(QDVtpTfjoGat ) arată acordul, aşa desprinderea 

(âjtrpTrjoGai) arală căderea din armonie şi acord; 
câteodată cuvântul arată şi ieşirea din atârnate. Aici s-a 
luat in primul înţeles. 

Peste - ceea ce i-a fost dat - cu măsură Din chipul 
luminii sensibile vei deduce ceea ce se potriveşte înţele- 
surilor dumnezeieşti. Căci s-a scris: Nu căuta cric mai 
presus de tineXx înţelege cele ceti s-au poruncii; numeşte 
aici măsura a ceea ce ţi se potriveşte. 

Cele ce nu-i suni proprii. Sunt cele ce nu corespund 
ei. .ca depăşind-o. 

(Imitarea) acesteia a închipuie dumnezeiescul (ierarli), 
Araia al cui chip este ierarhul. 

Pe cei ce vin. Arală clar că ii învaţă pe cei ce ascultă, 
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Cunoscute lor însele. Notează că primul dar dobândit 
de cineva din învăţătura dreaptă este cunoaşterea, ca sa 
pă/eascâ vele ale legii ; Ia anii mc ia tine însuţi i 1 Tun . 4 . 1 d ), 
cum a spus şi Sfântul Vasilc: căci aşa imită pe îngeri, care 
se cunosc pe ci înşişi. 

Cel ce tinde spre - ceea ce e văzut. Văzut (opatTOV) 
numcşle aici ceea cec văzul sau ştiut spintual flO GcojprrTOV 
ityouv i'/tioxnTdvj. Iar cel ce tinde iavaxptvo)V) c cel ce 



se mişcă spre a vedea. Iar cunoaşterea de sine spune câ este 

dar sfanţ 

Chipul acestei. Explică CC înseamnă a veni la ierarh 
prin naş. 

Pecetea. Arată ce este pecetea {iritat, n. trad.) şi ce 
înscrierea. 

Pe lângă ei gr. npO£ aiaTtu. în loc de: împreună cu 

el 

(Al celui) ce t-a însoţit, gr. OUVO/taoOV. Cel ce i-a 
un nat. 
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Nereţinut. Nu mai arc oarecum nici o relaţie cu viaţa 
de mai înainte, nici unitatea lui nu mai c supusă îm- 
părţirilor; căci cel Unul csic in toate asemenea Sieşi, 
întrucăteste Unul; iar mulţimea, aflându-sc împărţită prin 
păcaie , e ncăsemenea. 

Dezbracă. Arată pentru ce e dezbrăcat. 

Prin su/Jarea. Notează ce înseamnă suflarea cate- 
humemlor către diavol. 

Renunţarea. O tradijie simbolică. 

A privi în întregime spre Cel Unui înţelege tinderea 

înucagâ spre Cel Unul potrivii «apuselor Domnului, care 
a zis: Ca foţi să fie una. adică să privească spre Cel Unul, 
care c ceea ce place lui Dumnezeu; iar tindere a nunul 
înălţarea gândirii spre Dumnezeu şi părăsirea celor de jos. 

Neschimbată. Arată cum şi de unde se fac deprinde- 
rile înţelegătoare neschimbate 

Netnntuiată. Nedezmierd abilă. neniuicreasCl 
bărbăţie, neincavoiaiă, neclintita spre nici o cădere. E de 
ştiut că s-a spus aceasta şi despre Femeile bărbătoase sau 

lari (âpptvcxpavcov). 
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Le po(i vedea. Despre ungere. 

Prin care se supune {lui Hristos). Alcătuirea acestei 
propoziţii are o lunga pane explicativă. Ea are astfel o 
bogată compoziţie. Cel ce se desăvârşeşte se supune înlupia 
lui Hristos. care impune luptele, bucurându-sc de ele ca 
dumnezeieşti. Şi cele următoare. 

Hristos 



va Dumnezeu 
rânduieşte 



lupta. 



ca înţelept cafiuaics 

e legiuitor înfrnmuse- 
ol eî, ţeazu 

laptele, 



ca hun €. 

împreună 

luphVor. 







Ca Dumnezeu. 1 Iristos c Dumnezeu, contrar Nesto- 
rienilor. 

Păşind. Yorhcşie despre Botez. 

întâiul dintre luptători. Numcşie întâiul dintre lup- 

tăton pe Domnul, care numai pentru bunătatea sa s-a 
luptat cu stăpânirea morţii. 

Prin luptele Sule. -Adică prin ungerea cu mirul dum- 
nezeiesc [era ohu eml ca spi >nivii sa fie unşi înainte de-a 
itnra i" întrecerile km de aceea t-u huit ungerea cu mir 
sfinţit ca dup ol puterii ce a pi uneşte cel hoiezat pentru 
luptele ce-t aşteaptă irnp/mna ispitele/ păi aiului, n. trad.). 

Lucrările. Numeşte lucrări păcatele şi poftele şi 




mişcările pătimaşe; iar existenţe, fiinţele lucrătoare ale 
demonilor. Căci faptele rele nu se văd ca existenţe in ele 



insele. 
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Căci moartea - nu este. Spune ce este moartea şi Că 
unitatea noastră este compusă, 

Duce - în iplanttt) nevăzut Acest plan ncvâzut au 
„pus unii ca este iadul, adică despărţirea şi plecarea 
sufletului in locuri nevăzute celor sensibili. 

Alterare a formelor trupeşti. De multe ori inipu Isc va 
tudafe nu numai in viermi, d şi in alte animale. Observă 
gfl si aceast a prefacere o numeşte alterare {&A Aonoo tvj ; şi 
că sufletul ieşind din trup se face nevăzut şi nu se mişcă în 
jurul trupului, cum spun unii. Şi că scufundarea in apă s-a 
socotit de Unii în mod potrivit ca un chip al morţii. 

Rânduită de Dumnezeu. Numeşte moartea rânduită 
(stăpânită) de Dumnezeu mormântul de trei zile al Dom- 
nului; -ji spusa zisa de Domnul. Vine Su'ipânitorul lurnu 
acesteia Şt în Mine nu află nome (loan 14.30), zice că 
t-sic j Cuvântului; iar stăpânilor al lumii şi al voilor 
diavoleşti din oameni spune că esic Satana, care are 
>; ipariirca morţii, după Apostol: dar in Hristos n-a aflat 
nimic din neascultarea lui; căci n-a stixărşit păcat, nia 
iu tenie* L'iim zice Isaia (îs. 5*.9>. De aceea a fost cu 
neputinţă sa fie ţinui în moarte, cum zice Petru; Ci a fost 
lăsat iulie vei nunti sU>h«d. cum zice David (Ps. 87.-1). 
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Cel fără de podoabe se împodobeşte. După Apostol. 
întunericul este \ iaţa murdara; cel lipsit de podoaba în gradul 

cel iiku nuuc este si Iară chip. neavând chipul înţelepciunii 
diimnezcieisu; căci imunecă şi acoperă vinuica; de aceea, pe 

drept cuvânt cel ce vine l la Dumnezeu» se împodobesc prin 
luminare (prin Botezi ţi primeşte lumina făcăndu-sc llul 
luminii, după dumnezeiescul ltuin. iar fără chip I-a numit intre 
râpiuii pe cel ural 1 a chip. nu p-e cel cu totul nepartas. la chip. 

precum adeseon celui diform f6l')Opop(pov) îi spunem fată 

fomut i'qioptpov). 

Se iasă cunoscută spiritual. Eu socotesc ca din motiv 
de nio<.iesiic. marele Diomsie spune că tace penuu că nu 
ştie. Că sa învrednicit de duhul preşliinţci. a arăial în 

Ejrfşitita a'iUc evanghelistul iiuoi. Dar aceasta mi se pare 
cainseaninacă cei învredniciţi pretuitndeni de Duhul dum- 

ii'.v.-i-sc mjiii huna mireasma a lui Hristos. îai uniţi cu El 
pnn iui uţie. pun iv ii Apostolul ui. simt prezenţa lui şi o arală 
aceasta pnn vorbirea In limbi sau având hansmu prooro- 
Eea*ca sau în sa'-.'ir^irea de vindecări iji în câte se spun in 
r*ifl!ile Apasialihr ^i de duiuiuvcicscul Pavel. 

Aţţffek cei ce inţeleg cele duhovniceşti ca duhovniceşti 
>i le compară CU cele duhovniceşti voi simţi astfel ţi buna 
riurc.iMnă duliovnicească. Căci P;ivcl zice ta cei ce 
l'iopinaduiiM. Evanghelia sunt buna mireasma ,t lui Hi is- 
10a, iniruval din puterea credinţei suni conduşi l.t viaţa şi la 
'CflWea pnn Rotez, şi la darul SlantuhiiDnii -ji la împărăţia 
'■c-fUfilor |inn laptele dunim-zeic^i. caic SC aială a H şi ale 
tomci miresme spmtualc. De aceea dumnezeiescul h.vin 



vede în A/Hmilipsă şi cupele pline de lămâie ea rugăciunea 
drepţilor (Apuc. 5.8). Iar râul miros al diavolului sunt 
faptele păcatului, cum s-a Spus şi in Psalmi: Pui/czn-au şi 

s-au împuţit ranele mele din pricina nebuniei mele (Ps. 
37.5). adică a păcaiului meu. De aceea şi Hristos a fost 
proorocii ca mu vărsat. Şi Domnul răspândeşte miros de 
bună mireasmă în jertfa dreptului Noe. De aceea şi 
Evanghelia Ic este unora, adică celor credincioşi miros de 

bună mireasmă, iar celor necredincioşi li se face miros de 
miHirte. osândindu-le laptele şi condamnându-i 3a gheenă, 
precum şi mirul cel foarte ales în acelaşi timp îndulceşte pe 

uameni şi ucide porcii, care nu suporţi prea marea 
mireasmă buna Acestea le spune pe larg mai departe, în 
capitolul TV. despre mir. 

Din niiutuietile apostolice 

Dai Botezul este dat in loc de moartea Domnului» iar 

apa in loc de mormânt; iar untdelemnul in loc de Duhul 
Sfânt; pecetea e în locul cnicii; mirul e întărirea mărturisirii. 

Capitolul UI 

L Despre cele săvăişite in Suutxă (în Lttuivltie) 

învăţător - Tainelor. Vorbeşte de Sfanţul IcroteL 

Să a înfăţişăm printr-v sfântă descriere. Adică pnn 
desenerca sfântă a celor săvârşite în mod vizibil. 

Obştesc. E omisă completarea. 

Comuniune Despre inipartiişirc. 

Desăvârşirea din. E cu neputinţă a se desăvârşi cineva 
larajnipunaNire 

/// mod concentrat. Adică în mod necesar. 
Nedeplină. Nici o sinaxâ (liturghie) nu c desăvârşită 
fără împărtăşire. 

ţi (inia. Şi aici capătul i to KCtpdAaiov) se înţelege ca 

ceea ce C necesar şi de primă imponanţâ. 

Numele. Arată pentru ce se numeşte luminare: şi pe 
drcpl cuvânt 

Din ceea ce se săvârşeşte Şi aici se omite conţinutul 
nmâp^Fiv). 

// lama Stnaxet t Liturghiei) 
sau a lomuntv'ui (cumineca' tura) 

Ierarhul. Treapta aceasta in timpul Păriniclui exista 
poate in fiecare biserică locala. 

Cărţilor sfinte Cărţi sfinte nuniesle Vechiul şi Noul 

Testament. 

împreună cu ei energumenii, Adică cei necuraţi cu 
duhul. 

Vintre Iilor ci Numeşte liiurgi pe diaconi şi pe cei 
numiţi ipodiacom. 

Fruntaşii. Fruniaşii suni protodiaconii. iar preoţii 
*unt presbiteni. 

Pun înainte. Aceasta după obiceiul ce domneşte in 
Roma [.se vede < ii Sfântul Maxim n sai>\ aceste scolii după 
te a meis ut fttmta, după 640. n trad). Căci acolo numai 
■şapte diaconi liiurgbisesc la altar, pe care socotesc ea a 
numeşte fruntaşi; iar ceilalţi săvârşesc alui lucrare liturgică 
oarecare; notează aici vechimea Părintelui; ţi că împreună 
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cu diaconii, pun pâinea înainte preoţii. Lucrul din urma se 
Tace pretutindeni, exislând puţini diaconi {poate in practica 
punerii pâinilor pe altor de către diaconi, aceştia con- 
Vmutm sltijhu pentru uire attfosi instituiţi de AptistoU, a 
irad.l. în Roma însâ, precum socotesc, liturgltisesc tot- 
deauna la altar numai şapte fruntaşi; poale ca Viaţa întreaga 
cei şapte sunt fruntaşi înlre ceilalţi. 

Obştească Se rostea şi alunei un oarecare Simbol al 
credinţei sau. mai degrabă, primea toata biserica 

învăţătura sau rezumatul învăţăturii de credinţă. 

Din sfintele cărţi. Aici nu suni primele cărţi Cit la noi; 

la acest Părinte, dupâ sărutare se citeau dipticele, ca şi in 
Rusâril. 

Fruntaşii dintre liturgi. Numai protodiaconii stau 
împrejurul altanilui; poate Ca şi cei mai în vârslă dintre 
aceştia. 

Şiaduce sub văz. Adică lămureşte cele lăudate. De 
pilda câ aceasta si aceasta suni ale lui Hnsios. Şi arată 
ţi dumnczcieşiile daruri în aceslea; de pilda, ca sunt 
spre iertarea păcatelor şi spie viaţa de veci 51 celclahe 
daruri lainice de felul acesta. Poate că sun vazîm 
SCtimn.â şi aceea ca sfintele daruri, descoperite după 
rugăciuni, rămân acoperite până la vremea îm- 
părtăşirii; sau poate ridicarea şi înălţarea pentru 

binecuvântarea cea una a pâinii dumnezeieşti, pe care 
o înaltă preotul spunând Sfintele Sfinţitul', ceea ce c 
şi mai adevărat, precum vei alia spunându-sc la 
sfârşitul capitolului. 

/// Tolctore tftdwvnUeascd 



§1 



Chipurilor - cu rănduiulă. A numit chipuri ale 
adevărurilor cele ce se săvârşesc acum în Sinaxâ. 

!\ici • a simboatelor. Acestea suni simhoale şi nu 
adevărul cum îl vom vedea în viaţa viitoare. 

Căci preasfintele. Sunt psalmii şi citirile. 

In amintire .Spune Că după Cina. luând pâinea şi 

celelalte. Şi câ se vesteşte moartea lui pânâ ce va veni, 
după Apostol şj precum Domnul însuşi a zis: Avea sta s-o 

faceţi intru puniemreo Mea (Lue. 22,19) şi cele ur- 
mătoare. Mai notează câ a numit Cina de Taină a Dom- 
nului arhisimbolitl Tainelor dumne7£ieşii; şi că cel ce se 
împărtăşeşte cu nevrednicie de pâine şi potir nu are nici 
un folos de la împărtăşanie, ba mm degrabă se va îm- 
pănaşi spre osânda lui. după Apostol (cf. I Cor. 1 1.29). 
Din cele următoare, poale spune cineva pe drept cuvânt 
câ numai dupâ ce a ieşit luda de la Cină |q-a împărtăşii 
HristOS Taina Apostolilor 

Cm aceeaşi simţire de cele sfinte. Vorbeşte de luda. 

Şi notează c.1 ţi ku i-a transmis pâinea şi potirul tainic; 
dar Tainele s-au dat numai ucenicilor după ieşirea lui 
Iuda de la Cină. deoarece acesta era neviednic de ele. 

Prin deprindere. Expresia prtn deprindere 
(K0*9 ffyvi arată pe cea prin cunoaştere, adică pe cea care 

este astfel în chip lăuntric şi nu o simpla apropiere 

irupeascâ. ci pe cea prin credinţă şi simţire 
duhovniceasca. 



§2 



De ta vele cauzate- Adică de la ceJe săvârşite v 
Iu cele nevăzute 51 lainice, care suni cauzele celor sirnţiic 
şi arhetipurile lor Iar cauze sunt numite cele ce au cauza 
existenţei în altă parte; sau: de la cele cauzale la cauze 
înseamnă de la simboalelc sensibile la cele inteligibile u 
înţelegătoare; sau de la cele mai nedesâvărştte la cele mai 
desăvârşite; de pildă, de la tipuri Ia icoană şi de la aceasta 
la adevăr Căci cele ale Vechiului Testament sunt umbra; 
iar cele ale Noului Testament sunt icoane; dar adevărul e 

Starea celor \ iiloare. 

Potrivit sfintei. Se spune în mod accentuai tKCtTct). 
Arată câ exista şi atunci. 




Despre Ierarhia Bisericeasca 



Dintre forme. Numeştc/Vme chipurile celor nevăzute 
şi lainice sau cele simbolic săvârşite. Iar prima dintre 
acestea e nuntită tainei Sinaxei. ui cărei caracter inteligibil 
sau văzut prin contemplaţie făgăduieşte să-1 descopere. 

Mai presus de toate. lata un mod al înţelegerii spiri- 
tuale a capitolului de faţa. 

Nu se mişca • din. Notează stabilitatea nemişcată 
dupâ fiinţă ş;i câ episcopul e chipul lui Dumnezeu. 
Notează câ în trei moduri se înalţă cele ale tămâierii; 
ierarhul începând de la altar şi înconjurând loaiâ biserica 

se reîntoarce iarăşi la altar. 
La fel. Alt mod. 
în acelaşi fei - dumnezeiescul. Al iTcilca mod al 

înţelegerii celor săvârşite, e câ şi episcopul iese din 

uni laie in cele multe, dar nu e reţinui de ce/e inferioare; 
adică nu comunică cu cele rele. 

9 

A psalmilor. Ce sunt psalmii. Şi notează rostirea lor 
unită Jiinţial (OV>VOUOl(0(xevri) cu celelalte, dar le şi 
adaugă fTO a^CoOV). Căci acestea nu suni unite prin 
liinţâ. ci toate contribuie la un singur scop. adică la 

mântuirea oamenilor. De aceea a spus unirea fiinţialâ 
(OUVOlXJUOUevrp. Deaeeeaîndalâaadâugal aproape 
1X0 OXCoOV), coreclând opoziţia cuvintelor. Voi spune 
mai jos că vorbeşte de o unică insuflare, adicâ de o 

împreună suflare, ceea ce arata câ unul este scopul. 

Căci toată sfânta. Aminteşte pe scurt toate cărţile 
Vechiului Testament. 

(Iubirea - bărbaţilor) • pentru creştere, gr. XOOV 

dvuovroyv. Acelor încercaţi ca Iov. 

Laude - ale iubirii Despre cântările iubirii. 

iFaptete) umeneşti. Aici introduce lit fel cele ale 
Noului Testament 

iubit. Socotesc câ. indică Ap"coJtpso dumnezeiescu- 
lui loan sau, mai mult. Evanghelia Iui. 

Au prins rădăcini, gr. auveppî£(0O£. I-a atras îm- 
preună. 

A dumnezeieştilor. Scopul psalmilor este. zice. sâ se 
laude Dumnezeu ţi slujitorii Im adevăraţi care au putere 

să comunice şi sa cuprindă acestea; aceasta se foloseşte 

în mod necesar în toate cete săvârşite in mod preoţesc, 
întipărind o amintire statornică a psalmilor in cei 
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cc -icânia. t 

faptelor dumnezeieşti, gr. Ocoop-yiotc,. Măririle lui 

pumnezeu. 

§5 

C. prin (executarea i • imnelor dumnezeieşti. 
v ,v iz', ca împreună cântarea psalmilor este învăţătura 
^prY^ndirea comuna privitoare la Dumnezeu şi a 

'unora despre aloi, 

Conveniruie. Cele concentrate adică nelămurite, se 
Umurcsc prin simboale săvârşite. Aceasta înseamnă ca 
\e Srgm. Notează câ Părintele zice câ cele spuse in 
psalmi în chip umbrit, se lămuresc prtn citirea Scnp- 

f B acestea. în acestea, adicâ în Scripturi, cel ce 
priveşte cu atenţie cunoaşte ca unul şî acelaşi Duh a spus 

3 ' Vfl propovădui. Se va propovădui, lămurind prin ea 
t;ele ale Vechiului Testament 

Acetu a spus, gr r\ \&* fy"% Vechiul Testament (f| 
utv) ie-a spus. iar Noul (fţ Se) Ie-a îndeplinit. 

Teologiei. Notează ca numeşte Vechiul Testament 
teologic, iar Noul. lucrarea dumnezeiasca (6£0\)pyiav) t 



Jggtyjfe Cei cu lotul necatehizaţi aleg sa rămână de 
bună voie neascultători ai acestora. 

Naşterii din Dumnezeu. Adicâ a Sfanţului Botez. 

Dar pe eatehumeni Despre calehumeni . energumeni 
si cei ce se alia în stare de pocăinţa ţi participa la unele. 

Otf din urmă. Catchumcnii sunt cei din urma. 

Nepărtaşi, gr dux&KXOi. Ncimpărlâşiţi. 

Purtaţi Ui pântece, gr. paiCWU-CVOi. Spre naşterea 
din nou. 

Avortoni gr âupXu>9piSia. Nâscuţi morţi. 



ŞreaUpsitâ desfinienie.^.âx'iqjoc uxv KOtt airtfi,. 
Ncdesâvârşilâ. Notează câ aşază între energumeni şt pe cei ce 
stăruie nepocaiţi în plâcen trupeşii, ca desfrânaţii, iubitorii de 
spectacole i tic distracţii > şi pe cei ce practică cele asemănătoare, 
pe care numindu-i. dumnezeiescul Apostol adaugă câ (nu 
trebuie) tuci să mănânci cu unii ca aceştia (cf. Cor. 5.1 1 >. 
Ai casta o lămureşte şi mai inuliîncele următoare. Dar trebuie 
ştiui câ aspmncaiiccsiei separaţii şi distanţări nu se mai practica 
acum 

ttn astfel de. Noieazâcăccl unit cu Dumnezeu nu va 
mai Ti mfluenţat de duhul necurat. 

O influenţă foarte necurată. Cei destrimiţi sunt 

deasupra celor demonizaţi. 

Cete vu adevărul existente Numeşte m odevmut 
existente* virtuţile (in general. Puiin(ii numesc 1 u ode vă- 
W eusient. 6 OVTCOC, tOV. pe Dumnezeu, câiă vreme 
făpturile ston numite nunuti existente ia o vroi; dor 
fflft Ut .1/ i ututea uneşte pe om CU Dumnezeu ji im noule 
M0W făta pmrea lui Dumnezeu, o vedem numită, m 1 ş, 
pe eu cu adevărat existenta; de altfel. Sfanţul Maxm 
Ipum direa de multe ari că fiinţa virtuţi este fim* 



. 



stru Dumnezeu, n. trad.J. 

Materială Fiindcă şi materia înstrăinează, alterează 

prin multe paiimi. 

Cete străine. Notează că străine de nm suni cele ce 
duc la păcat: câci păcatul nu ne ewe natural, ci naturală 
este aptitudinea spre lot lucrul bun. dupâ Apostol (cf. II 
Cor, 9.8) şi după cuvântul din psalmi: Şi de cele străine, 
fereşte pe robul Tău {Pa. 18.Uk Din acestea poţi înţelege 
şi spusa Domnului: Şi ducă ît$ ceea ce este străin nu uri 

ţ) tl \t cteduuiosi , cine vă vo do vauâ ceeo ce este td vostru? 
(Lue, 16.12). De aceea nu numeşte lucrurile străine exis- 
tente. Câci nu sunt ale firii, ci mincinoase. Iar ceea ce este 
dupâ fire. esic existent fOV) şi al nostru. Altfel: a nurmţ 
străine cele ale lumii, ca unele ce nu ne suni proprii, ci 
trecem de la unele laaltcle sau câ ncrimânând în acestea 
peniiii totdeauna cu preocuparea noastră, căutam spre 
altă viaţă, pentru care am şi fost făcuţi. 

Al liiurgului. Adicâ unii dintre cei nu pătimesc de 
cele ale energumenilor. 

în mod pătimaş. Dovedire clara. 

Cei neiniţiaţi. Caichumenii Desfrânaţii. 

(Locaşului) bisericesc al lui Dumnezeu Despre or- 
dinea celor scoşi. 

Muşcături. Batjocuri ce se întipăresc. 

Din lipsă de bărbăţie. Notează din ce cauză sunt 
tulburaţi de demon unii dintre credincioşi. 

Printr-o deprindere şi dragoste. Ca prin pocăinţa. 

AtotsfînţUJ. Credincioşii uniţi şi cu Dumnezeu şi întreo- 

lallâ. 

Comună A numit lauda obştească ca una ce c can- 
tată de soţi sau făcută prin harul comun. 

Lauda aceasta. Notează câ a numii laudă, simbolul 
credinţei, mărturisirea şi mulţumirea. 

Mie mi se pare. Spre ce ţintă priveşte simbolul. 

fiinţei Dupâ cuvântul Apostolului, care zice: Toate 
umr ale noastre (I Cor. 3.22). Iar frumuseţi arhetipice. 
numeşte toate cele văzute, ca firea dumnezeiasca din care 
a dăruit participarea, dupâ putinţa, oamenilor, sau 
vorbeşte de cele dupâ chip şi după asemănare. 

Ce ni fe-a pregătit. E vorba de bunătăţile pregătite 

noua de El. 

Deplină. Notează ce spune despre Hnstos sau despre 
deplina lui înomenirc; şi împotriva lui Apollinane. 

§8 

Dumnezeiasca pâine. Notează câ nu numai sfânta 
pâine era pusă înainie. ci* şi potirul dumnezeiesc ceea ce 
nu se face acum {iarăşi o dovadă că tăierile lui Dwmsie 
daieo-ă tv muh womte de Sfântul Maxim, n. trad.). 

Prea dumnezeiasca sărutare. Notează pentru ce se 

da sărutarea. . A ^ ila . 

Poftele. Notează câ poftele pătimaşe Mint împărţite. 
ne despart pe noi şi de Dumnezeu 31 unu de atţu: ba ne 
despart şi de noi înşine. 

Duşmăniile - faţă de cei de aceeaşi fire. Adică faţa 

de oamenii asemenea nouă. 

Diptice. Pentru ce se citesc după sanitare dipticele. 
Cei - tn chip cuvios. Notează câ atunci se citeau numai 
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iis;:i 



dipticele celor ce au numi (tiu ca acum. şi celor vii) 

Spune teologia. Accsiea simt din fuţetepauncit Zfe« 
a tei Sofamon. Notează ca şi acesi Părinte s-a folosii de 






ea. 



Observă. Spune ca aivâmul din prooroci, după care 
irebuie pomeniţi înaintea Domnului, nu irebuie înţeles în 
sensul câ amintirea lui Dumnezeu se înnoieşte prin 
închipuirea omului care citeşte pomelnicul aceasta se 
întâmpla cu înţelesurile legale de viaţa în trup. adicâ de 
ale noasire; ci amintirea hu Dumnezeu trebuie socotita 
cu dreptate cunoştinţa lui Dumnezeu, prin care cunoaşte 
pe cei desăvârşiţi, ajunşi in El asemănători lui primr-o 
viaţă virtuoasa şi învrednicii! de o cunoştinţa neuitata a 

lui de către Bl «notează cum înţelege spusa psalmului.), 
Simboale. Trupul şi sângele. 



$10 



Cu apă. Arată ce înseamnă spălarea manilor si când 
se face. 

Zice - cel spălat. Notează cura înţelege Părintele 
această spusa a Domnului, care zice: Cel spâlat nu are 
nevoie să i se xpelt decât picioarele (loan 13.10). Iar 
propoziţi a alcătuita aici se referă la cele de mai jos, ca sa 
fie înţelese. Se araiâ unurne legătura între spălarea în 
slujirea Legii şi spălarea mâinilor în slujirea noastră. Tar 
nerg&wt # dezlegat arata ca nu va fi reţin ut de ceea ce c 
mai mic tn purtări şi simţire. Sau olt/el: citirea propoziţiei 
acesteia prin depăşire are acesi înţeles: cel spălat, precum 
zice Scnpiura. nu are nevoie de vrcoultâ) curăţire, decât 
de spălarea vârfurilor sau a celor de pe urma ale sale; prin 
aceasiacuraţireacxireniclorse va face neapărat în nepri- 
hănita şi nepătata întoarcere în deprinderea atotslaniâ a 
asemănării cu Dumnezeu, păşind cu bunătate spre cele 
bune. Şi păstrând plinătatea şi întregimea asemănării cu 
Dumnezeu, va Ti nereţinui şi dezlegat de toate. întor- 
eandu-sc iarăşi unificai siîn chip unitar spre Cel Unul 

Decât de spălarea vârfurilor. Spune ce înseamnă câ 
ce ce s-a spălat nu are nevoie de altă spălare; decai de a 
ce or extreme (a vârfurilor). Numeşte cele de al dmlfa 
cele sensibile, de care se împătimeşte sufletul prin 
închipuire (nălucire). 

Cel sfânt. Notează ca vasul de spălat exista în Lege 
şi ca el are aJi înţeles pentru ierarhie în lege. care nu mai 
e valabil. 

Ierarhului. Notează indumnezeirea preotului (cu 
adevărat atotdcsâvârşit). 

Spre (preasfânta, lucrare sfînţitoare (trebuie) să 
mba curate Despre lucrarea sfinţiiuare. 

lor face sa treacă, gr, fytkr&m Suevoti. Ca un 
Atenian aucizănd. spunând că a voii Sâ-şj treacă sirabi 
crea splendorilor proprii It.OV liapfiapimov 
imisnWh a vorbii in sens feminin de splendori 
fEqnctaw,. Aşa ., folosit fa capitolul VTI al cănii 
Despre ierarhia cerească, o toi 
acolo. 



>rrnâ alică. Poţi să eiteţjţl 



Extremă. Adică curăţirea extrema. 

Stih vedere. Sfintele daruri au iama* ni.u nmli a. 
cunse până la vremea sfiniei împart aşanii; aceasta o yrail 
după pupii: alunei se spune exact, c.i in ilţ.ând ierarhul 
isfanta pâine, a arâlat binecuvântarea, spunând- Sfint#*u 
Sfinţilor. CKC 



Sil 



Luciul ohmilor Numite oglinzi suHetele slmtiloi 
ea primiioare de lumini dumnezeieşti şi devenite 
asemănătoare veşniciei nun trtalte. 

(.Spălarea, ierarhului Moţează pentru ce se spăl, 
ierarhul Ia altar sau inaimeii sfintelor. 
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Care spunem că suni. Toate lucrările Providcni-î 
pcnlru noi. puţini le ştiu. poate nici cei puţini- si nenin. 

cc e prusconiidia (aducerea). 

Contribuţia, gr. crpcoyov Ajutorul. 

Omenească. Despre căderea oamenilor 

A trecut gr. uncp|3ao(a..A trecui prin călcare 

Pornirilor proprii. Ceea cc înseamnă in n iod arbitrar 

Ceea cc spune întregeşte cele de mai sus. Căci a s pus ta " 
firea omenească e luata în primire de viata mult în, 
pătimită. 

Atrăgătoare. Slujitoare. 

Sfârşit. Adică moartea. 

Corespunzător începutului Căci şi începutul cxbi 
tentei ii avem din pământ; fiindcă trupul nostru este din 
el. in mod cuvcnii dupâ neascultare avem şi sfârcul 
corespunzător începutului. Căci s-a spus: Pământeşti* 
in pamant ie vei Taloane (leş. 3,19). Iar prin sfârşii 
înţelege moartea. 

Viaţa . înălţătoare, gr âvotyojyou Cfor\C. Numeşte 
viaţa ce merge în sus (înălţătoare. dvayoăyov». cea care 
caută cele de sus şi c întoarsă spre Dumnezeu. 

înstrăinarea mult pătimaşă, Cc înseamnă înstrăi- 
narea lak Aowoa ic; > pentru impuri, am dezvoltat în scri- 
erea l)e\ju e numirile dumnezeieşti. 

Duşmanilor, gr. SiKSUXVf Tţ. Celor răi şi nefericiţi. 
In chip jalnic in cele ce nu sunt. In nonexisicnjl 
prut păcat: căci păcătosul e. in oarecare mod. ncexisienq 
fiindcă răul e incxisienl (răul nu poate exista in sine. ci 
numai in relaţie tu n existenţă t arc existai» in ea fnsâsi. 
fie c t) e net re/rtâ, ea Dumnezeu, fie t â e ceată . n. trai). 
Atotnemărţ-inita. iubire de oameni Despre întru- 
pare, căci pe aceasta a săvârşii-o din iubire de oameni. 

Lucrarea de sine -faţă de noi. Notează exactitate* 
dogmelor, exprimata în marca bogăţie de cu vinic si com- 
bătând pe loţi ereticii. Făcându-se de sine lucratoare 
Providenţa dumnezeiască faţa de noi araiâ câ în ca era 
însuţi Cuvâniul lui Dumnezeu; nu era altul in altul, cum 
spun nehuneste un ii împreuna cu Nestoric. Iar prin faplul 
ca s-a (jcui panaş de toate ale noastre in chip nepâcaîOA 
ră.Muama se pe Munichei <\ pe Eutichiani şi pe Apolii- 
nanţti şj pe Acefali şi simplu pe loţi ereticii, 

Deprinderea, gr. fejecoc;. deprinderea nu irebuie 
înţeleasa aici cj o calitate statornica oarecare, ci ca ceva 
dobândii în mod staiomk sau ca o stăpânire de sine. 

Nu eu puterea. Noicaza c^ nu prin tărie a biruit 
Hnstos pe Satana, ci prin judecată ţi dreptate Aceasta o 
spune şi Cirigorie de Nyssa in Ctnâittareii < atelieluv. 

Abundentă, gr. 6XpÎ0"U BoiMlâ. 

Lipsa (ei) de chip - cu frumuseţile. Am spus mai sus 

că declara tara chip (dveiScovi iniunencul. Notează 
libenatca noastră. 
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foarte urâte. împuţite. 



§12 

Mereu - ierarhice. Ale bunătăţii ierarhice, eum a spus 
u începutul capitolului. 

După ce U-a lăudat Adicâ binecuvântând pâinea ţi 
nourul stimelor daruri. Notează că peste tot numele 
'„(„it.olkâ dumnezeiasca stanţa lucrare ţi sfintele daruri 
<i simboale ale celor de sus ţi mai adevărate. 

* Acoperită. Aşa a. spus ţi puţin mai înainte, că dumneze- 
iescul dara rămas acoperii până ia vremea împărtăşirii, dacă 
nu se refera la ceea cc c ascuns pentru cei mulţi şi Calfe stau 

alaia». a simpli laici. 

Căci - Cel Vnut si simplu, fiindcă a luat şi NUtlet 
inţeleuaun ţi trup pământesc. <S-a făcut chip din nou. 
adică a luat firea noastră). Notează câ ne facem păruţi 
fim dumnezeieşti, odată uniticuHrisioslcf.il Petru 1.4). 
Notează şi cete despre iconomie ţi cine e eel ce s-a făcut 
văzul *J ee înseamnă frângerea pâinii ţi împărţirea ci. 

Culminant, gr. kot' &Kpov. Adicâ prinir-o unire 
culminantă ţi desâvarţalâ şi fiinţiălâ dupâ ipOStasul 
adevărat. 

întreagă, iir. â\coprţxo\>. Nevăiămată. 

Trebuie • ţi nai Notează eare e scopul creţiuiismu lui. 

A ducă ndi i-t sub vederea. Vorbeşte aici despic Domnul 
nosuu Itsus Hnstos nu în mod simtuilic; l-a numit ţi viaţa 
musuâ inteligibilă fvotitfiv). Iar expresia in mod 
ds.Hh.hşir C/tavTcAf.T ) o foloseşte fiindcă a luai şi suflet 
ituclegăior ( vexpavj ţi trup pământesc. Şi bine a spus: prin 
UmuţHire rieumestecală; căci li rănias Dumnezeu, făcându-se 
\ăvui ca om ţi păstrând însuţirile lîecărei fui. Şi notează 
tieeasui contra lui Apollmanc. (Sfântul Maxim precizează 
mei eu in termenii Cafccdniuilut textul tui D'tmm ie. n. trad.). 

A luai chip din noi. Adică a luai chipul nostru sau 
firea noastră. 

Părtaşi - ai lui Dumnezeu. Notează Câ rtC facem 

pănaţi ai firii dumnezeieţii udată uniţi cu I irisias. 

§14 

Cu - mulţumire, gr. ciţ coapta iiav. Despre 
hihaiistic. 

Premerge transmiterii In general premerse 

ifflXTXtl în Ioc de npOTfyt'Txat); căci întâi trehuie sâ se 

împărtăşească preotul şi apoi să transmită aliora Deci 

impar;.! şi rea celui cc aciuez (jertfa) premerge iiMpârţirii 

latnkeeaueajjli 

învâţuturiie dumnezeieşti. Cum trebuie sa lîe preotul. 

Cetce se folosesc • c u îndrăzneală . Ceea cc spune este 
aceasta: precum preotul dacă nu se împărtăşeşte primul de 
cele slujite este necurat, aţa ţi cei ce învaţă pe alţii, neîm 

plinind ceea ce invaţâ. dupâ spusa Domnului: Cei te va 

fax- şi va învăţa. tiieMa nuire f* Va ilieoia (Mai- !>.I''J. 
Sfânta rânduialâ. Legea dumnezeiască. 
:V« trebuie să îndrăznească. Temc-ic foarte. 
,\pt. gr. apcioatriv. Aditâ cuvenit. A/u numeau 



Lacedemonienii pe cel făcut de ei căpetenie a eeiâţilor 

supuse lor. spre deosebire de Căpeteniile ce erau apte 
(âp|l6EpV J să vieţuiască conform legilor. De aceea ţi Atc- 
nienii numeau apţi ioppxxJirpac) pe cei cc porunceau să 

se vieţuiaseâ în mod cuvenit turn arată clar comicul Plato 
în drama Despre soli. Decişi aici anumit Dionisieîn mod 
propriu apt (âp^ocxr|V) pe căpetenia Bisericii, episcop. 



Căci prin sfânta, Notează ce înseamnă: Gustaţi şi 
vedeţi (Ps 33.8). 

Capitolul IV 

l. Despre cele săvârşite tn Mir 
şi despre cei desăvârşiţi ta el 

Astfel - spre Cel Cnui Adică spre Cel inteligibil ţi 
duhovnicesc. 

// Taina sfînprii Mirului 

înconjurul - cu huna mireasma. In loc de tămâie rea 
de către episcop a întregii biserici. 

Căutare Adică SfitUf {Dumnezeule) (ayioţ) şi Aleluia. 
hi faţa lui. Prut el se săvârşeşte tot cc c sfânt. 

///. Tfikuue duhovniceasca 

§1 

(Bărbaţilor) sfinţiţi. Notează cu adevărat cuvântul 
dumnezeiesc, ca bărbaţii dumnezeieşti trebuie să aibă 
faptele virtuţii ascunse de faţa slavei. 

Forma. gr. dyaX.pa. Chipul. 

De e îngăduit, gr. F.i GqilC. Drept 

in chip. Deşi chipul e cu iotul nedeosebit ţi asemenea 
cu modelul (arhetipul), fiinţa lui, zice. este deosebită; 
căci el este neînsufleţit; ţi modelul are viaţa adevărata; 
dar opera zugravului este din ceara şi culon. Vâzutâ 
deosebirea în acestea, identitatea între cele două e unita 
cu o deosebire (hi fiinţă, n. trad.). 

I'orma. gr. V v6a\|ia. Asemănarea. 

în mod cuvenit Frumuseţii dumnezeieşti. 

Activează, gr. opeoot. Lucrează. 

Ca să fie vâzutâ. Notează cum înţelege că nu tre- 
buie Sâ facem pompoase faptele noasire bune. 

AU bunei miresme. Adică: Dumnezeu (câci Acesta 
este huna mireasmă), făcând binele adevărat de la Sine. 
nu sc întoarce spre toţi. adică nu se îninsieazâ din slavă 
deşartă pentru cei ce nu primesc părerile lui. nici nu caută 
să aibă slava de laoamcrtL 

Cu de cei ascunşi. Am arâlat de multe on in scrierea 
Despre numirile dumnezei eşu cc este imeligibil (VOV|XOV> 
ţi înţclegâior tfVOEpQV). Aceasta o spune ţi aici. câepîseopu- 
lui. caree sfănL Dumnezeu îidescoperâea unui înrudit lumina 
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dumnezeiască, nu prin alt învăţător, ci direci (dar episcapul 
a primii învăţătura despre aceasta mature tie-afi hirotonit 
epiSeap, n. irad). Ci el însuţi luminează mina înţelegerii 
miiului; deci pcniru episcop dumnezeiescul mirnu e acoperii, 
ci cu faia descoperită, după Apostol (ci. D Cor. 3. 1 8) priveşte 
Taina; dar cei netesâvărşiţi au nevoie de simboale: de aceea 
Sfântul Mir al lui Dumnezeu e acoperii de aripi prin ierarhul 
care mijloceşte între popor şicclc a3c Iui Dumnezeu şi descop- 
eră simboalcle prin explicare. Şi numeşte contemplaiivi 

(văzători. 6f.copoi)ţ) pe epi-scopi. fiindcă şi la Elini se 
numeau contemplativi (teopot) de către toţi cei ce veneau 
cu întrebări la Dumnezeu despre cele viitoare; şi ei aduceau 
jertfe pentru aceia si se rugau pentru iertarea lor {.Sfântul 

Maxim vrea xa arate şi prin aceasta că Dioriisie a venit la 
creştinism cu cunoştinţa unor termeni din religia efină, n. 

irad.). Neasemanatori (âvqjotouc) ii numeşte pe cei 
ncdcsâvârşiţi ai poporului; căci acesta îi esle obiceiul Iui. (Nici 
nu se descoperă cei înţelegători, ci rămân nevăzuţi in cărţi i. 
Sub ghiciturile, gr. aivi^fiaxcov. Aceste cete se lu- 
minează prin ghicituri şi simboale, după slăbiciunea lor. 



Celar ierarhice. Căci dumnezeiescul care se revarsă 
prii] lucrări nu desăvârşeşte ţoale, precum împărtăşirea 
de sfântul trup si sânge. 

De cele dumnezeieşti, Căci loji cei ce răspândesc 
huna mireasma se împărtăşesc de buna mireasmă lainică 
pe măsura lor. 

De ta energumeni. Cei demonizaţi şi abătuţi spre pofte, 
despre care vorbeşte şi în capitolul dinainte; iar frică 

(moierv) n urneşte tulburarea, teama, spaima, rătăcirea. 

Celor -la o minte. Vorbeşte de cei aflaţi în pocăinţă. 

// duc. înaintare dreaptă şi urcuş potrivit sfinţilor. 

Unitari. Numeşte unitar (CVOClSâ;) pe cel ce înain- 
tează spre Cel Unul sau mintea însăşi care vede pe 
Dumnezeu, de care spune că se şj uneşte cu Cel Unul şi 
se umple de unitatea Acestuia. 



Dar c e? gr. Ti* &C. Socoteşte cuvântul ca întrebare. 
Căci daca. Buna auzirc hrăneşte simţirea şi produce 

plăcere. 

Calităţii Iar deosebitoare, gr. KpiHKOÎ. Numeşte 
calitate deosebitoare (putere distinctivă. KptTixov) 
puterea distinctivă sau înţelegătoare a sufletului, pe care 
dacă nu o curâţeşte Cineva de pornirea spre rău, spune că 
nu va fi m simţirea bunei miresme dumnezeieşti. 

îmbelşugat, gr. 6A|3ov. Bogat. 

htdukesc.gr. n&oiaTvot. in loc de răspândesc buna 
mireasmă. 

S5 

Ca minţi. Ca îngeri. 

Exprimată prin (chipul) celor douăsprezece. Arată ce se 
ejCprimâ prin chipul aripiJor. Notează mărimea Serafimilor. 
Teologia. Sfânt. Sfânt. Sfânt [prin aceasta întreită şt 
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neîncetată repetare .se exprimă Sfânta Treime, n. irad.). 

Mai presus de(tt>atâ) răutatea. Notează că Pârin- | 
tclc spune că puterile de sus sunt nepâriaşe nu numai 
de pâcai. ci şi de uitare. 

Cunoaşterea. Bine a unit ştiinţa cu înţelegerea; căci 
cunoaşterea exactă a ceva aduce înţelegerea aceluia. 

Aşadar - (însuşirile). Spune care c însuşirea Serafimilor 
şi câ a grăit despre ci mai înainte. 

(Ordinele ierurhiitor) mai presus de ceruri. Vorbe şie 

despre ele în lucrarea Despre ierarhia cej-ească. 

I I 

Deci. gr. to fi£v Ouv. Explicarea sfinţilor Serafimi; 
ia seama la tut locul, cum ne spune să înţelegem cele* 
scrise în Prooroci despre Puterile de sus, 

A' umărul tnşesit, gr. E^a7lAfjV Oecxiv. Prin numărul 
de şase arată cele şase aripi. 

Primele - si cete mijlocii. S-ă spus în cele dinainte 
cum trebuie înţelese cele dintâi, cele de Ia mijloc şi 

ultimele Puteri ale celor înţelegătoare. 

Chipul. Căci nu au cu adevărat aripi. 

Aripilor. Notează cum 9 înţeles chipurile aripilor 
Serafimilor şi câ ei zboară în întregime ne având nimic 
coborât şi umilit. 



tar dacă -feţele. Notează prea frumoasa şi minunau 
explicare pentru ce Serafimii îşi acoperă feţele şi pi- 
cioarele cu aripile, iar cu cele din mijloc zboară. 



Şt aceea. Explicarea Serafimilor. 




Fiinţialâ. în scrierea Despre ierarhia cerească. Ci 
laiul VII. a explicat ce este deprinderea flinţiala la îngt . 

Nu a fost lipsiră de cunoştinţa. Şi sfinţii îngeri ştiu 
câ Iisus care sfinţeşte a fost şi sfinţit, şi când şi cum. 

S-a pogorât. Adică s-a făcut om. 

De Tatăl. O spune aceasta pentru câ una este lucrarea 
Sfintei Treimi. Notează dreapta credinţă incomparabilă a 
marelui Dionîsie şi cum a păzit deosebirea între dum- 
nezeirea Domnului Iisus şi trup; căci Iisus. care sfinţeşte ca 

Dumnezeu toate. Acelaşi ca om a fosi sfinţit de către Tatăl 
şi de către Sine însuşi. întrucât c şi Dumnezeu, şi de către 
Slantul Duh. cunoscând şi treptele îngereşti pe Iisus ca pe 
obârşia sau ca pe cauzatorul şi Creatorul lor. fiindcă spun 
câ. de şi e sfinţit, e neschimbat după fiinţa; căci e Dumnezeu. 
Notează că îşi ştiu obârşia proprie in actul Jui creator. 

Serafimi stând împrejurul . Notează pentru ce stau cei 
insesit înaripaţi in jurul dumnezeiescului mir. Spune că Iisus 
e nedeosebit ( neschimbat, ârcapâAAaKTOV) fie pentnicase 
aseamănă în toate cu noi prin firea lui. afară de păcat, fie pentru 
că tui suportă vreo schimbare sau vreo umbră de mutare după 
dumnezeire, prin faptul că s-a făcut om Notează întruparea 



întreagă pcniru cei ce îl declară fără minte omenească, ci 
numai Dumnezeu [Apoll mari şti, n. trad.). 

Pe Cel Sfînţir. S-a spus aceasta mai ales în Epistola 
către Evrei: Cel ce sfinţeşte şi cei ce sunt sfinţiţi ( Evr. 2.11). 

Ale mirului Arată peniru ce se toarnă mirul în forma 

.-meii »» cristelniţă. ..... 

{duce sub vederea. In loc de îl slăveşte in chip arătat. 

Pentru naşterea - din Dumnezeu - scufundat Căci 
-i înviat a treia zi. nefiind reţinut de moarte. 

Sereţinutd. A înviat a treia zi nefiind reţinui. 

Pe cei - în moartea (tui). Căci celor mulţi le este 
asC unsă cauza tainei pentru ce e Botezul in Hnstos, 
pentru ce ne botezăm in moartea Itffc 

§11 

Ca om Notează şt din aceasta câ Hristos primeşte şi ca 
Dl n ne Duhul Sfânt, silniindu-se. Iar ca Dumnezeu îl dă pe 

fcl. Notează şi dumnezeirea tui ftinţiată si câ a rămas 

tteschtmfhtt. 

Prin deprinderea dumnezeirii. Dacă auzind de deprin- 
deri fiinţiale la mgeri. nu înţelegem adâugându-li-sc din 
afară nişte calităţi în mod accidental - precum s-a spus şi 
puţin mai înainte şi am lămurit ţi în scrierea Despre 
ierarhia cerească, capilolul VII - cu atât mai mult nu vom 
accepta în Dumnezeu Cel ce estcînscnspropnumaj presus 
de ftinţA. vreo deprindere sau calitate potriviia celor com- 
puse, ci deprinderea c a dumnezeirii funuale. care are prin 
fire din ea însăşi toate cele bune. Pe lângă aceea, notează ca 
si dimuiezeirea nu c însăşi fiinţa, la Dumnezeu, ci slava 
fiinţei 



Altar. Spune că şi altarul se desăvârşeşte pnn mir. şi 

pentru ce 

Altar este Iisus. Spune că Iisus este altarul; st notează 
mărimea şi înălţimea unui astfel de altar, fiare este Hristos. 

Ardere de tot în chip tainic. Dă de înţeles sfârşitul 
psalmului 50. 

Taina sfinţirii mirului. Spune câ s-a numii Taina 
sfinţirii Mirului ; şi pentru ce. 

(Sfinţeşte) ca lucrare a tui Dumnezeu toate Ceea 
ce spune e aceasta: toată arătarea şi lucrarea dumnezeiască 
este prezentă prin simboale; şi arată simbolul următor ai 

cuvântului ajeluia al proorocilor. 

Cei ce (cunosc) limba evreiască spun. Observă că 
aceasta e contra Acefalilor. 

Arătare a lui Dumnezeu. Arată ce psalm e indicat şi 
e vădit că unul din cele ce se termini cu Aleluia. 

Capitolul V 

I. Despre sfinţirile preoţeşti 
{despre treptele, puterile şi lucrărilor lor) 

Si 

Deosebirile. Le numeşte pe acestea slujbe repartizate 

pentru că fiecare treaptă ierarhică are in mod distinct 
slujirile ei preoţeşti, ca repartizate ei. peste care nu poate 



trece; căci e vădită slujirea diaconului; şi. la fel. a celor- 
lalţi. Iar puterile şt lucrările acestea au acelaşi înţeles, 
fiindcă arată acelaşi lucru; căci de cei cărora li se permite 
să curâţeascâ şi sa lumineze, se spune că au puterea să o 
Tacă aceasta in chip învâţâtorese (didactic); dar se poate şi 
deosebi înlre ele. întrucât puterile pot fi înţelese ca daruri 
şi vrednicii duhovniceşti, iar lucrările sunt slujiri; iar 
sfinţirile (desăvârşirile» Ic vom înţelege pentru trepte 

sau hirotonit. 

împărţirea. Lămureşte în cele următoare care c împărţirea 
întreită şi care întrciia treaplă a celor superioare; despre ele a 
vorbit ţi mai înainte. în primul capitol al scrierii prezente; şi 
notează câ în tenuiiia bisericeasca este o "împărţire întreită, şi 
care este. 

Sfânta noastră tradiţie se împarte 



tn 



Taină; căci în 



aceasta stă 
de Săvârşi' ea. 



in iniţia- 
tor. 



în iniţiaţi. 



Preasfânta. Care este ierarhia din ceruri; şi că Taina 
ierarhiei cereşti este cunoaşterea şi deprinderea după 
putere în cele ale lui Dumnezeu. Cei ce iniţiază în ea «unt 
primele trepte; iar cele ce se desăvârşesc după ele sunt 
treptele iniţiale şi învăţate. 

După -aceea. Arată care este ierarhiacelordouâ popoare. 
Cea după Lege. Despre ierarhia cea după Lege. 
Nu e uşor de distins. Notează câ spune că nu e uşor 
de înţeles şi de distins sensul şi alegoria poruncilor Legii. 
Lucrarea acestei (ierarhii) după Lege. Arată care e 
lucrarea desâvârşitoare a Legii. 

Iniţiat şi călâuzitor. Ai lui Moise deci. 
Explicând-a cu sfinţenie. După spusa; Vezi să faci 
mate după chipul arătat ţie în munte (leş. 25.40). 

Mai desăvârşită. Spune despre noua ierarhic a 
Bisericii câ este împlinirea celor după lege. Aceasta o 
spune şt Apostolul în Epistola către Evrei; şi Domnul: 
N-am venit să stric Legea, ci s-o împlinesc ( Mal. 5.17). 
Prin locul ei de mijloc. Notează câ ierarhia 
bisericească este la mijloc. între ierarhia cerească şi cea a 
Legii şi câ comunică cu amândouă, cu una prin Duh. cu 
alta prin liieră. adică prin simboale. 

In mod întreit. Cum e împărţită în trei trepte. 
Slujitorilor îndumnezeiţi ai sfintelor, gr. eeoeioeic, 

TCOV iepCOV Adică în sfânta cunoştinţă. în învăţători şt 

în cei pe care îi învaţă. 

Dintre (cete trei trepte ale ierahiei) celei pentru noi. 

A îngeri lor. 

Se împane lucrarea sfântă a desăvârşirilor 

in curăţire. &■ iniţiere. in desăvârşire- 

Ordinea stimelor lucrări ficrurgii) 

tn curăţirea celor in lumi- în desăvârşirea 

nedesăvânoi la nanei celor luminaţi, 

celor nebofeutţih celor 

cură[tţt. 
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in cei auâţiţi. 



Şi cei ce se desăvârşesc 

în cei lu- 
minaţi. 



in cei 
desăvârşiţi. 



§3 



Putere. Priveşte în acestea, clar arătata. împărţirea 
intrciiă a ierarhiei. 

(Ordinul) sfinţilor slujitori. Despre cei ce desăvârşesc. 

Să cureţe, Ce înseamnă a curaţi Şi ce a lumina şi ce 
a desăvârşi a spus în scrierea Despre ierarhia cetească* 
capitolul III, despre scopul ei; şi o va spune şi aici mai 
departe (2ice: aceasta e întreită). 

In desăvârşirile. Prima sta în a curaţi pe cei nemiluiţi 
{neboiezaţij; cea mijlocie, cea prin care iniţiază; ultima. 
în a desăvârşi numai. 

Primă. în loc de treimea treptelor subordonate. 

întreita. Ce este întreita putere a preoţilor. 

A sinaxeL Legală de Jovedindu-se (ctno&eixQFioTfi). 

Dar acum. Căci cu ajurorul dumnezeieştilor Scrip- 
turi ne curăţim şi ne iluminăm penlru naşterea din Dum- 
nezeu; tar din sin axa (lilurghic) şi din .sfinţirea mirului ne 
desăvârşim prin cunoaştere. Observă ţi acum indicarea 
împărţirii întreite. 

Cinul preoţesc se împarte 

în vel în cel în cel 

iurâptoi . luminător, deu'ivârşitcir. 

§4 

Căci oare nu vedem şi (substanţele) sensibile. Prin 
sticla pdvim ■soarele, ceea ce a spus şi mai sus, şi în foc 
se poate vedea lumina, primul luminând prin corpuri 
subţiri şi Străvezii şi pe cele mai groase şi neluminate, iar 
focul arzând printr-o materie uşor de aprins încălzeşte şi 
firile inapte să fie arse. 

Să lumineze. E vorba de lucrarea ierarhului. 

Văzătoare de Dumnezeu. Observi că ierarhul e ilu- 
minat primul spre vedere. Apoi iransmiie celor de sub el; 
apoi desăvârşeşte pe cei cărora le transmite iluminarea. 

Acestor (prime) - te aparţine. Trebuie înţeles că le 
aparţine în comun; căci se spune pentru toţi cei din acel loc. 

B 

Este prima Observa că ea este prima şi ultima. 

Puterea treptei ierarhului Despre puterile treptelor. 
Trebuie înţelese cele de faţa in sensul că toaie cele 
săvârşite preoţeşte au o legătură cu ierarhul. întrucât el 
lucrează acestea prin treplelc de sub el; loluţi. în mod 

deosebii i s-a rânduit ierarhului spre luuare proprie şi nu 

prin slujirea altora, sfinţirea mirului şi sfinţirea altarului 
şi hiroionirea celor ce aparţin cinului preoţesc; pe acestea 
Ie-a numii chipuri ale putorii dumnezeieşii 
desâvărşitoarc. Iar întregime (6XoTT|xa) numeşte toate 

Hcptele. cum explica îndată. 

Iar acestea sunt. Adică cele ce prefac sfânta pâine in 
Impui lui Hnsios şi potirul in sfâniul sânge şt apa in sfânta 
curăţire ŞL pC cel neluminat (neboiezal) în Tiu; şi la fel 
toate celelalte, 

Căci deşi (se săvârşesc) • de călre preoţi. Notează că 
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a sfinţi şi desăvârşi mirul nu aparţineai prestatorilor, pe 
care îi numeşte şi preoţi; dar nici a sfinţi altarul, ca sa se 
aducă jertfa Domnului pe ci; nici a hirotoni. Acestea Ie 

face numai ierarhul; fără de ele prestatorul nici nu v a 
bmeza. nici nu va aduce jertfa, ci va împlini silnicie lui 
lucrări pe temeiul celor săvârşite mai "mainie de episcop. 

Sfinţirea, gr. âyiaxeCav. Hirotonia. 
în mod unic. gr. Evioucoc. Sau deosebit 

Ştiinţele. Puterea de învăţare a Tainelor aparţine 
ierarhilor. 

Iar (treapta) - preoţilor. Arata care e treapta preoţilor 
sau a presbiterilor. 

Lucrează. Adicâ treapta preoţilor. 

Iar (treapta) liturgilor. Arată treapta liturgilor sau a 
diaconilor. 

Curăţeşte. Cum curăţesc diaconii. 

De aceea - la sfânta. Explicarea curăţirii. Notează 
ca apar\inc diaconilor să dezbrace şi sâ dcscaJţe pe cei 
cc sc botează şi să-i întoarcă spre apus şi iarăşi sâ-i mute 

spre rasa rit. 

De aceea - la (uşile) sfinte. Notează că atunci d iaconii 
păzeau uşile, iar acum ipodiaconit. 

Ni s-a arătat prin urmare. Recapitulare. 

Dar (treapta) ierarhică. Ca episcopul face şi cele ale 
treptelor inferioare şi cei dintâi fac cele ale celor de al 
doilea şi ale celor de după ci. Dar nu şi invers, cei de al 
doilea- cele ale celor dintâi. 

Să se urce fa - îngâmfare. Nici unul nu trebuie sâ 
îndrăznească cele ale ccîor mai mari. 

Chipuri - preoţeşti. Araiâ ale cui chipuri sunt ircptele 
preoţeşti, care I ucrează cele de la Dumnezeu penlru oameni. 

Căcidt oarece, Despre treptele cereşti, cum sunt sfinţite 
de Dumnezeu. 

// Taina sfinţiri fai preoţeşti 

Ierarhul. Hirotonia episcopului, preş biterul ui şi dia- 
conului. 

Cu amândouă picioarele. Acum se desăvârşeşte altfel. 

Cu unul din picioare. E nesigur cu care picior. 

Pentru fiecare. Notează câccl hirotonit trebuie săru- 
tai de toţi cei din altar. 

Sfânta anunţare, gr. âvdppriOiq. Anunţarea c ca o 
manifestare de veselie în numele lui Dumnezeu; căci 
pecetluindu-K arhiereul care-l hirotoneşte spune numele 
lui Dumnezeu: Se pecetluieşte cutare din presbiter în 
episcop în numele Tatălui şi al Fiului şi al Sfântului Duh; 
la fel şi la presbiter şi diacon, 



/// lâtcuire duhovnicească 



§1 






Căderea, gr. unbnxuxnc. Căderea este îngenuncherea. 
Anunţarea (ccvâppnm^). ceea cc se numeşte acum vestirea. 

Anunţarea. Anunţarea la hirotonii, ca cea pentru 
episcop: Peniru sfântul părinte Episcop acesta. La preş- 



biter' Penlru acest presbiter. La diacon: Pentru fratele nostru 
diaconul acesta. Se numeşte anunlare. penlru ca prin ca se 
stenic hirotonia; Harul dumnezeiesc prohiriseşte (pro- 
" /cază) pe hirotonit de la aceasta. Iu aceea. 



nv> v 



§2 



peci. L r rnteaza explicarea. 

§4 



Spre (viaţa) bărbătească. Observa viaţa bârbâlcaseâ 
lui lisus %\ nepacâtuirca obârşiei dumnezeieşti. 



§5 



-ţ ntmţare. Arată care e anunţarea. 

Sici -frate. E frumos şi necesar şi sigur că nici frate 
nu e cineva Iară Dumnezeu. 

Sfinţilor dumnezeiesc. Ca om, Hrîstos s-a tăcut şi 
arhiereu. Notează aceasta împotriva Acefalilor şi Nesio- 

rienilor. & 

De aceea şi El Notează când au lost hirotoniţi 
ucenicii ca preoţi şi că lisus. deşi era Dumnezeu, n-a 
hirotonii El- ci a făgăduit sâ trimită de la Tatâl pe Duhul 
Sfânt cănd li s-a arătat lor ca limbi de foc. 

OMr$a sfinţirii. Nunicşie a$a pe Domnul după dum- 
nezeire. 

(Corifeul) ucenicilor. Sfântul Petru, adicâ împreuna 
cu ceilalţi, fiindcă au promovat tprohirisit) pe Matiaca 
Apostol. 

Despre (sorţul) dumnezeiesc Notează cc spune 
despre sorţul tizul pe Maua şi ce înţelege prin aceasta. 

Căci eu socotesc că Scriptura. Cuvântul din Foprele 
Apostoliht despre acesteal-am aflat în unele cânt- fiind 
aşa: Şi le-tiu dat l«r w/r, iar în altele: Şi te-uu dat sorţii 
tor, Le-au dai lor (aiJTOÎc;) e de acord cu cc spune 
dumnezeiescul Dionisic întrucât sorţul indică un simbol 
a! descoperirii sau lucrării Sfântului Duh. lucrare venita 
peste cel arătat prin sorţi; de aceea şi despre Iscariotcanul 
spune preamarcle Petru: A luat den tu noi sorţul sluprii 
acestea (Fapi. 1.17*. deşi avem ohiceiul să socotim că 
nu prin sorţ a ales Domnul pe Apostoli. 

Iar ierarhul. Despre episcop, penlru ce se pun nu- 
mai pe el Sfintele Evanghelii. 

Lucrarea dumnezeiască, arătarea dumnezeiască. Mai 

trebuie înţelese: cele ce sunt (Tjnâp'/pVXa): iT>xlii e Cum " 
pusă de multe ori cu lipsa unor cuvinte. Notează că epis- 
copul se împărtăşeşte de loate favorurile dumnezeieşti. 

Sfânta vorbire, gr. kfwXoyudv. Explicarea. 
Iar - preoţilor. Despre prestuten. 

hieenunchiereu-însă.Cc înseamnă mgenunchierca. 

Cele treiţ trepte) ale celor sfinţiţi. gr. al XpeXc, xajv 
icpOTcXcaTCov. Adică U ierarhilor, a preoţilor şi a mur- 
gilor (diaconilor). 

Peste cele trei (trepte) ale celor conduşi spre 



desăvârşire. Adică a celor curăţiţi, luminaţi ţi desăvârşiţi 
prin vedere (cunoaştere) spiriluutâ. 

Treapta liturgilor. Despre diaconul care îşi apleacă 

un singur picior. 

Iar preoţii. Cc înseamnă plecarea ambelor picioare 
ale preoţilor. 

Amândoi genunchii. Cc înseamnă ca ierarhul îşi 

apleacă amândouă picioarele: şi pentru cc sc pune 
Evanghelia pe capul lui. 

Capitolul VF 

I. Despre treptele celor ce se desăvârşesc 

§1 

Treimea celor ce se desăvârşesc. Treptele Ce se 

desăvârşesc sunt trei. 

Spunem deci. Care sunt cei ce se curăţesc şi cum. 

Mulţimea celor excluşi. Aceştia sunt catehumenii. 
cei în curs de pocăinţa şi cei tulburaţi; în cele următoare 
se arată deosebirea celor în stare de pocăinţă 

Una. A celor ce au păcătuit şi se află în curs de 
pocăinţa după Botez. 

Aha. A celor ispitiţi, tulburaţi prin ispitire. 

Alta. A celor ce s-au îmors de la erezii şi de la 
neînfrânare. 

Alta- cea mutată. A celor ce nu s-au întors deplin 
de la neînfrânare spre sfinţenie sau acalehumenilor. 

§2 

Treapta de mijloc. Poporul credincios. 
(Treapta) celor curăţiţi de toată. Toată curăţirea 
poporului. 

Treptele celor cc se curăţesc se împart în 
cei sco^i de la cele sfinte, 
poporul credincios, 
monahii sau terapeuţii. 
(Treapta) poporului sfânt. Notează ca treapta de 
mijloc se numeşte poporul sfânt sau cei ce au în tagma 
laică starea în afară de orice certare. Iar trcapia mai înaltă 
decât toate numeşte pe monahi sau pe terapeuţi- 



(Ordinul) -monahilor Măsurile stării monahale. 
Tămăduitori. Pentru ce s-au numit monahii terapeuţi 

(0Cpa7t£DTOU>. 

Unitară Ce este viaţa neînipârţuă şi unitară. 

Sfintele (concentrări) ale celor împărţite. Numeşte 
împărţite cele ale vieţii trupeşti. 

într-o monadă asemănătoare celei dumnezeieşti 
Cum se desăvârşeşte monahul (cel singuratic) şi pcmru cc 
monahul are o desăvârşire şi o chemare şi a stare specială. 

/; Jawu desăvântrii mon/ihute 

Preotul. Notează că numeşte pe preot şi nu pe ierarh 
şi că potrivit acestui cuvânt al Părintelui nu episcopul 
trebuie sâ dea schinta monahului (sâ itm<:iiu âlnmona- 
llism, li. iradj, ci numai preotul. 
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Împărţita. E vorba de cele împărţite şi mult divizate 

ale vieţii trupeşi, ca cele ale negustoriei şi a!e multelor 

obligaţii. Iar închipuiri sacou şte poftele cugetate şi 
chipurile patimilor. 

// funde Cum se tunde monahul. 

întreit Notează câ vorbeşte de ipostaxul întreit. 

/// Tălaâre duhovnicească 

§1 

Ordinul monahal. Pentru ce spune monah şi caic c 

starea şi îndeletnicirea monahala. 



Renunţarea, gr. ăn01d^r\. Ce c renunţarea. 

De aceea multe. Notează acestea contra Lambe- 

ţianilor sau Masaii anilor şi Adelfianilor, ,1 Marcioniţilor, 
care ncvoindu-sc în mod extrem numai trei ani. dupâ 
aceea trăiau cu atâla nepăsare timpul celalalt al vieţii lor. 
încât săvârşeau cu toată libertatea orice lucru nebunesc: 
Căci se rostogoleau în curvxi. în lăcomia pântecului şi. 
simplu vorbind. în toate des frânările, afirmând că Ic fac 
acestea in chip nopâtimuş; şi suferind cu nesimţire îm- 
pâtimirea ţi pătimind de cele ce le veneau de la ci si de 
la demonii ce locuiau în ei. erau stăpâniţi de nebunie ca 
de o boala şi mai degrabă se bucurau, decât sâ lupte 
împotriva ei. 

Interzise- Notează că multei se interzic monahului sâ 
l'acâ. peste care laicii stăpânesc. De pilda, căsătoria, ar- 
mata, negustoria şi altele, pentru care laicul nu e osândii. 

Tundrrea pârului. Ce e tunderea. 



De mai înainte. Ce înseamnă a-$i schimba haina. 
Şi toţi. Ce înseamnă sărutarea. 



La dumnezeiasca (împărtăşire). Ce înseamnă a se 
împănaşi îndată. 

Se împărtăşeşte. Pentru ce cei hirotoniţi se îm- 
part ăşenc îndată. 

Se dă (împărtăşirea) - de către După hirotonie toţi 
se învrednicesc la fel de Tainele dumnezeieşti, care arată 
familiaritatea şi unirea cu Dumnezeu. 

(Sfintele) lucrări desăvârşitoare (sunt) curăţirea. Ce 
înseamnă lucrările desăvârşitoare. 

Treapta. Iată că şi aici Părintele a înv âţat mai clar care 
SUrtI treptele superioare, de care va vorbit mai sus. 

Dar vei spune Că nu este în ect cirieva care se 
curaţcşie; şi despic îngeri. 

Este vreo (ceată) cerească. Notează că nu e nici o 
pată în vreuna din Puterile cereşti, cum socoteşte Origen 

şi cei ce cugeta ale lut {acesta e un text in uire Sfântul 
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Maxim critică pe Origen cit numele, câtă vreme [ n 
Ambigua îl critică fără sâ-t numească, n. traci.). Căci ej 
spun câ pe măsura abaterii, fiecare din cetele cereşti a 
primit una sau alia din numiri şi din trepte şi a fost legata 
in trupuri mai subţiri, spre pedepsirea abaterii lor spre 
rău; dar ele sunt minţi cu totul curate şi netrupeşti, cum 
au fost create de la început. Câ Puterile cereşti sunt 
netrupeşti. în chip felurit aicunoseut dtn cele dinainte. Si 
niei una din minţile cereşti na fosi prinsă în păcat după 

căderea demonilor, căci aceasta n-am cunoscu t-o nici din 
dumnezeiasca Scriptură şi nicj vreunui din Părinţii 
înţelepţiţi de Dumnezeu n-a spus-o. Iar acest Părinte 
spune, spic învăţătură, câ sunt atotcurate şi fără pata si 

n-au nevoie de curăţire, căci dacă acceptăm ca în vreunele 
din ele s-a ivit vreo pată. acelea au trecui la starea puter- 
ilor contrare; deci celelalte sunt fără pată şi prin urmare 
n-ar avea nevoie de curăţire. Şi câ aşa este, a arâiai-ocJar. 
Căci exprimând propria opinie contrara şi adevărata, a 
adăugat: far dacă cineva. în loc de: dacă cineva ar spune 
că vreunul s-a abătut şi a câzut din ceata sa, eu nu spun 
(aceasta) ei dimpotrivă, (spun) că rămân pururea cu totul 
curaţi, fiindcă alt fel ar cădea din starea lor. Deci sâ nu 
socoteaxcăcineva din aderenţii lui Origen c ă spusa de faţă 
e de acord cu opinia abătuta de la credinţa a aceluia, 
spunând câ se produce pururea o cădere şi o revenire şi 
iarăşi o cădere a minţilor cereşti, cum zice Origen în 

prima scriere din nepî dpXGJV: ..Socotesc câ orice 
raţiune arată eâ tot ce e raţional poate proveni din tot ce 
"C raţional" . Şi dupâ puţin adaugă, zicând: ..După 
sfârşitul tuturor, iarăşi se întâmplă o curgere şi o 
cădere"' . I ar Kvagric.în capitolul 78 al sutei a doua. zice: 
..fiecare ceată a Puterilor cereşu constă fie din cele de 
jos. fie din cele de sus şi din cele de jos" . Şi în capitolul 
19 ăl acelei sute zice: „Din starea îngerească şi 
arhanghelească se produce starea sufletească; iar din cea 

sufletească cea demonică si omenească; iar din cea 
îngereasca iarăşi apar îngerii şi demonii" (după această 
concepţie toate se pot preface pun i snnţă iu toate, având 
toate o esenţă comună: aceasta înseamnă în fond câ nu 
mai eu deosebire între hine şi rău; den nu mai e un 
Dumnezeu care nu poate fi det-at bun; e o concepjie 

pmteistă, n. trad.). 

(l'iinţelor) mai de jos Care este curăţia şi ordinul 
celor cereşti. Curăţia Puterilor cereşti este iluminarea spre 
o cunoaştere mai desăvârşită. Notează câ înaintează spre 
cunoştinţă şi câ despre demoni nu se spune câ se curaţeSC. 
după cum spun unii câ şi (demonii) se rnântuiesc cu 
sfinţii înir-o apocarastaza (restabilire) de ei închipuită. 

Astfel şi (treptele) luminătoare. Notează despre 
îngeri cum se luminează şi se desăvârşesc. 



Capitolul VII 
L Despre vele i r gjr Mvârşesi pentru cer adormiţi 

Tot aşa (plecând) spre. Nu în aceleaşi locuri sunt 
duşi_ toii cei ce se sfârşesc; şi despre înviere, 
învierea întreagă. Adică cu trupul. 
Pentru că (sufletete). Vorbeşte despre drepp. 



Despre Ierarhia Bisericească 



[ar (puterile) curate ale. Despre învierea trupurilor. 
Învierea şi judecata celor ce au slăvit 

unu spun că su- alţii. alţii, cu alte tru- 

flttid se va scula fihâ iru- puri. mâine, şi 

împreună cu pair. 
impui, cum 

of fi creştinii: 



vor avea o viaţă 

cu acum. 




Dintre morţi 
„„„ vor fi Sfimt, flQft in finap. 

Căci - unite. Căci trupurile se unesc cu sufletele. 
Notează că vorbeşte de învierea întreagă. 



Cei nesfinţiţi. Despre moartea păcătoşilor şi ce so- 
cotesc Elinii câ sunt dupâ moarte; expune părerile lor. 
Unii dintre ei, cei mai neraţionali. mărturisesc câ nici 
sunetul nu e nemuritor. Dintre aceştia este şi Vias.dar nu 
Priencus. ci altul; ci spun ca şi sufletul e muritor şi se 
desface, ca şi trupul, şi merge in nonexistenţâ (în ne- 
fiinţa!. Alţii, chipurile, mai raionali, filosofând despre 
nemurirea sufletului, ca PI aton şi cei la fel. spun că după 
moarte trupul nu se va compune într-o fiinţă, nu se va 
mai întoarce în veci în compoziţia cc-a avut-o; ct spun câ 
nu se va mai compune, fiindcă materia e nevrednică de 
aseînveşnici împreuna cu sufletul şi numai sufletul este 
nemuritor. Aceasta o spun în mod diferii şi ereticii, ca cei 
ai lui Simon Magul. Mcnandru. Valentin, Marcion şi 
Manes: iar acum cei ce provin din miturile lui Origen; dar 
acestea nu sunt dogme. Priviţi pe cei cu care voiesc sa fie 
număraţi şi ce opinii absurde unesc cu credinţa fără 
prihană a creştinilor cei ce nu cunosc pe Dumnezeu şi nu 

cugetă cele ale oamenilor. 

Trupurile, Adică va fi numai învierea sufletelor, fără 

trupuri. 

Care începe încă de aici. E ceea ce spune Apostolul. 
câ arvuna şi dovada învierii de obşte cu trupul s-a făcut 
în Domnul nostru lisus Hristos;şieâîn El s-a ascuns viaţa 
noasuâ. care se va arăta în Dumnezeu ca naşterea din nou. 

Sufletelor- însoţitoare Au fost atunci unii eretici, 

ca cei din jurul lui Simon Magul şi cei împreună cu eL 
care vorbeau de un trup eteric, care va coexista cu su- 
fletul, Trebuie ştiut că şi Origen spune acelaşi lucru 
îillr-una din scrierile lui. în altele îl neagă şi pe acesta. 
dogmatizând că toată firea trupească merge în nonexis- 
tenţâ. Citeşte cele scrise de sfântul mucenic Metod ju şi 
de Olimp din Adrianopolc, episcopul Lichiei. irnpoinva 
lui despre înviere şi de Antipatru. episcopul Boslrelor şi 
v ei afla de fanteziile mitice şi aiurite ale lui. 

Preafericita. Le spune acestea cugetând, socotesc, la 
Papta, care a fost atunci episcop al Ierapolci Asiei şi 
contemporan cu dumnezeiescul evanghelist loan. Căci 

acest Papia. in a patra din cărţile sale KupiaKtOV. ex- 
plică plăcerile datorate mâncării. în stare de înviere; în 
această dogmă a crezut dupâ aceea Apollinane. cum se 
y cde in scrierea lui pe care -o numesc unu anul o mie 



(X.tXiOVTa£xrptfia). Cum ar fi deci după aiurelile unora, 
(atribuite) lui Apollinaric scrierile Sfântului Dionisic, care 
anulează pe Apollinane'.' Dar şi Irineti al Lugdunului (de 
Lyon ) spune în capitolul V al scrierii împotriva ereziilor 

f KctTO atpf.aecov) acelaşi lucru şi aduce ca manor al 
celor spuse de el pe numitul Papia. 

Venind la sfârşitul. Înfricoşătoare şi foarte înspăi- 
mântătoare sunt sfârşiturile păcătoşilor. 

Cu alţi ochi. Vorbeşte de alţi ochi ai minţii, care e mai 
curată, privind la cele din iad şi întorcându-se spre aştep- 
tajea gheenei. în care nu crezuse înainte; de aceea se 
tulbură şi se teme de moarte, cugetând de nu cumva sunt 
adevărate pedepsele de jos; deci şi păcătoşii se scoală în 
trup. 

//. Taina săvârşitei pentru cei adormiţi 

Adunând. Despre preoţii ce mor. 

Oinn-e sfinţiţii. Despre monahi, drepţi şi laici. 

în dumnezeiestUe. Notează ce se citeşte şi ce se cântă 
la monahii şi niirenii adormiţi. Spune ca diaconii cântă 
cântări mărturisitoare şi pline de putere; cântările întăresc 
făgăduinţele nemincinoase mai înaintecitite despre înviere. 

/// Tâlcuire duhovnicească 



Conduşi şi luminaţi de lisus. Adică spre viaţa şi locul 
celor adormiţi. 

Pentru această • dumnezeiască. E propriu dreptăţii 
să dea locul potrivii vieţii. 

Sfântă rugăciune. Pentru ce se face rugăciunea. 



§2 



Dumnezeieştilor. Pentru ce sunt cântările şi citirile. 
Notează care era vechea rânduială pentru cei adormiţi. 



§3 



Observăm că. La slujba pentru adormiţi nu ies nici 
energumenii, nici cei în stare de pocăinţă, ci numai 

catchumenii; şi pentru ce. 

Catehumenii. Nimic nu c mic în Tainele noastre, ci 
toate sunt mari; comparate între ele au o deosebire în 
mărime. Căci faţă de cele săvârşite pentru^eci adormiţi. 
Tainele Băii. Luminării dumnezeieşti şi Împărtăşaniei 
sunt cele mai mari şi de necomparat; de aceea s-au şi 
numit mici cele pentru adormiţi; dar nici de acestea nu 
sunt vrednici caiehumenii. 

Căci se vor vătăma. Acestea sunt conforme celor 
spuse în Corintem de Apostol (1 Cor. I 1.27) despre cei 
ce se împărtăşesc cu nevrednicie; aici spune şi câ ei 
dispreţuiesc dumnezeieştile Taine. 



§4 



Rugăciunea. Notează că se roagâ. 
Slăbiciunea omenească Adică păcatele subţiri. 
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Despre Ierarhia Bisericeasca 



Pe măsura înţelegerii, gr. dvaAoyoiCj OY|u.ac5icuc;. 
Adicâ înţelesurile ţi numele ne suni comunicate pe 
măsura eiino fiinţelor şi obişnuinţelor noastre 51 nu mai 
presun de inţelegerea noasira» 

De realitatea lor. Adică bucuriile de acolo le-a numit 
Dumnezeu după câi putem să Ic înţelegem din cuvintele 
şi numele cunoscute de noi. când a spus ca nu esţfi acolo 
întristare sau boala sau durere sau suspin, ci lumina; dar 
nu acestea suni bunătăţile de acolo, ci suni cu adevărat 
necunoscute ţi neînţelese acum de noi: vele ce ochiul nu 

le-u v/lzui şi cele următoare; dar din cele ce le cunoaştem, 
ne dă pilde ale fericirii. Notează că foloseşte CUvârHuJ 
şanurile lui Avraam şi Isaac şi lacob ('cf. Mal. 8.1 I >. 
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Pentru ce are nevoie. E nedumerit în privinţa rugă- 
ciunii făcute de ierarh pentru cei adormiţi in păcate. 

Rugăciunile drepţilor. Observă ca rugăciunile 
drepţilor îi folosesc aici şi după moarte numai pe cei 
vrednici de ocrotirile lui Dumnezeu, fie ca sunt vii. fie ca 
au decedai, dar nu pe cei păcătoşi şi vrednici de osândă. 

Sau ce (a folosit) • de la Samustl Nici pe Saul. care 
era Ioane rău, nu 1-a folosit Samuil rugându-se, nici pe 
Evreii care erau păcătoşi. Moise. Căci a spus Dumnezeu 
câue acesta: Mu te ruga pentru poporul acesta! 

(De lumina) soarelui. Vezi sa nu socoteşti ca spune 
ca soarele îşi dăruieşte luminile lui; căci cum ar dârui. 
fiind neînsufleţit? Fiindcă darul c al libertăţii; ci spune 
aceasta printr-o oaiecare personificare. E ca şi când ar 
presupune cineva ea soarele zice: Eu dau ochilor lari 
lumina. Apoi cineva cu ochii slabi ar zice: Da-mi şi mie, 
căci sunt tare; apoi primind raza şi ceea ce a văzul a 
pierdut. La fel păcătosul, cerând dreptului să se roage 
penii u el. căci pierzând păcătosul vederea, chiar primind 

raza rugăciunii dreptului, nu o lasă pe ea sâ lucreze cele 
dupâ fire gj sa lumineze, ci îşi primeşte sieşi întuneric şi 
nu ^e bucură prin Ir-o viaţă curată de darurile lui Dum- 
nezeu, depărtindu-sc sau despârţindu-se de poruncile 
luminătoare ale lui Dumnezeu; căci cel ce păcătuieşte 
dispreţuieşte legea lui Dumnezeu şi de aceea nu se va 
folosi întru nimic de rugăciunea dreptului. Iar ca aşa 
înţelege cele despre soare, o arată şi in capitolul IV din 
scrierea Despre numirile dumnezeieşti. 

Folositoare. Ca şi când foloseşte rugăciunea dreptului 
numai pe cel viu* spune ci foloseşte pe cel ce se pocaîeşic. 
p<nrivit Apostolului: /V<//^ 12,15). 

Şi când se împlinesc şi cuvântul Scripturii; Mult poate 
ru^iiaunea lucrât»aie (t dreptului (Iac 5.16); iar aceasta 
an* loc prin pocăinţa celor ce au nevoie de rugăciune. Căci 
dacă unul. adică dreptul, zideşte şi unul. cel ce nu se 
pocăieşti.', dărâma, lucrul rămâne neîmplinit, cum am aflat 
din pilda lui Saul şi Samuil. 

Având ţi o deprindere sfântă, of. cfcjlV lf.pov C/cov. 

Este numita aici dispoziţia vieţii proptii -spre viituic. Iar 
susţinător (auÂ^n/iTOpa» in loc de ajuuior. 

Vorbirea. Nu ne opresc, simplu. Părintele de a porni 
la vorbirea cu Dumnezeu şi a cere pnn noi înşine de la 
Dumnezeu cele bune şi mântuitoare, ştiind pe Apostolul 
( we poiunecşie sa ne rugam neîncetat (cf. I Tcs. 5.1 7); ţi 
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nu vrea ca cincv 



rva stăpânit de mândrie sa dispreţuire-* 
pe sfinţi şi sâ socotească c:i fara preţ rugăciunile Ior( C d? 
spuse uia se potnve.u sectelor iieoproiesUtnte, n. irarf \ 

1 Jar despre. De aici începe <d spună că rut'aciun 
foloseşte pe cel mort, şi notează câ ţi înainte de aceas 
s-a ocupat cu aceasta terna. 



§7 






CV păcate ale noastre tnseţ 
jîăciunea şi cererea preotului. 



m 



Trecând - ca vederea. 
Dumnezeu cu vederea prin ruj 

Cere. Ce cere preotul. 

Celor de faţă. Adicâ celor drepţi şi cuvioşi. 

în viaţa dumnezeiască. Adicâ. toate câte le va cefe 
dreptul episcop in mod drept, după rânduială. le va lua 
dar pentru cel drept; căci va spus Sfântului Petru; Oricâtă 
\rti leva pe pământ şi cele următoare (Mai. 16.19); prin 
imatarea Sfântului Petru, au aceasta şi episcopii." cum 
spune după puţm. Notează mărirea şi înălţarea şi curăţia 
ierarhici. 

De aceea • (pentru cei) ■ lipsiţi de curăţie. Note 
câ nu Ic cere acestea pentru cei păcătoşi, 

Izvorul Tainelor Adică Duhul dumnezeiesc. 

Cereţişi Spusa luată din Epistola lui lucoh ne învaţâ 
că nu trebuie sâ se Iacă rugăciune pentru vreo persoana 
sau pentru vreun lucru râu. 

Au • puterile despărţitoare Despre neîmpartâşirile si 
despărţirile de ierarh; vorbeşte de puierile cunoscătoare 

date lor de Dutnnc7cu pentru cercările si judecăţile prin care 
separă pe păcătoşi de cei drepţi sau pentru rcprîTnirca lor, 

Pornirile - nera(ionale. Notează că dacă ierarhul 

separă (excomunici afuriseşte) contrar scopului lui Durn- 

nc/eu. judecata lui Dumnezeu nu i urmează: căci acestea 
trebuie sâ le facă după judecata lui Dumnezeu şi nu pentru 
voia proprie. 

Duhul. Notează ce a dat apostolilor Duhul Slanf. 
dăruit lor dupâ înviere prin suflarea Domnului. 

Celui ce a fost luminat. Sfântului Petru. 

Acela şi tot. Cum trebuie înţeleasă spusa Evanghelice 
Orice vei fe$a şi următoarele (Mat. !(*>. 17). 

Sfântă. Numeşte sfâmâ spusa: Tu eşti Hrisios, Fiul 

lui Dumnezeu cehii viu (Mat. 16.16); aceasta trebuie 
notată contra Vasilieniior, Nestorienilor. Pavlicicnilor şi 
celor asemenea. 

§8 1 

Naştere din Dumnezeu, de dinainte. Prima ungere 

cu sfântul untelemn se face peste cei botezaţi; uium» 
peste cei adormiţi. 

Atunci. Pennu ce se face ungerea cu untelemn peste 
cei botezaţi $1 pentru ce peste cei adormiţi. 



m 









împreună cu. Fiecare suflet are trupul lui. prin care 
ia ţi răsplătirile; de aceea amândouă se împărtăşesc de 
cele sfinte; sunt dăruite îndeobşte ambelor. 

i/npârtuşirile de cefe dumnezeieşti Aşa e rând 

dumnezeiasca. 

Omul intreg. Notează câ numeşte omul întreg pe 
ce cdhsta din suflci şî irup. cum arată înţelegerea jj 
ctinoştitt{a cutată; $i numeşte mântuirea inireagâ pe c 




ttrftetolui şi trupului. De aceea trebuie notate acestea. 
. [uncicând V a spune prin alte cuvinte cA/isus cel nun 
: „s de t~u'H â s-a fimţtalhot fit întregime ca nt>i> să 



ta 

Celegi inonicnirca din suflet mintal (înţelegător) şi trup. 

§10 



Invocările sfmntaare. gr. T£\cctiko^ in ucArjoaţ. 

NuHjeSte ifl*0Sâri rugăciunile de la hirotonie. Notează pen- 
ce Ic-a lăsat sub tăcere pe acestea sau sfintele invocări şi 

juerârilc lor. 

Sape scoase, gr. ttfâtiv. Sâ Ic facă publice. 



§11 

pruncii care tiu (înţeleg) încă. Notează ce spune 
despre Botezul pruncilor. Acestea le-a scris 



Pânnieie 

răspund 



ând Sfântului Tiniotci. care la întrebat; ceea ce 



face vădit că şi cele de mai înainte şi celelalte iralaie le-a 






scris caire cei ce au întrebai. 

Sfintele tradiţii. Erau şi atunci unii care râdeau de 
Tainele noastre, ca şi de botezarea copiilor care nu pot 
gfâi ţi pentru care sc leapădă cei cc-i aduc şi săvârşesc 
pentru ei (simhoalele). Aduce ca apărare împotriva râsu- 
lui acelora faptul câ nu toate sunt cunoscute tututor. 
Notează că ţi îngerii ignoră multe. 

Ştiute, gr. ETUatri-ncxc;. Cunoscute. 

Căci spun. Notează cum a preluat de la cei dinainte 
de el cele despre prunci. 

învăţători. Numeşte învăţători (xaGrjYEHOVag pe 

apostoli. 

Bun - în cete dumnezeieşti. Noicazâ cum e predat 
pruncul de părinţi, când e botezat, unui naş (primitori 
introdus în cele dumnezeieşti, spre o stâlitâ creştere. 

Pava\uitor. Notează ca numeşte şi pe naş învăţător. 

Inăl{ată. Adică viaţa. 



NOTE 



IERARHIA BISERICEASCA 



Capitolul I 

45. De aici a luat Sfântul Maxim numele de oiis- 
tagQgie penim Sfânta Liturghie. Prin toate lucrările lor. 

treptele ierarhice urcă pe coi mai de jos în trăirea tainelor 
lui Dumnezeu. Cunoaşterea lor, trăirea lor e totodată o 
trăire a lor ca taine mai presus de cunoaştere. Sfinţenia şi 
taina suni cele două aspecte ale realităţii dumnezeieşti 
trăite fie cei ce se apropie de Dumnezeu. Cunoaşterea lui 
Pumnezeu este astfel cunoaşterea lui ca taina, ca mister 
nemărginit şi producător de sfinţenie în cel ce se îm- 
părtăşeşte de ca. De altfel, sfinţenia însăşi este o taină. 
Cel ce caută să explice toiul raţional alungă nu numai 
taina, ci şi sfinţenia- lor laina şi -sfinţenia sunt proprii 
persoanei. Dumnezeu ca Persoană Ic are prin Sine în mod 
nemărginit .si omul şi Ie însuşeşte întrucât cunoaşte şi 
trăieşte pc Dumnezeu ca existenţă persona]! Prin aceasta 
se cunoaşte şi.pe Sine ca taina şi îşi descoperă şi dezvolta 
laina şi sfinţenia. Persoana lui Dumnezeu mi se descoperă 
ca iama şi întrucât o adâncă sfială mă opreşte să pătrund 
deplin in ea, E simţirea ce mi-o inspiră şi persoana 
semenului. Nu pol intra deplin în existenţa personala a 
lui Dumnezeu, pentru că mi se revelează ca o Sfanţi a 
Sfintelor, cum inir-un grad redus ini se revelează aşa şi 
persoana semenului. 

Persoana lui Dumnezeu e o Sfântă a Sfintelor şi de 
aceea e ascunsul in care nu pot intra. Când mi se parc ca 
am intrat, nu mai sesizez sfinţenia ascunsă a lui, cum nu 
mai sesizez nici această calitate u Semenului Trebuie sâ 
"ui t.ie >tânt ca sâ mâ pot apropia de taina lui Dumnezeu 
$ sâ nva umplu de o „delicateţe sfânta* 4 . ca sa cunosc 

rc.il peisoana semenului. Prin aceasta de vine omul preot. 
IVoţia este egală cu sfinţenia. De aceea se spune preotu- 
lui in greceşte lEpetXţ (cel sfinţit), De aceea numai Dum- 
|wş$5M poale face pe om preot sau sfinţit. Preoţia are 
jpOrul în Dumnezeu- Cel mai sfânt S-a făcui ca om tisus 
insios, având umanitatea unită cu dumnezeirea în 
BjjE C&« Persoană. El este arhiereul suprem al oamenilor 
K ■'"' ' Bumnezeu. fcl este obârşia şi ţinta ierarhiei. Tindem 
^ ajungem cât mai aproape de Dumnezeu, uniţi cu 
HriMos ca om. Dar sfinţenia implică nu numai taina lui 
LJiirtmezeu. ci şi adevărul. Căci adevărul nu -e superfi- 

t - lJ li!.Hca raţională mărginită. De aceea Dionisie numeşte 
a «CvaruJ sfăni. 



46. Dumnezeu ca sfânt şi ca izvor al ierarhiei ce 
conduce spre Bl este totodată frumos tsau armonios), 
înţelept şi bun. Prin acestea airage şi acestea sunt mo- 
tivele pentru care se comunica. Toată ierarhia trebuie sâ 
aibă acestea în diferite grade, ca sâ atragă şi ele spre 
nivelul lor coniinuu mai înalt şi spre Dumnezeu. 

47. Deosebirea în felul cum ni se comunică nouă 
Dumnezeu $i cum li se comunica îngerilor sia în faptul 
câ îngerii ca minţi pure cunosc şi trăiesc pe Dumnezeu în 
unitatea lui. ca minte pe M inie, pe când noi îl cunoaştem 
şi-l trăim în mulţimea variată a puterilor şi lucrărilor lui 
datorită faptului că ne folosim de mulţimea de orcane ale 
trupului material, simţindu-l totuşi ca pe Acelaşfîn toate 
aceste puteri şi lucrări. Aceasta se datoreşte faptului câ 
noi înşine suntem minţi în trupuri, iar sufletul însuşi 
cunoaşie şi se manifesLă prin multe simţuri şi c pus prin 

trup în diferite situaţii şi trebuinţe. Dumnezeu însuşi a 
adus la fiinţa şi materia întinsa în spaţiu, capabilă să lie 
organizată în multe forme. Iar Dumnezeu vrea să se 
arate şi prin ele. dându-Ie prin aceasta o frumuseţe, o 
ordine, o capacitate de a se transfigura ca mediu al 
lucrărilor dumnezeieşti. Forma cea mai înaltă şi mai 
spiritualizată o dobândeşte materia organizata în trupul 
omenesc. Dumnezeu a voit să-şi arate puterea $i 

imaginaţia creatoare în loate formele de creaţie şi în 
acelaşi timp puterea de-a lucra prin toate, de-a Ie face pe 
toate capabile sâ fie mijloace ale lucrării lui. având ceva 
asemănător cu El: şi de-a se face străveziu prin toaie. ceea 
ce le face şi frumoase, redând frumuseţea Iui. 

48. Dumnezeu este izvorul ierarhiei prin care urca 
toate spre unirea cu El şi spre îndumnezeire. pentru eâ El 
este cauza creatoare a tuturor. Şi esie amândouă acestea. 

pentru că este ■ fiinţa bunătăţii Toate au de la El existenţa 
şi mişcarea spre existenţa cca bună. termeni preluaţi şi de 
Sfântul Maxim Mărturisitorul. începutul îndumnezeiţii 
lor se face prin mântuirea îor de rău. Şi aceasta o face 
Dumnezeu prin voinţa Iui conştienta. Căci bunătatea 
presupune o libertate conştientă, deci Persoana. Mai pre- 
cis după Dion iste, Dumnezeu c fiinţa virtuţii caTreime. 
Căci o Persoană dumnezeiasca nu poale fi bună decât cu 

altă Persoana din veci. La Sfântul Maxim aceasta definiţie 

se iranstomia în definiţia: Fiinţa virtuţii estftftiStfXi, Căci 
virtutea e în fond drumul spre bunătate sau deprinderea 
in bunătate. Şî de unde putem avea bunătatea sau Virtutea, 

• Iaca nu de la Dumnezeu prin Mustos.' Bunătatea e ţi 
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semnul unei existent puternice, accentuate. Şi dacă toate 
nu totul de la Dumnezeu, dai prin voinţa lui, nu din fiinţa 
lui. mseamnâ că ele suni create din nimic. Mântuire;» 
înseamnă scăparea de rău şi de moarte. Dar Dumnezeu 
mi se mulţumesc să dea făpturilor numai o scăpare de 
rău. deci o stare neutra între bine şi rău* cj vrea sa te dea 
tot binele său. toată iubirea sa- Aceasta c îndumnezeirea. 
Dionisie. Urmându-I pe Sfântul Atanasie. nu vede 

lucrarea lui Hrisios numai într-o scăpare juridică a 
oamenilor de pedeapsa lui Dumnezeu, prin satisfacţia 
adusa de F.l lui Dumnezeu, ca oui, pentru jignirea cei-.au 
adus-o oamenii prin păcat. Ei vede pe MiiMos ca Cel ce 
ne aduce iubirea lui Dumnezeu şi ca Cel ce ne uneşte 101 
mai mult eu El prin iubire. Aceasta e indumnezeirea 
oamenilor şi aceasta e ceea ce înfăptuieşte El prin ierar- 
hie. Piln membrii ierarhiei, Hristos, ea supremul ierarh. 
îţi comunică oamenilor iubirea sa. Aceasta e misiunea 

lor* sa arate în ci iubirea lui Dumnezeu faţă de oameni. 
Slantul Maxim a preluat ideea despre lucrarea lui 
Hristos ca îndumnezeire a oamenilor (Qmtestnvws ad 
Thaktsiimt, capitolul 22). 

49. Daca oamenii, ca fiinţe in irup, primesc de la 
membrii ierarhici puterile dumnezeieşti prin mijloace 
materiale Ca simboaJe, accslc mijloace nu trebuie socotite 
ca dând, în mod necesar, tuturor, puteri dumnezeieşti, 
deci ca fund pentru toţi simboalc. Pentru cei ce nu vor sa 
vadă puterile spirituale, cele materiale nu au caracter de 
simboalc. Ci suni simple fomie ale materiei care nu au 
nimic de la Dumnezeu în ele. De aceea membrii ierarhiei 

nici nu Ic dau acelora învăţăturii tainica despre caracterul 
lor de mijloace ale puterilor şi luminii or dumnezeieşti. 

CdpitoUA !I 

50. Stopul vieţii noastreeste indumnezeirea noasuă. 
Iar aceasta se înfăptuieşte prin iubirea luj Dumnezeu de 
către noi. Deci scopul ierarhici este să ne deprindă in 
iubirea de Dumnezeu. Dumnezeu este iubire în Sine şi 
izvor de iubire pentru noi. A creşte în iubire e una cu a 
ne îndumnezei. Membrii ierarhici ne pot face sa spoiim 
in iubire şi deci în îndumnezeire nu mimai vorhindu-ne 
despre ca, ci făcând u ne să o vedem realizată în ci. ca 
iubire laţi de Dumnezeu şi de oameni. 

51. Diomsie face o deosebire intre fiinţa şt lucrare. 
deosebire pe care o vor relua Slantul Maxim Mărturisi- 
torul şi S fân iul Grigorie Palama. Nu poate atâta iubire cel 
ce nu exista vi nu există deplin decât ea liinţă iubitoare. 
însăşi fiinţa dumnezeiasca desăvârşită implica iubirea ţi 
este izvor de iubire. Căderea din iubire este o slăbire a 
fiinţei, o altcrareaei. O fiinţa fără lucrarea adevărata. care 
este iubirea, este moană. uscată, slăbită, alterata. 

52. Duca Dumnezeu ca fiinţa desăvârşita este izvor 
de iubire este lire se ca din iubire să vina la noi. făcându- 
sc om, ca să ne Tacă, asemenea lui, fii iubiţi şi iubitori ai 
Tatălui ceresc. De aceea ne şi dă printr-o naştere din Duh 
o existenţa asemănătoare lui Dumnezeu cel iubitor. Cu 
această naştere din Dumnezeu începe indumnezeirea 
noastră sau capacitatea de iubire. 

53. E un semn al vechimii scrierii acesteia ca 
vorbeşte mai ales de botezarea unor bărbaţi, nu a copi- 
ilor. E din timpul când creştinismul se adresa unei lumi 
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păgâne. Iniţiativa încreştinării o avea cu deosebire 
baiul. capul familiei. 

54. Vn alt semn al alcâiuini probabile a scrierii în 
primele timpuri ale creştinismului este că în orice locali. 
t «te creştină (de obicei în oraş) era un episcop înconjurai 
de câţiva preoţi. Botezul se făcea in faţa întregii comu- 
nităţi, care nu era prea mare; şi era o adevărată Sărbătoare 
pentru ea să primească un nou membru. S-ar putea 
obiecta totuşi că autorul scrierii, trăitor numai pe la anul 
500 d. Hr.. a voit sâ-şi întemeieze pretenţia că e ucenicul 
Sfântului Apostol Pavel din Areopag, prin descrierea 
rânduielii Botezului de la începutul creştinismului. Dar 
descrierea rânduielii c prea exactă ca sa poată li cunos- 
cută nun tai dintr-o tradiţie venită pana la ci prin mai multe 
generaţii. însăşi participarea întregii comunităţi la 
primirea unui nou membru în comunitatea locală ni se 
parc un semn al alcătuirii scrierii într-un timp dinainte de 
ce Biserica a devenit instituţie recunoscută de Stat (la 
312). Prin prezenţa activa, a întregii comunităţi se arată 
concret că noul venii, unindu-se cu Hristos. intră în 
Biserică. O Biserică supusă persecuţiei avea o conştiinţă 
întărită a comuniunii celor ee o constituie. Aceasta 
conştiinţă întariiâexisia şi între episcop şi clerul din jurul 
lui, manifestata în săvârşirea în comun a actelor de 
primire în Biserică a unui nou memhru. De remarcat în 
special că preoţii rosteau numele celui ce era botezat. în 
vreme ce episcopul îl scufunda in apa. Trebuia ca acela 
să se vadă imprimat în conştiinţa multora ca persoană 
valoroasa în faţa lui Dumnezeu. 

Importanţa comuniunii s-a apreciat în Biserica pri- 
mară şi prin legătura strânsă în care primea pe cel ce intra 
în Biserică cu naşul lui. eu ..primitorul" acestuia în grija. 
în răspunderea lui. El era predat în grija acestuia şi după 
Botez. Omul nu-şi poate ţine caldă credinţa decât în 
comuniunea cu altul, introdus în ea de ci însuţi, precum 
are nevoie pentru menţinerea lui într-o viaţă serioasă de 
ajutorul altuia, care este mai întărit în ea ea el. Pregătirea 
pentru naşterea din nou şi grija creşterii noului născut 

spiritual făcea pe „primitor" (âvădoxaq, naş), un fel 
de părinte spiritual al acestuia, Pentru poporul român, 
până astăzi naşa se numeşte ..mama naşă" . 

Faptul că nu se vorbeşie de Botezul copiilor, ci de al 
unor bărbaţi maturi arata de asemenea că scrierea datează 
duiir-o vreme sau dintr-un timp în care lumea din jur era 
păgâna. Aceste practici nu mai puteau exista la sfarşilul 
secolului al V-lca. în Orient, 

55. Tot în timpurile de începui ale Bisericii trebuie 
să fi existat şi obiceiul ca cel ce se notează sa mărtu- 
risească în prealabil o pocăinţă pentru viaţa lui anterioară, 
iar episcopul sâ-i dea îndemnuri sa stăruie în noua viaţi 
pentru care primeşte în Botez harul lui Hnslos. 

56. Obişnuinţa cu înţelesurile simbolice ale actelor 
săvârşiie mai înainte şi după Boiez a noului venit ta 
creştinism dovedeşte şi ea socotim, vechimea scrierii. 

57. S-a spus. de unii interpreţi, critici din Apus ai 
scrierilor arcopagitice. că nu se observă în ele o preţuire 
a crucii lui Hristos, Avem aici pomenirea directă a sem- 
nului crucii în descrierea turnării mirului sfintu în apa 
Boierului CeJ ce c botezai e afundai in Hnsios Cel ce a 
pnmit moartea, din care se ridică apoi cu Hristos Cei 
înviat după trei zile. Numai astfel devine împreună cu 
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Hristos fiu al Tatălui, nâscându-se în acelaşi timp din apa 
Sfântului Duh. împreunâeu Hristos ca, om. întrucât apa. 

plina de puterea Sfântului Duh. se afla în cnsielniţă, ca 
in M^ica Domnului. Maica înfierii. E pre/enrâ astfel in 
Taina Botezului întreaga Sfântă Treime, invocată şi ea 
prin săvârşirea întreită a tuturor actelor Tainei. Toate 
actele Botezului concentrează in ele o simbolica întreita: 
naşterea cu Hrisios la o viaţă nouă în El. moanca şl 
învierea cu Hristos şi împlinirea acestor acte din puterea 
Sântei Treimi. S-a spus chiar de un teolog ortodox 
fSciimemann) că actele liturgice nu trebuie socotite sim- 
bolice, dată fiind realitatea prezentă a lui Hristos şi a 
Stimei Treimi in ele. Dionisie accentuează cu insistenţi 
caracterul simbolic. O face aceasta pentru că înţelege 
simboalele ca acte ţi materii cu rost de mijloace truns- 

liaurate ale lucrărilor dumnezeieşti, dat fiind că omul nu 
primeşte aceste lucrări decât prin trup. 

SH. Botezul se numea la începutul creştinismului 
luminare. Căci unirea eu Hrisios cel răstignit şi înviat l-a 
DUS pe drumul plin de sedS spre veşnica viaţă fericită, 
sculând u -l din întunericul unei vieţi fără, sens. Se mai 
numea şi desăvârşire pentru că îl scotea din v iaţa în care 
nu se străduia pentru o desăvârşire după pilda 3ui Hrisios. 
Dar puterea deplină pentru o viaţă desăvârşita o primeşte 
cel botezai numai prin împănă^irca de Hristos cel înviat 
în Euharistie. Se arată în aceasta ca desăvârşirea făpturii 
conştiente prin înaintarea în Dumnezeu nu are sfârşit 
împărtăşirea aceasta o răcea, după scrierea.de fată. epis- 
copul, ceea ce arată din nou alcătuirea ei în primele 
timpuri creştine. 

59. între botezarea şi rniruirea celui nou venii şe 
împărtăşirea lui. ierarhul se ducea în altar, apoi după 
împărtăşirea lui se reîntoarcea în altar. închipuind pe 
Hrisios care ea Dumnezeu se întoarce in ascunzimea sa 
tainiţă, după ce s-a pogorât laomşîs-arăsiij'nit.darapoî 
după o nouă dăruire in Euharistie iarăşi se întoarce în 

Sine. t implicata în această deosebire şi unirea între 
fiinţa lui Dumnezeu şi energiile lui nccrcatc. prin prima 
Stăruind In Sine. prin cele de al doilea coborând la 
făpturile Kale. 

60. Autorul pomeneşte aici de o scriere a lui. de care 
Sfântul Maxim în Scolii spune că n-a ajuns la el. Aceasta 
e incă O dovadă câ autorul trebu ic sâ-şi II alcătuit scrierile 
ttu nurnai cu vreo 70 de ani înainte de-a le Ci cunoscut 
Sfântul Maxim pe celelalte Se afinnă aici din nou strânsa 
legătură dintre simboalele şi realităţile simbolizate. Există 
o corespondenţa şi o legătură intre ele. Simboalele 
Conduc spre cele inteligibile şi cele inteligibile sunt nu 
numai modele spirituale aJe formelor sensibile, ci şi 
izvor al lur. în Dumnezeu sunt date virtual fot mele 
i-clor sensibile, iar acele virtualităţi sunt şi puteri pro- 
ducătoare şi susţinătoare ale formelor sensibile. 
Ai. easia e valabil şi în relaţia dintre suflet şi formele şt 
mimările simţite ale trupului. 

61. Dar puterile dumnezeieşti arătate iu lucrările 
omului prin trup nu-l silesc pe om să le pună în lucrare 

fără voia sa. Cnele dau lorma vieţii sufleteşti şi trupeşti 
a omului fără voia tui. Dar aceasta se îmămplj namaj 

întrucât ii ţin pe om în existenţă ca om. ln«ă înălţarea 
omului prin ele la o viaţa îndumnezeita se face numai cu 

acordul libertăţii si al clonului omului. Daca prin voia lui 



omul tinde spre plăcerile trupeşti, trecătoare, el se lipseşte 
de lumina dumnezeiască, se închide ei. rămânând in 
întuneric Deci puterile dumnezeieşti ţin pe om în exis- 
tenţă ţi fără voia lui. dar ele i se descoperă ca lumini tot 
mai puternice numai dacă omul li se deschide de bună 
voie_ Insa Dumnezeu rămâne chiar ea lumină mereu în 
faţa omului, aşteptând doar ea omul să se deschidă 
prezenţei lui prin credinţă, ca să-l vadă ca lumină. 

62. Prima formă luminoasă în care se arata 
Dumnezeu omului este de aceea conştiinţa de sine 
a omului. De aceea conştiinţa adevărată de sine a 

omului e primul dar sfinţit al lui Dumnezeu de 
care omul se face conştient. Până ce omul nu ştie de 
Dumnezeu, nu ştie nici de sine cu adevărat. Căci nu ştie 
de sensul existenţei sale şi de răspunderea sa în faţa unui 
for suprem pentru semenii săi. Xumai prin aceasta se 
trezeşte el şi devine serios: numai prin aceasta îşi dă 
scama de adevărata lui importanţă în faţa forului şi 
izvorului suprem al existenţei. 

63. Numai adus prin Botez sau prin lumina sensului 

existenţei sole sau al conştiinţei de sine ta starea de trezire 
- câ nu există prin sine sau prin nişte legi oarbe, ci prin 

Dumnezeu, iar aceasta îi dâ adevărata valoare chiar în faţa 
existenţei supreme - poate Ti primit în acea existenţă la 
împărtăşirea de Sine şi omul porneşte pe calea îndum- 
nezeirii şi a comuniunii depline cu cei la fel îndumnezeiţi, 
într-o conştiinţă reciprocă de valoarea lor care arc ca 
urmare iubirea intre ei, valoare şi iubire cc-şi dau scama 
că nu te vine decât din Dumnezeu, izvorul dâtăior de 
valoare al tuturor şi de iubire a unora de către alţii 

64. In împărtăşirea comună de Hristos. credincioşii 

realizează şi întăresc continuu nu numai comuniunea 
între ci, ci şi cu Cel Unul, devenind una loji între ei şi 
fiecare unificând pornirile sale într-o proprie unitate. 
Daca păcatul dezbină de Dumnezeu, de semeni şi în sine, 
iubirea de Dumnezeu înlătură aceste dezbinări şi aduce 
unitatea in toate cele trei privinţe. 

65. Ungerea cu Sfântul Mir a celui botezat înseamnă 
pregătirea pentru luptele împotriva ispitelor. Luptele 
acestea sunt rânduite de Hristos ca Dumnezeu. îş.i 
primesc legile lor de la El ca înţelept; El încununează 
purtarea lor de către cei botezaţi ca Drept, iar caBun se 
uneşte El insuşi cuci în purtarea lor. întărindu-i. In toate 
felurile e prezent Hristos în ele. Pentru El le puTtâm. ca 
sâ fini asemenea lui. El stabileşte regula lor. El va în- 
cununa pe cei ce le poartă. Dar El nu le rânduieşte şi Ic 
încununează numai. ci. prin bunătate, ne şi ajută să le 
purtai n. punând EI umărul în umărul nostru, E o pogorâre 

milostiva la slăbiciunile noastre nu pentru a ne scuti de 
ele. cj pentru a intâri cu puterea lui. puterea noastră. S-u 
spus de unii interpreţi critici apuseni că în scrierile lui 
Dionisie lipseşte crucea lui Hristos. Dor chiar in purtarea 

comună cu noi a greutăţilor noastre, se arata o participare 
Iu crucea noastră. El nu ne-a dat numai pildă pentru 
pu narea crucii şi nu a întărit numai prin crucea purtată de 
HI firea noastră pentru purtarea ei. ci poartă -ji acum 
împreună cu noi crucea pe care ne-a cerul să o purtam $i 
noi. urmând pildei lui. Conştiinţa şi simţirea că El poarta 
crucea noastră împreună cu noi. câ El ia pane la luptele 
noastre ne bucură ţi ne dă curaj sa ne angajăm în luptele 
noastre, pentru ca le cunoaştem ca lupte dumnezeieşti, ca 
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lapte cerule de Dumnezeu, ca lupie de înali prestigiu şi 
cu un importam rost, ca lupie dcsAvârşitoare. ca lupie 

purtate de Hrisios însuşi împreuna cu noi, 

66. Botezul ne asigură câ noi nu nuirim de toi şi 
definitiv, cum n-amuritnici Hristos Prin înireiia scufun- 
dare în apa. cel botezai imită moartea Datatorul ui de viata 
Hristos. pe care stăpânitorul lumii nu I-a putut ţine. 

67. Având prin credinţă pe Hrisios care a murit în 

noi. prui moarte vom primi sj noi chipul Celui fără chip. 

poduabaCelui farade podoabe, adică vom păstra în suflet 

vînualitânJc formelor ţi simiuriJor trupului nostru, care 

se vor actualiza ta invierea de obşte pentru fiecare dintre 

noi. Căci în Botez murim păcatului şi morţii reale. 

fâcându-ne asemenea lui, odată ce ne unim cu El. Botezul 

ne arată că moartea noastră va fi numai o desfacere 

temporară a formelor văzute ale trupului şi deci o trecere 

a sufletului in plan nevăzut, de unde se va arăta iarăşi 

odată în trupul înviat. aşacumsearaiâcel ce afundat fiind 

în apa Botezuiui. e scos iarăşi Ia anuare, curăţit de viaţa 

stricâcioasâ de acum. 

Capitolului 

68. Liturghia, ca Taină a Sfintei împărtăşanii. în- 
cununează toate celclaJte Taine. Fa cuprinde concentrat 
tot ce s-a dat în acelea. Dar trebuie să se II primit întâi pe 
rând ceea ce s-a dai în acelea. De aeeea Liturghia se 
numea Stată, nu numai pentru că uneşte tot poporul ce 
ţine de un locaş bisericesc, ci §j pentru ca uneşte în ca tot 
ce s-a dat prin celelalte Taine şi pentru că uneşte cel mai 
deplin pe fiecare credincios şi pe toţi în Dumnezeu cel 
UftUl şi infinit în iubire. Omul aspiră spre tot ce poate li 
şi-1 poate ferici, care nu poale fi decât cel Unul nesfârşit 
în viaţa şi iubirea lui. 

69. Tain a S liniei împărtăşanii e taina culminanta, nu 
numai pentru Ca c împlinirea unirii noastre cu totul, trăita 

mtr-un lei în mod virtual, ci şi pentru ca ea ne face părtaşi 
a ceea ce porneşte deplin spre a ni se împărtăşi pe măsura 
noastră din dumnezeiasca obârşie, în celelalte Taine şi 
icrurgii. dăruind u-nc in mod mai împuţinat acea plenitu- 
dine^ De aceea Liturghia deţine şi locul cel mai înalt în 
ierarhia slujbelor bisericeşti şi a sfintelor lucrări ale ierarhiei 
bisericeşti, prin care ni se comunică bunătăţile dum- 
nezeieşti. £ un termen propnu şi mereu repetat de Dionisic. 
acela de obârşie dumnezeiască (eeap#«>. Prin el se arata 
că Dumnezeu nu rămâne închis în Sine. ci a fost de la 
crearea lumii şi este veşnic prin ceea ce comunică obârşia 
de putere, de har. de lumină, de fericire a ceea ce nu este El 
pan luniâ. Dumnezeu n-are început, dai El este supremul 
început al tuturor. Dar nu e un început panteist, pentru câ 
c început dumnezeiesc deosebit de noi. e începui în 
calitate de Dumnezeu deosebii de toate cele ce nu sunt de 
o fiinţa lu El: e început iubitor, deci conştient şi voit. 

Toate Tainele punându-nc înir-o Comuniune lot mai 
accentuată cu Dumnezeu, cu puterile lui. ne asigură viata 
noastră veşnică, fericita, deci dau exigenţe, noastre un 
sens sau o lumina. Dar pentru câ Botezul ne pune în 
pnrna comuniune cu Dumnezeu care ne asieura prin el 
via;a veşraca în iubirea lui. fiind prima lumină ce ne 
scoate din întunericul unei vieţi supusă morţii tara sens, 
se numeşte in mod deosebii luminare. ..bl mi-a dai cea 
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dintâi vedere" a sensului existenţei mele. Ea ne 
călăuzi însă la vederea luiuror bunătăţilor fericirii * 

Dumnezeu, prin tot mai deplina comuniune cu El, i_ a 
culmea vederii, a Jumjnji, a comuniunii cu Dumnezeu 
ne ridicăm insă prin împărtăşirea cu trupul şi sân»c|c 
Domnului în Sinaxâ sau în Liturghie. 

De aceea autorul trece la expunerea ei. 
70- Liturghia e .săvârşita, după autor, ca şi &otez u | 
de ierarh. Preoţii şi diaconii îi sunt numai ajutători' 
Aceasta ne urată, se pare iarăşi, câ scrierea datează din' 
timpul cand creştinismul luase fiinţă numai înorasc unde 
conducea un episcop, ajutat de câţiva preoţi. Sfântul 
Maxim afirma ca autorul descrie obiceiul din Roma. unde 
episcopul avea in jurul lui şapte preoţi şi unii diaconi 
Liturghia dentist e foarte schematică; aşa era la început" 
biţii episcopul făcea o rugăciune la altar Apoi tămâia tot 
locaşul sfanţ. Revenind la altar, rostea sau cânta cu preoţii 
un număr de psalmi, apoi .se făceau nişte citiri din Vechiul 
51 Noul Testament, după care se scoteau catehumenii 
energumenii (cei stăpâniţi de nişte patimi) 51 cei în starea 
de pocăinţa, al ara. unii din preoţi sau diaconi păzind 
uşile. Era un timp când creştinii se fereau sa nu fie aliaţi 
ca să nu fie supuşi martirajului. Membrii clerului puneau 
apoi pâinea şi potirul pe altar. După o sfântă rugăciune 
se sărutau unu pe alţii. în seninul păcii. îşi spălau mâinile, 
episcopul cuea rugăciunea de prefacere, după care urma 
împărtăşirea episcopului, a clerului şi a poporului şi 
înălţarea celor coborâte la oameni în taina obârşiei lor. E 
o simplitate care ar dovedi şi ea vechimea scrierii. 

71. Pâinea şi vinul curahistic sunt nuntite simboale 
ale trupului şi sângelui Domnului, Dar nu în sensul că 
sum separate interior de acelea. Tnipul $ sângele Dom- 
nului le-au pătruns în mod spiritual în aşa fel. câ ele şi-au 
schimbai calitatea. încât nu se mai poate spune câ pâinea 
e pâinea obişnuită pe care cel ce se împărtăşeşte o ia 
împreuna cu trupul cei nevăzut. Pâinea şi vinul sunt 
simboale numai în sensul câ se pol vedea şi gusta, Că 
vederea şi gustarea lornu e o închipuire. Dar prin ele cel 
duhovnicesc vede şi gusta totodată trupul şi sângele 
uniat al Domnului. Pâinea şi vinul suni simhoale numai 
inirucâl au rămas sensibile, accesibile simţurilor. Ele nu 
se pierd în aceasiă calitate a lor. Dar ele au fost prefăcute 
in acelaşi timp în media al trupului şi sângelui spirituali- 
zai al Domnului, în mediu al celor inteligibile. Daca 
cu vân tul preotului plin de credinţă şi mâna lui care atinge 
in semnul crucii capul unui credincios produce o modi- 
ficare spirituală în roată fiinţa aceluia, cum n-ar putea 
produce însuşi Duhul Sfânt chemat de preot şi lucrător 
prin cuvintele preotului şi prin semnul crucii făcut de el 
peste pâine şi vin prefacerea lor în calitatea unor pro- 
pneiâţi or-0rtii>e ale trupului şi sângelui lui Hrisios? 
Aceste e sensul simboalelor dat părţilor v âzuie ale sfin- 
telor Taine: ele au fost prefăcute în medii sau proprietăţi 
intime ale trupului şi sângelui Domnului, ale conţinutului 
lor spiritual. Acel conţinut e cauza care preface în stmbal 
sau in mediu unim partea văzuta întrebuinţată în acest 

scop. Pentru cel credincios, frumuseţea ascunsă a ar- 
hettpuri/er se dezbracă de îmbrăcămintea variată care le 
ascunde sau m lui tal se umpli, & strălucea luminii celei 
una si netiLopente. De o anumită urmă a peceţii impulut 
şi sângelui său se împărtăşesc şi cei nevrednici. Dar o fac 
aceasla cu un sentiment lipsit de respeci faţă de acelea. 
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ne aceea se împărtăşesc de pâinea şi vinul euharistie spre 
isâflda lor. Cine priveşte la talul său cu batjocură. îl vede 
"ntr-un fel în mod real pe acela. Dar pe de alia nu I 
tspccia" ca atare şi de aceea suferă de urmările triste 
% acestei priviri (sau atingeri). 

7" 1 Autorul vede nu numai în siniboalele variaie şi 
în împărtăşirea de toate sau de vederea tuturor pe Dum- 
nezeu Cel Unul care li se comunica şi le şi atrage pe toate 
spreSine.cişi în ieşirea ierarhului latâmâicrca întregului 
loca* sau la împărtăşirea luiurorcredincioşilor. urmată de 
revenirea lui la atiar. aceeaşi ieşire a lui Dumnezeu latou 
j a ptopierea tuturor de El. odată cu revenirea lui în Sine. 
' S-a spus de unii ca în aceasta Dionisic redă emanaţia 
tuturor dîfl esenţa cea una şi atragerea lor iarăşi în sine. 
Dar numind pe Dumnezeu direct, creatorul simboalelor 
(Desp'e tciarltiit bisericească, capitolul I II) şi precizând 
câ nu toţi se readuna în El pnn împărtăşirea reala cu El, 
araia Că lumea nu C considerată de el ca fiind din esenţa 
[ui Dumnezeu- Aşa cum la Cina cea de Taină luda. care 
nu s-a împărtăşii cu vrednicie de trupul şi sângele lui 
Knsius. s-a despărţit de El. la fel se depărtează de El cei 
ce fac la fel în orice timp sau cei ce pur şi simplu nu vor 
să se împărtăşească de El prin simboalele de pâine şi de 
vin ale trupului şi sângelui lui (ihid.). La fel. nu ar puiea 
vorbi Dionisic de o indamnezeire a unora sau nil le-ar da 
unora titlul de dumnezeieşti, dacă toate ar emana şi s-ar 
întoarce în El în baza unei legi uniforme. 

Ierarhul, ca chip al lui Hristos. începătorul ierarhici, 
coborât pnn bunătate la credincioşi prin actele de comu- 
nicare a puterilor lui Dumnezeu acelora, iniorcându-sc 
după ele la altar, urcă chiar la o mai mare înălţime după 
fiecare coborâre. Ieşirea de oameni iubitoare la cele de 
uJ doilea i-a pricinuit fprin mărginirea lor) întoarcerea 
mm dumnezeiască Ui cele dintâi Ubui. capitolul III). 

Coborârea însăşi din iubire la cele de jos sau smerirea nu 
actualizează numai iubirea lui. ci se apropie in conerci de 

marea bogăţie şi minunata varietate a operei lui Dumnezeu. 
întorcându-se la Dumnezeu cu o mai mare admiraţie faţa de 
El 

De viziunea aceasta despre pornirea de la Dumnezeu 
şt întoarcerea in as-cunzimea dumnezeiască a celui ee. 
condus de iubirea lui Dumnezeu, se simte dator să le-o 
aducă şi altora, se resimte Calisi Catalygioiul, un autor 
din secolul al XlV-lea. în scrierea Despre viaţa contem- 
plativa; „Fără îndoială că şi ascunsul lui Dumnezeu e 
însoţit de anumite arătări. Păşind mintea pe urma acestora, 
primeşte o simţire a ascunzimii dumnezeieşti urcând de la 
cele cuprinse ale lui Dumnezeu la ceea ce c necuprins. Iar 
ridtcăndu-se acolo, ştie sigur că este ceva ce scapă cuprin- 
derii sale naturale şi se află deasupra oricărei cuprinderi cu 
înţelegerea, fie ca chiar îngerească, fie mai presus de fire. 
De asemenea, ştie că acest ceva este ascuns şi începutul 
f >i.«işhuI acestei firi şi fiinţe (create) şi a iot ce exista, 
'ar în Suie este mai presus de fire. de fiinţa, aşezai 
nesfârşit mai presus decât toata existenţa... Acest ceva 

e stc L'nul cel ascuns şi mai presus de minte. De la F.l 
porneşte în chip natural înţelegerea dumnezeiască cea de 
foulte feluri, care ne ridică iarăşi ţi ne întoarce prin 

coborâri şi înălţări înţelegătoare spre Unul cel ascuns 51 
niai presus de fire şi începutul tuturor" (Filocalia, cd. 
foni., voi. VIII. p. 460-461). 



Această posibilitate de înălţare în misterul dumneze- 
iesc după ieşirea prin iubire la ceilalţi o trăim în Litur- 
ghie. 

Poate câ în aceasta SC arată, precum a arătat Dionisic 
în Despre ierarhia cerească, caracterul de simboale vir- 
tuale ce devin simboale tot mai încărcate de prezenta 
dumnezeiasca, a luiuror componentelor cosmosului. 
Căci toate au corespondenţă cu cele dumnezeieşti, o 

capacitate de-a Ie reprezenta în mod sensibil şi cuprinde 
iot mai mult, de-a fi modelate şi penetrate de cele dum- 
nezeieşti. Toate pol ii simţite în medii ale lucrărilor 
dumnezeieşu. Tot universul este transfigurabil. destinai 
înduninezeirii. mediu peste care şi în care să se întindă 
lumina dumnezeiască, cum s-a înlins în jurul lui Hrisios 
pe Tabor lumina trupului sau. 

Aceasta ne dă putinţa înţelegerii unui rost nu numai 
practic, ei şi spiritual al ştiinţelor naturii. Cu cât cunoaş- 
tem mai mult marea bogăţie şi minunata orânduire a 

componentelor creaţiei, cu atât ne înălţăm la un Dum- 
nezeu înţeles ca un izvor unitar de mai mare bogăţie şi 
mai minunată înţelepciune. Aşa pătrundem mai adânc în 
lumina Iui Dumnezeu, cum Hristos însuşi ca om s-a 
umplut de mai marc slavă după ce s-a coborât în această 
caliiaie |a maxima apropiere de oameni prin jertfa lui 
iubitoare. 

In acest sens. pâinea şi vinul puse pe altar pentru a se 
umple de prezenţa ascunsă a trupului şi sângelui lui pol 
fi văzute şi ca reprezentând toi cosmosul dat nouă de 
Dumnezeu spre existenţa noastră. După o scolie a Sfân- 
tului Maxim, ele par a fi puse pe altar îndeosebi de 
diaconi, prelungind tradiţia dală din vremea Apostolilor. 
care au instituit pe diaconi pentru a se îngriji de cele 
trebuincioase comunilăţiicredincioşilorfcf. FapL6, 1-6). 

Ele sunt puse pe altar, numit şi de Dconisic masă 
de jertfă (9i>OiaCTr|piovj. Toate trebuie predate lui 
Dumnezeu, pentru a fi sfinţite prin unirea maximă cu El; 
murind loru-şi toate sunt adunate reprezentativ în irupul 
luat dintre noi de Fiul lui Dumnezeu. Şi împărtâşindu-ne 
de El. ne aflam şi noi în El ca Cel ce le aduce pe toate şi 
se aduce şi pe Sine Tatălui, incepăiorul a toate. 

73. Cântările de psalmi şi citirile din Scriptură au ca 
scop aducerea în amintire şi lauda tuturor faptelor lui 
Dumnezeu de la crearea lumii şi pânâ la darurile ce ne 

vin prin Hristos. Toate le trăim şi Ic lăudăm la fiecare 
Liturghie, pânâ la unificarea cu Piui lui Dumnezeu cel 
întrupai. în Sfânta împărtăşanie, ca început al veşnicei 
vîeţi fericiie. nu numai prevestite nouă. ci şi experiate în 
începuturile ci în existenţa noastră pământească, 

74. Cântările executate din psalmi se fac iot mai clare 
prin cântări şi chipuri mai extinse. Şi cântarea lor comună 
(omofonă) realizează o înţelegere şi trăire comuna a 
faptelor mântuitoare aîc lui Dumnezeu în fiecare Litur- 
ghie, dar şi o unire şi înţelegere a unora de către alţii. 
Această laudă §i înţelegere comună a Iui Dumnezeu şi 
întărire a unirii unora cu alţii se trăieşte ca o suflare 
uniiară în toţi a aceluiaşi Duh dumnezeiesc. Cântările de 
psalmi se termină cu ciuri din Vec hiul şi Noul Testament, 
primul conţinând prevestirile despre Hrisios. ultimul 
despre lucrarea lui în Tainele prezente. Toată lucrarea şi 
vorbirea Iui Dumnezeu se arată ca adevăr împlinit în 
întruparea Fiului tui Dumnezeu şi în lucrarea Iui prezentă 
asupra celor ce cred în EI. 
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75. Caichumenîi erau socotiţi încâ în faza de 
pregătire ă naşterii din nou prin cuvintele Scripturii. De 
aceea nu erau lăsaţi să rămână in biserica decâl pănâ ce 
se citeau textele din Vechiul şi Noul Testament. Ei nu 
erau ajunşi la viaţa întreagă, iposiatică Ei puteau ieşi din 
aceasta faza şi in aCCSt caz erau ea nişte avortoni morţi. 

Cei cc aveau numai v iaţa născuta din impun erau ca nişte 

morţi sufleteşti şi ca atare lipsiţi de lumina sensului vieţii. 
76- Energumenii sunt pe o treapta mai înalta decât 
cutehunienii. peniru câ ci au fost botezaţi, au intrat in 
viată, dar sunt încă reţinuţi de la împărtăşirea deplină de 
Hristos prin patimile lor. Ei sunt de aceea lipsiţi de 
sfinţenie, Numai cei scăpaţi de patimi pot reintru în 
lumina loială. înainta în sfinţenie, fiind întăriţi în aşa fel, 
încât pot respinge nălucirile ispititoare. înainte de aceea 
erau invitaţi şi ci sâ iasă după citirile din Scripturi, fiind 
inapţi de vederea şi apropierea prezenţei dumnezeieşti 
din Sfânta Taină a Euharistiei. 

77. Cei ce rămâneau dupâ ieşirea caiehumenilor, 
energumenilor şi celor în stare de pocăinţă, puteau să 
laude cu loaiă convingerea cele săvârşite de Dumnezeu 
peniru noi prin Simbolul credinţei şi aşa să se pregătească 
într-o depILnâ unitate între ei pentru unirea eu Dumnezeu 
prin Sf. împărtăşanie Ei nu mai învaţă numai cele cc Ic-a 

făcut Dumnezeu din auzkrea Scnpiurdor. ei le şi mărtu- 
risesc şi mulţumesc pentru ele. 

78. Pregătiţi pentru unirea cu Dumnezeu prin măr- 
turisirea in cumun a Crezului, se pun pe altar, acoperite, 
dumnezeiasca pâine şi potirul binecuvântării, se face 
sărutarea intre toţi slujitorii în semnul păcii între ci. se 
doreşte pace întregului popor şi se pomenesc şi cei din 
diptice, pentru că numai uniţi eu toţii in iubire se poi 
împărtăşi de Cel Unul. Dezbinarea între noi e semnul 
păcatului, unirea e semnul iubirii, al curăţîei de păcat E 
de remarcai câ cei decedaţi erau pomeniţi atunci înainte 
de sfinţirea darurilor, nu după aceasta, ca astăzi. 

79. Dintre cei decedaţi se pomenesc cei ce au trăit o 
viaţă virtuoasă şi ne călăuzesc şi pe noi prin pilda lor la 
veşnica viaţă fericită. Ei sunt pomeniţi şi pentru faptul că 
sunt vii, că s-fiu mutat din moarte la viaţă, nu sunt morţi 
sufleteşte, ca cei ce nu sunt uniţi cu Hristos. Deci uu 
putere să ne comunice şi nouă din viaţa lor. Ei nu trăiesc 
numai în amintirea noastră, ci în mod real. Nu-i impunem 
atenţiei lui Dumnezeu numai prin pomenirea noastră, ci 
sunt vii în mod oafl, pentru câ îi ţine astfel atenţia Iui 
Dumnezeu. într-un fel, sunt prezenţi in chip nevăzut 
lângă Hristos cel prezent în chip nevăzut. Pentru că l-au 
iubit şi-l iubesc şi deci îi iubeşte şi El. 

80. După sărutarea între ei şi după pomenirea 
sfinţilor decedaţi, ierarhul şi clerul din jurul lui îş,i spală 
în faţa sfanţului altar mâinile. E un act care arată ca în 
Liturghia Noului Testament s-au luat unele practici din 
Vechiul Testament. Spălarea se face chiur în faţa altaru- 
lui, adică în faţa lui Hristos, ca să se unească cu El in 
ujiirea lor cu Tatăl. îşi spală numai mâinile sau vârfurile 
trupului, pentru cu in generai ierarhul si clerul sunt 
curăţiţi prin Botez $i prin hirotonie, înţelegând curăţirea 
prin spălare ţi ca o sfinţire de cele mai subţiri închipuiri 
si gânduri necuvenite ale sufletului Prin aceasta îşi vor 
late sufletul un mediu deplin transpaicnt al luminii care 
se răspândeşte din tnipul şj sângele Domnului, asemenea 
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unei oglinzi spirituale lipsite de once pau Lumina 1»; 
Hristos poate pătrunde xsitel pur.*: în cele mai adănp' 
uscunzimi ale sufletului $1 trupului. 

81. Fiul lui Dumnezeu l'ăcându-se păn.isde toate al 
umanităţii noastre, tară sa se l un (unde cu ele. ne-adân I 
prin ele comunicarea cu Sine. ca unora de un ncain cu Pi 
ne-a făcui părtaşi de bunătăţile sale. nc-u scăpai rit» 
stăpânirea morţii nu folosindu-se de puterea .sa ci 
judecată ţi dreptate, pentru ea ţi-a însuşit judecata 
inţeleaptă şi dreptatea normali a Urii omeneşti şi ne-! 
comunicat şi noua puterea lor Căci :rehme să fini întăriu 
în cele normale sau bune ale noastre si să biruim răul Sa 
nu lini ridicaţi in aceasta stare tara să fim făcuţi de fam 
noi înşine superiori lor. Uniţi cu Hnstm. aşa cum fi^ 
lui omenească a fost ridicată la o frumuseţe lipsei 
de chipurile mărginite şi ispititoare, la o frumuseţe 
indefinibilă, iradiantă prin ele. aşa ne-am ridicat V 
noi la acea frumuseţe a indefinitului uman, plin de 
Dumnezeu nedivizat in chipuri mărginite şj isptti- 
toare. spre nemărginirea prin care transpare fru- 
museţea indefinitului dumnezeiesc. 

XZ. Nu ne putem apropia de Dumnezeu, uniţi cu 

Hristos ca om. decât retrăind prin lucrările ierarhice 

faptele mântuitoare ale lui lisus. săvârşite cu bunAvoirea 
Tatălui in Duhul Sfânt, adică din iubirea Sfintei Treimi 
faţă dc noi. In aceasta se arată că Dionisie înţelegea pe 
Cel Unul şi adunarea noastră in El. ca în CcJ care c Sfânta 
Treime, un Unul care nu e lipsii de iubirea interpcrsonalâ, 
Sfânta Treime c prin fiinţă Unul. Gândirea teologică a lui 
Dionisie e personalistă. Dumnezeu cugetat şi trăit de El 
e Dumnezeul itihtrii Aceasta explica întruparea Fiului 
Talului, care prin acea.sta se tace primul ierarh sau izvorul 
ierarhiei. Căci ierarhul înseamnă Cel ce coboară de la 
Dumnezeu spre oameni, ca să-i adune pe oameni în 
Dumnezeu. Şi numai Hristos coboară de fjpi din Dum- 
nezeu şi ne urcă în El. In ierarhul de fiinţă umană lucrează 
ierarhul Hnstos. fii uneşte pe ierarhul omenesc cu Sine. 
ureându-l la Sine. ca să-l facă să coboare Ia oameni eu 
iubirea sa. pentru a-i urca la Dumnezeu sau la unirea sa 
cu Hristos. 

In ierarh. Hristos prelungeşte coborârea sa Ia oameni, 
unirea eu ei şi prin aceasta urcarea lor la Dumnezeu. 
Trebuie să fie un ierarh prin care suni urcaţi oamenii în 

Hristos. ierarhul cel bisericesc. Preoţii sunt cei ce sunt 
uniţi şi ei cu ierarhul cel unul bisericesc, peniru ca sa-i 
adune pe oameni in eî ea tn cel ce lucrează Hristoă cei 
Unul. Coborârea ierarhica a lui Dumnezeu prin Hristos 
!a oameni prin ierarhii şi preoţii văzuţi in continuarea 
timpului nu s-ar putea face dacă ar rămâne Unul neim- 

brărat în componentele trupului şi sângelui, pentru a se 
apropia de oameni - aliaţi şi ci in pluralitatea acestor 
componente - dar nici dacă I )umnczeu. făcăndu -se astfel 
om sau compus, n-ar mai rămâne şi Dumnezeu Cel Unul 
sau necompus. Venirea lui Dumnezeu la oameni şi ridi- 
carca lor Ia Sine nu se poate deci face decât în această 
form a ierarhica, in care coburâiea <: unita tu necoborârea, 
asumarea componentei c unita cu persistenţa în unitate. 
Această forma ierarhică e singura in care se poate înfăptui 
unirea Iui Dumnezeu cu oamenii. 

83. Descoperirea pâinii t:,t simbol sau chip al trupu- 
lui lui Hristos şi a paharului (vinului) ca chip al sângelui 
lui ţi împărţirea lor credincioşilor de către ierarh c O 
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lungire tainică a asumării de către Fiul cel necompus, 

gjj Iu j Dumnezeu, a componentelor noastre; făcându-ne 

te de împărtăşirea lui prin aceste componente, rămâne 

-°ire noi- tlaL '' 1 nu nc lasam dezbinat în noi înşine ţi intre 

'oi pnn 'patimile noasire. Căci numai silindu-ne sâ fim 
"; Line una în existenta personală ţi în relatiacu alţii. 
nc putem uni cu Cel Unul. 

Astfel, in toată lucrarea ierarhiei coborâtoare. 




iscamna a nega pe Hristos ca Dumnezeu Fâcut om. adică 
Ierarh, sau Mijlocitor activ între noi şi Dumnezeu, ca 
unificator al nostru cu Dumnezeu şj. între noi. Dionisie se 
vădeşte prin aceasta ca un gânditor profund hristoccmric. 
Vechimea scrierilor lui Dionisie se arată 51 în raptul 
ci prezmia şi împărtăşirea credincioşilor de trupul lui 
Hrislos $i <*c sângele lui în mod deosebit sub chipul 
pâinii ţi ui vinului, aşa cum a împărtăşit Hristos pe 
Apostoli la Cina cea de Taina, ceea cc n u se mai întâmplă 
în secolul al V -lea. în care afirma unii câ ar fi fuM alcătuite 
aceste scrieri. 

84. De trupul şi sângele lui Hristos 86 împărtăşesc 
întâi ierarhul şi clerul din jurul lui. Apoi ierarhul sau 
preotul care s-a împărtăşii împărtăşeşte şi pe credincioşi. 
Căci. precum mediile mai subţiri se umplu primele de 
lumina şi apoi prin ele se revarsă lumina la alte existente, 
aşa se împărtăşeşte întâi ierarhul sau preotul şi apoi el îi 
împărtăşeşte şi pe credincioşi. Dar aceasta nu înseamnă 
că cei din unuă nu se împărtăşesc de trupul şi sângele Iui 
Hnstos însuşi. Căci ierarhul sau preotul ii împărtăşeşte 
pe credincioşi din pâinea şi potirul (vinul) ca chipuri ale 
trupului şi sângelui lui Hristos. unite în mâinile sale. ca 
deosebite de el. Dar faptul câ s-a împărtăşii mai întâi el 
de ele sau faptul câ este şi el plin de ele face ca lumuia 
lor cc se revarsă dui ele să fie tăcută mai simţită prin 
faptul ca este şi e! plin de lumina lor. Aceasta face şi mai 
vie comuniunea ierarhului sau preotului cu credincioşii 
pe care ii împărtăşeşte, precum întăreşte şi comuniunea 
între credincioşii ce se împărtăşesc. 

Capitolul IV 

85. Toi spre Cel Unul sau spre unirea cu Hristos. Fiul 
lui Dumnezeu fâcut om. nc înălţăm şi prin Taina Sfântu- 
lui Mir. cum ne înălţăm şi prin Botez şi Sfânta 

Inipânăşanie 

o*6. Mirul înainte de sfinţire era cu lotul acoperit. 
mchipuincJu-se prin aceasta ca oamenii cu o viaţă in chip 

normal cuvioasă trebuie să nu se mândrească cu virtuţile 
lor hinc mirositoare. cumne -a cerut Domnul Iisus Hrislos 
'Mat. 6,1}. Virtuţile dau omului un chip nedefinit, dar 
totuşi cuceritor tocmai când nu caută sâ câştige prin 

arătarea lor lauda oamenilor. 

"7. Dar tendinţa spre fapte bune fiind un chip 
natural al lui Dumnezeu, dacă priveşti în mod real spre 
Dumnezeu, modelul binelui se defineşte $i se adânceşte 
tot niai mult in om şi se face lot mai asemănător modelu- 
lui binemirositoral bunătăţii dumnezeieşti. râspândindcl 
însuşi mireasma lui. aşa cum un zugrav privind la un 




model real imprimă tot mai clar acei model în obiectul pe 
care vrea să-l facă un chip asemănător al aceluia. 

8&. Cei înaintaţi duhovniceşie văd în cele cc se fac 

prin gesturi şi prin rugăciuni cu mirul şi în mirul binemi- 
rosilor însuşi un chip al bine mirosi loarei bunătăţi şi fru- 
museţi dumnezeieşti şi sunt înălţaţi prin ele la unirea cu 

modelul (arhetipul) dumnezeiesc. Tămâierea locaşului 
de cfllfe ierarh. întoarcerea lui în sfântul altar, citirile din 
Stanţa Scriptură şi slobozirea celor nepregătiţi pentru 

înţelegerea acestora au aceleaşi sensuri pe care le au şi in 
Liturghie- Cei cc pot rămâne la actul de sfinţire a mirului 
sunt ridicaţi şi ei la vederi dumnezeieşti şi la uniri cu 
Dumnezeu cel Unul, ca şi in Liturghie. 

S9. Mirul este şi e! chipul lui Hrislos sau it are pe 
lirism* în eh cum îl arc apa Botezului şi pâinea şi vinul 
euharistie, dar desigur în alt grad. în altă faptă mântui- 
toare a lui . Bogăţia materiilor din care esie mirul compus 

esie una cu bogăţia bunătăţilor ce le primim din Hristos 
prin cJ. Viaţa noastră spirituală se umple de aceeaşi 
bogăţie de bunătăţi ţi înţelesuri bincmiro silo are. cum se 
umple mirosul nostru trupesc de bogăţia de miresme a 
nurului material. 

Aşa cum în Botez; scufundarea întreită a omului în apa 
şi sco.ucrca lui din ea este unită cu scufundarea de urci 
zile a lui Hrislos în moarte şi ridicarea cu El din ea cu 
puterea Sfintei Treimi, aceeaşi putere de biruirc a morţii 
şi de dobândire a vieţii celei noi cu Hnsios o araiâ şi 
turnarea întreită a mirului sfinţit. în semnul crucii. 

In toaic Tainele este Hristos cu puierea biruitoare a 

morţii prin crucea lui. Toate actele bisericeşti suni hris- 
tologicc şi au crucea lui Hristos ca putere mântuitoare. 
De aceea e greşită afirmarea unor teologi occidentali că 
în viziunea lui Dionisie lipseşte crucea lui Hristos sau 
chiar Hristos. Hristos c Dumnezeu cel Unul in care ne 
ridicăm ierarhic prin toate aciele bisericeşti, pentru Câ în 
El ca om c coborârea primă 3 lui Dumnezeu spre creaturi . 
El e primul Ierarh şi baza ierarhici şi a preoţiei. El coboară 
prin toate treptele spre noi. de la Serafimi pani la oameni 
şî El ne urcă prin colaborarea tuturor, deci în mod ierar- 
hic, la Sine, în dumnezeirea sa. Aceasta da un caracierdc 
simbol tuturor mijloacelor materiale prin care ni se 
dăruieşte Hristos, eu bunătăţile lui. Prin varietatea de 
acte. de rugăciuni şi de materii coboară la noi şj ne înalţă 
la Sine Dumnezeu cel Unul. devenit accesibil nouă prin 
întruparea lui. 

Teologul rus Schmemann a socotii cu nu trebuie sâ 
folosim tcmicnul de simbol peniru cele văzute şi făcute 
în slujbele bisericeşti. Probabil câ el s-a gândit la sen- 
surile de simbol, de chip. de imagine- de metaforă, 
folosite în literatură. Acesieanu ne scol din ordinea lumii. 
ci prin caracterul lor văzut se exprima nişte calităţi 
nevăzuie, de care rămân despărţiic. De exemplu, prin 
culmea muntelui se exprima înălţimea spiritului uman. 

Dar simbolul, chipul. în credinţa creştină nc scoate 
din planul pur lumesc. Ele sunt o venire a necreatului în 
creat. Fie ne ridică în alt plan. Ele nu sunt numai niţtc 
chipuri materiale ale unor calităţi ale spiritului uman, ci 

*e umplu de puterile mai presus de acesta, de puterile 
îngereşti sau aumiKZCieşâ care vin la noi şi prin puterile 
îngereşti. Acesie puteri de dincolo de creaţia vazuiâ şi 
irâitâ îndeobşte le experiem in simboalele slujbelor 
bisericeşti. 
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Şi chipurile văzute (acte. materii) nu suni numai nişte 
asemănări cu puterile mai presus de ordinea lumii noas- 
tre, ci o întâlnire reala a lor cu puterile îngereşti şi 
dumnezeieşti. Simbolul îşi pâsireaza în aceste slujbe 
înţelesul lui literar; impreunare a celor din lume. cucele 
mai presus de lume. 

In simboaiele cultului bisericesc irâim de fapt reali- 
tatea lui Dumnezeu cel mai presus de lume. Şi în faptul 
ca aceasta întâlnire are loc prin rugăciunile şi prin actele 
de credinţă ale preoţilor (dar unele daruri Ie vin credin- 
cioşilor şi prin rugăciunile lor) se arata că în această 
întâlnire se biruiesc legile naturale, prin apelul făcui de 
persoanele create la existenţa suprema şi creatoare mai 
presus de legi, deci că şi aceea este o existent personală, 
care ne ascultă şi răspunde Ia apelurile persoanelorcreatc. 
Aceste experienţe şi efecte mai presus de legile firii, 
trăite prin apeluri la existenţa mai presus de aceste legi. 
de persoane care vor sa fie ridicate peste îngustimile lor 
fatale, sunt o dovadă a existenţei lui Dumnezeu, ca crea- 
tor al lumii mai presus de ea. dar şi atent la ca. gata sâ 
vină in ajutorul persoanelor umane. 

In întâlnirea dintre voinţa persoanelor create şi a lui 
Dumnezeu cel personal. Creator al lor şi al lumii, se arată 
câ Dumnezeu a făcut lumea ca sâ fie transfigurată prin 
Dumnezeu cu colaborarea oamenilor, sâ fie făcută 
străvezie- şi mediu al puterilor dumnezeieşti. Dumnezeu 
susţine cu puterea lui lumea şi în existenţa ei conform 
legilor. Dar o ridica peste acest plan. umplând-o cu puteri 
superioare, colaborând cu puterile conştiente umane. 
Aceasta e destinaţia întregului cosmos: ca omul sâ vadă 
şi sâ se unească prin el cu Dumnezeu în modul cel mai 
intens. La aceasta ajung unti oameni (sfinţii) încâ în viaţa 
pământeasca. Dar cosmosu I înireg va fi ridicai la această 
stare străvezie - permanenta şt plină permanent de pute- 
rile copleşitoare ale lui Dumnezeu pentru toţi cei ce au 
crezut în Dumnezeu în mod practic în viaţa aceasta - în 
viaţa viitoare. 

Dumnezeu n-a fâeul lumea ca sâ o ţină despărţita sau 
sâ o topească în Sine. ti ca s-o transfigureze. Simbolul ne 
e dovadă câ lumea aceasta nu e nici singura realitate, nici 
o realitate care iese dintr-o esenţă unica şi dispare cu totul 
în ea. în sens panteist. Nu c nici pentru a exista separat 
de Dumnezeu, nici pentru a se topi într-o esenţă zisă 
Dumnezeu. 

Dumnezeu îşi adaugă puterile sale, ce se pot adăuga 
la nesfârşit puterilor puse şi susţinute de El în lume prin 
legile naturii. Poate adăuga la puterile apei care spalâ şi 
face roditoare maura, puterea (ui care spală spiritual şi 

produce rodiri în planul spiritual, fără sâ anuleze puterile 
naturale ale apei. dar trunsrîgurându-le. Lumea c făcută 
de Dumnezeu penuu a u înâiţa tot mai sus în unirea cu 
EI, ca mediu transpărem şi comunicam al Iul în aceasta 
constă destinata ei de ..simbol'- al lui Dumnezeu. 

Dar nu pentru toţi puterile cosmosului se vor umple 

de puterile dumnezeieşti. Aceasta arata iarăşi ci relaţia 
dintre ele depinde de un Dumnezeu personal şede un om 
înzestrat cu o voinţă personală. 

Aceasta o afirmă iarăşi Dionisie. declarând că cei ce 
ii imită pe Dumnezeu se fac tot mai asemenea lui şi cresc 
în puten. iar cei ce se opun slăbesc in puteri şi aduc 

dezordine in viaţa lor şi a lumii. 
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s-a putut dezvolta în creştinism datorită faptului câ i, , 
mai considerai lumea plină de zei. care de fapt er ^ 
demoni. Dar trebuie nuanţata această idee. în sensul c 
nici pentru creştinii adevăraţi lumea nu e cu torul goliţi 
de puterile lui Dumnezeu. Aceasta da de fapt marilo 
oameni de ştiinţă conştiinţa că prin metodele şiiinţei nti 
cunosc totul, ci Ia baza celor cunoscute stau taine im pod 
bil de lămurit eu metodele ştiinţei. Pe de altă parte, lumcâ 
rămâne ca operă creaiâ ţi susţinuta de Dumnezeu. 
realitate de o complexitate şi măreţie care fac posibil 
înaintare nesfârşită a mărgînitci capacităţi de cercetare 
omeneasca. $i. precum conlucrarea omului cu puterile lui 
Dumnezeu îl poate ajuta si înţeleagă mai adine rcaliiateo 

recunoscând tainele ei şi îl poate ajuta sa folosească cele 
cunoscute spre binele omenirii, neconlucrarea cu Dum- 
nezeu, deschiderea lui influenţelor duhunlor rele (câci 
omul stă mereu în legătură cu lucrările unor existenţe 
personale dumnezeieşti. îngereşti, diavoleşti) îl pot r acc 
sâ folosească descoperirile ştiinţei şi spre râul omenirii. 
Aceasta se întâmpla când omul. descoperind forţele 
uriaşe ascunse in clementele naturii, nu Ic lasă în legătura 
lor roditoare şi. în Ioc sâ întărească unita tea dintre toate. 
le dezbină, dându-şi impresia că descoperă mai mult 
mărimea lor. 

Aceasta poate da uneori impresia ca aceste forţe, prin 
mărimea lor descoperită, au ceva nou în ele. 

Aceasta 1-a făcut pe Mircca Eliade sâ socotească 

..sacre" toate forţele şi impulsurile naturii (chiar Vcnus. 
zeiţacurvieic pentru el sacră». Dar acest sentiment de 
absolui nu-l dă decât mărimea forţelor puse de 
Dumnezeu în natură. Dar ele nu pol li folosite spre 
bine. deeâl prin ajutorul Iui Dumnezeu. Prin conlu- 
crarea cu demonii ele suin folosite spre tău. De aceea 
Părinţii Bisericii au numit religiile pante isie. religii ale 
demonilor. Ele n-au putut amăgi pe oameni, când au fost 

socotite zei sau forţe sacre, ca sâ justifice pnnir-o mas- 
care, râul susţinut de ei. în bine. 

Astăzi, putinţa folosirii în sens râu a forţelor naturii a 
luat proporţii catastrofale prin marile descoperiri ale 
ştiinţei unite Cu necredinţa într-un Dumnezeu bun. mai 
presus de ele. 

Insuficienţa de a avea în ele înţelesul deplin mulţumi- 
tor şi setea de a-l căuta mai sus. dar $i capacitatea de a 
afla prin înrudirea sensurilor ei - ca chipuri - cu 
adevărurile mai presus de ele. arată ca lumea nu este 
suprema realiaate, cî simbol al alteia, creatura a aceleia. 
Lcgăturaei cu Dumnezeu o arată si faptul că fără credinţa 
in El. toate lorţele lumii pot ii folosite în mod rău, 
distructiv. în faptul dc-a li simbol ce se poate sau nu 
actualiza tot mai mult si prin aceasta se poate realiza tot 
mai muli şi îi poate revela sensul sau poate rămâne in 
legătura slăbită cu forţa superioara susţinătoare a ei. se 
arata câ lumea nu c pnn sine. ci atârnă de o existenţă 

MUperioara aiăl de mult. câ trebuie considerată ca fiind 
creată de aceea, care - ne fiind simbol al alteia şi 
nealâmâiid de aha ■ trebuie considerată ca necreatâ. 
având întreg sensul şi perfecţiunea tn sine. 

Cel mai accentuat grad de simbol al lui Dumnezeu şi 
baza ridicării întregii creaţii la calitatea de simbol de 
diferite grade este trupul asumat de Fiul lui Dumnezeu. 
O spune Sfântul Maxim Marturisiturul. care aralâ în 
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* im^iiu. 

Dacă '1 rugăm pe Hrisios. El vine cu lucrarea lui în 
lucrarea noasirâ îndreptata spre orice. persoană e in- 
ireala oriunde vine cu un act al ei. Cu atât mai mult 
«ristos, El e în toate ţi le sfinţeşte pe toate pentru noi şi 
sfinţeşte lucrănlc noastre cu care uneşte lucrările lui. 
Universul, devenind simbol al prezenţei sj lucrării lui. 
devine sfânt. Un univers neutru nu există. Daca nu c 
Hrisios în ci. e luat în stăpânire de cel rau. Cine nu vede 
« nu >inue pe Hrisios in lucrurile lumii şi în lucrările sale 
se află sub stăpânirea celui râu. Ori tinde omul spre 
sfinţenie, şj in acest caz cîn legătură cu Hristos, orie sub 
stăpânirea celui rau. în neutralitate nu poate fi. De aceea 
se alternează in sensul lui Dionisic considerarea lu- 
crurilor ca simboale. cu considerarea lor ca sfinte. De 
aceea Biserica ortodoxă ţine şa* sfinţească toate lucrurile 
de care se foloseşte credinciosul. 

90. Cea mai bogată lumină şi bunătate, cu buna 
mireasma a ei. o primele treapta Serafimilor, cea mai 
apropiata de Dumnezeu cel întrupat in Hristos. Căci, dacă 
pun trupul lui Hristos s-a apropiat Dumnezeu cel mai 
deplin de făpturi, tot pnn trupul lui s-acomunical cel mai 

mult Serafimilor. Aceasta înseamnă insa câ trupul lui 
liiiMos este plin ci însuşi de lumina, de bunătatea lui 
Dumnezeu şi de buna mireasmă a ei. Îngerii nu rămân în 
afara comunicării cu Dumnezeu cel întrupat. Alipite lor 
în număr de douăsprezece sunt chipul înălţimii şi al 

/.borului lor spre înălţime. Dar aceste aripi - unele acope- 
nnd partea de jos a fiinţei lor - arata şi puterea lor de-a 
comunica darurile primite de la Hristos atât fiinţelor 
îngereşti inferioare Jur cât $i oamenilor. Dar aripile lor îi 
arata şi ca pe cei ce se mişca in gradul cel mai apropiat 
de Hristos. Se mişcă în jurul lui şi se înalţă tot mai mult 
in apropiere de HI. rămânând în legătură comunicantă şi 
eu treptele de sub ci. Poziţia şi mişcarea lor cea mai 
apropiată ui jurul lui Hrisios, dar înălţarea la o tot mai 

mare apropiere de El. arată dragostea lor cea mai marc de 
Hrisios şi cunoaşterea cea mai bogata a lui. dar şi înain- 
tarea tn aceasta dragoste şi cunoaştere. Cântarea lor 
neîncetată, prin care se laudă in mod întreit sfinţenia lui 
Dumnezeu, arată unirea lor în creştere continuă cu 
niareţia lui Dumnezeu arătată în Hristos, dar şi vederea 
Treimii iu Hristos. 

lat iubirea intre persoanele tretniicc este semnul 
Cfîilci mai mari sfinţertii. De aceea Serafimii Lauda pe 
Dumnezeu; ..Sfânt. Sfânt. Sfânt" . Numărul trei 

repetat mereu, neîncetat arată odaia cu unitatea în 

«ibirey desăvârşita a celor Trei persoane şi nemăr- 
ginirea ei. 

Faptul câ noi suntem lunţe în irup. fiinţe care îşi 
manilestâ puterile şi stările spirituale in foxmelc şi 



mişcările văzute ale trupului îmr-un mod simbolic, ne 
face sa CUgetâm - ^au tace ca Scriptura sa îi prezinte - şi 
pe îngeri manifestându-sj putcnle şi lucrările Spirituale 
in anumite forme sau simboale sensibile. Aceasta are şi 
un alt temei real: în aripi se manifestă pe plan material o 
iuţime. cure C proprie şl spiritului. Pe de altă pane. faptul 
câ puterile îngerilor sunt mai definite decât infinitatea 
proprie lui Dumnezeu ii face pe îngeri mai apropiaţi de 
oameni, care işi arată puterile proprii şi în forme materi- 
ale, deci mai definite. 

9 L Alte chipuri sensibileîncarenise descriu puterile 
şi actele spirituale ale Serafimilor sunt mulţimea lor de 
feţe şi de picioare. Ele exprimă bogăţia de lumini văzute 
de Serafimi şi marca lor înaintare în bunătăţile dum- 
nezeieşti. Cele douăsprezece aripi ale lor. aşezate câte 
palm în jurul capului, al mijlocului şi al picioarelor, arată 
pe Serafimi eliberaţi în toată fiinţa lor. eliberaţi de cele 
mai de jos şi tn mişcare spre Dumnezeu. Ei sunt în totală 
mişcare de înălţare spre Cel Unul. întrucât toată fiinţa lor 
e înaripată. 

92. Aripile din jurul capului Serafimilor acoperă 
feţele lor şi eele.-de jos. pici oardelor. Aceasta înseamnă 
ca ci. deşi văd piin feţele lor multiple lumina lui 
Dumnezeu cel Unul. lotuşi nu o văd deplin, nu o 
cuprind întreagă, nu înţeleg total pe Dumnezeu. O 
şi vad. dar se şi înalţă prin aripi spre mai multă 
vedere. O şi văd. dar rămân? pentru Serafimi şi plină 
de mister. Tot aşa. deşi prin picioare se mişcă spre 
Dumnezeu, trăiesc §i sentimentul câ nu pot înainta 
deplin spre El. chiar dacă pe de altă parte zboară 
spre El- Sau. deşi simt răspunderea sâ se mişte spre 
cele inferioare ca sâ Le comunice vederea lor. sunt şi 
inir-o pornire de zbor spre Dumnezeu cel de sus. 

în general, chipul înaripat al Serafimilor spre 
Dumnezeu şi s-pre cei de sub ci. pentru atragerea lor 
după ei. arată dinamica mişcării întregii creaţii spre 
Dumnezeu cel infinit, spre îndunmezetrea ei soli- 
dară. 

93. Faptul câ Serafimii îşi striga unul altuia lauda Iui 
Dumnezeu arata comuniunea lor. Orice înălţare spirituală 
se înfăptuieşte în comuniune. Căci înălţarea în comuni- 
une e o înălţare în iubire. Deci. însăşi comuniunea care 
se vrea mereu sporiiâ e o Înălţare spirituală. Şi iubirea 
manifestata în comuniune ţine pe Serafimi in căldura 
iubirii. Câci iubirea e calda, deci şi comuniunea, pe când 
singurătatea c rece. Serafimii sunt cu atât mai fierbinţi în 
simţirea lor. cu cât trăiesc mai mult căldura iubirii lui 
Dumnezeu faţa de ei şi a lor faţă de Dumnezeu. Această 
căldură a iubirii reciproce înue ei şi Dumnezeu şt-o 
comunică şi între ei. 

94. îngerii au u putere pusă pnn creaţie chiar in fiinţa 
lor: puterea binemirositoare a curajiei şi bunătăţii lor. 
asemenea mirului. Deci şi Serafimii nu sunt numai 
înaripaţi şi cu multe feţe - care arată înălţarea lor spre 
Dumnezeu coborâi la făpturi in Hristos -. ci şi o bună 
mireasmă a bunătăţii şi luminii pe care o răspândesc din 
ca. Deci pot fi asemănaţi şi cu mirul. Dar aceasta bună 

mireasmă le e pusa în fiinţa lor de Dumnezeu. Creatorul 
lor. ca şi aripdc şi multele feţe. Prin aceasta sunt făcuţi sâ 
dorească să se apropie şi mai mult de Dumnezeu, care 
este ungtnea aripilor, a felelor şi a bunei lor miresme. Şi 
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Dumnezeu doreşte ca fiinţele creare, şi în primul rând 
Serafimii, să-l mişte prin rugăciuni spre arătarea toi mai 
deplina a luminii, a bunătăţii, a bunei lui miresme spiri- 
luale. a căror uliimâ origine este El, De aceea, nu numai 

din iubirea lui se hotâraşie să vjna aproape de făpiuri ca om. 
deci sa se facă Răspântii Lorul hunei miresme a bunătăţii lui 
în forme accesibile făpturilor, ci ţi din dorinţa lor urâita mai 
imens de treplele îngereşti ţi mai ales de Serafimi. Dar 
acestea au dorii ca Fiul lui Dumnezeu sa se facâ nu 
înger, ci om. pentru ca în felul acesta sâ cuprindă pe 
ton" în iubirea lui. sa se facâ accesibil tuturor, sa ajute 
în primul rând pe oameni, ca făpturi căzute din legătura 
wDumncau. Căci Fiul lui Dumnezeu Iacul om a venit 
prin aceasta mai aproape şi de îngeri. Prin aceasta se 
coboară ţi ei într-un fel cu Fiul Eui Dumnezeu la 
oameni. arâiându-şi în aceasia solidaritatea cu toata 
creaţia. Fiul lui Dumnezeu, coborât ca mir de bună 
mireasma la oameni. îşi araiâ prezenţa şi in buna 
mireasmă a mirului sfinţit .şi sfinţilor. Câci El însuşi c 
ţii sfinţit prin înlruparc Ca om. dar şi sfinţeşte ca 
Dumnezeu umanitatea .sa şi prin aceasta pe roţi cei 
ce cred. prin lucrarea sfinţi loarc a ierarhului şi a 
preoţilor, cu care îşi uneşte lucrarea sa. Iar Serafimii 
coboară $i ci. din solidaritate cu oamenii. împreuna 
cu Hrisios, făcut mir sfinţii şi sfinţilor al oamenilor. 
Persoana nu e despărţită de maicrie. ci lucrează asu- 
pra eu Cu alai mai mult nu rămâne despărţit de materie 
Creatorul ei. ei lucrează prin sfinţirea ci sfinţirea 
oamenilor, continuând să facâ ceea ce a făcui cu trupul 
său asupra tuturor celor ce sclipesc xie El. Aceasta o arată 
şi prin efectul ce-l are pnn trupul său asupra mirului. Dar 
în sfinţirea lui Hristos ca om e activa întreaga Sfânta 
Treime, precum c activă şi în lucrarea de sfinţire a 
oamenilor prin Hristos ca Dumnezeu. 

Jn nici una din scrierile Părinţilor nu e atât de mult 
pusă în relief prezenţa şi lucrarea lui Hrisios ca Persoana 
dumnezeiasca şi omeneasca în Tainele şi în toate aciclc 
de sfinţire a oamenilor (prin materiile creaţiei şi prin 
gesturile ierarhului şi preotului), cala Dioni sic Areopagi- 
lul. Personalismul lui divin, cu lucrarea liberă şi iubitoare 
a Persoanei lui Hristos, e tot ce e mai străin de panteismul 
neoplatonic sau de orice natură, 

95. Chiar în turnarea mirului sfinţit în apa Botezului, 
in semnul crucii, e o coborâre a lui Hristos care s-a 
scufundat prin cruce în moarte şi o ieşire din ea prin 
înviere, arătând ca făcându-sc aceasta şi cu omul cel 
unu cu Hristos, ca să moară vieţii vechi, despărţită de 
Dumnezeu şi să se nască la viaţa noua şi nemuritoare şi 
îndumnezeită împreună cu Hrisios ca om. fer ungerea 
celui botezat cu mirul sfinţii plin de Hrisios îl umple şi 
pe el Duhul lui Hrisios întărind pe om în deprinderea 
dumnezeiască fiuuiulâ a binelui, a curăţie., a sfinţeniei şi 
a vieţii veşnice. 

96. Dar cu mirul sfinţit se unge şi altarul, arătând 
simbolic (m mod real. dar sub chip) pe Hristos pus într-o 
legai ura permanenta cu el. pentru ca în toate actele 
simţitoare ce se lac pornind de la altar, să se arate ca e 
prezent şi activ Hristos însuşi. 

97. Astfel. în lucrarea de sfinţire a mirului şi în 
si înţirilc ce se înfăptuiesc prin el, se araiâ că Dumnezeu 

rasuţi cel întrupat se sfinţeşte pentru noi. dar ne şi 
simţeşte pe noi. N-am putea fi sfinnţi noi prin sfanţul 
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mir. -dacă n-ar fi unit eu noi şi Hristos. circ se sfinievip 
cu noi ca om. N-am trăi voinţa de-a fi sfinţiţi de Dum, 
nezeu, dacă n-am irăi in noi voinţa lui Hrisios de-a * 

sfinţi ca om pentru noi. El nu vrea numai sa ne sfinţcascfr 
ci se şi smereşte însuşindu-şi ca om voinţa de-a se sfinţi 
pentru a ne infuza şi noua aceasta voinţă. Vine la nai?! 
Atotputernic, ca Dăruitur. dar şi ca cel ce trăieşte smerit 
dorinţaşibucuriade-afi>firnii caom. pentru a ni le intui 
şi nouă. " J 



Capitolul V 

98. Lumina existenţei dumnezeieşti nu vine la noi 
aşa cum este, pemru că ar vătăma puterile vederii noasue 

slabe. Ea se dăruieşte in gradul cel mai înalt primei trepte 
îngereşti şi prin ca celor de după ca De abia moderată 
prin acestea vine şi la noi Dar şi la oamenii de rând vina 
ierarhic, prin cele trei trepte ale ierarhici omeneşti. Vine 
ca însăşi. însă moderată şi adaptată puterilor creaturilor 
pnn trepte cu putere gradată. Gând îmi vorbeşte preo- 
tul despre Dumnezeu, eu nu simt numai pe preot 
vorbindu-mi, ci şi pe Dumnezeu însuşi, dar prin 
cuvânt adapiat mie. 

S-ar putea pune întrebarea: De ce n-a făcut 
Dumnezeu coate creaturile capabile sal vadă aşa 
cum este, sau în aceiaşi grad? 

Fiinţele care I ar vedea pe Dumnezeu aşa cum este 
n-ar mai fi create, ci emanate din Dumnezeu în mod 
panteist, deci dintr-un Dumnezeu supus legii emanaţiei, 
care n-ar mai fi Dumnezeu, n-ar mai fi capabil sa aducă 
la ex-jsicnia un nou Tel de existenţă, creată din nimic. Iar 
creaţia c adusă de Dumnezeu la existenţă într-o solidari- 
tate a tuturor creaturi lor. Conştiinţa despre Sine. vederea 
sa ce o da unora o dă pentru toate, in siare sâ fie însuşită 
de toate, dar într-un mod care sâ susţină solidantaiea 
dintre ele. Prin cunoştinţa de Sine. pnn vederea sa. prin 
bunătăţile sale. vrea sâ lege făpturile nu numai cu Sine, 
ci şi între ele. prin comunicarea între ele a acelor bunătăţi, 
comunicare în care cele mai apropiate îşi trăiesc cu atât 
mai mult răspunderea faţă de cele mai de jos. iar acestea 
simt iubirea recunoscătoare lată de cele mai de sus. In' 
orice dar primit de Ia Dumnezeu, creatura simte şi obli- 
gaţia ce i-o impune Dumnezeu prin acesta de a-l comu- 
nica mai departe. însoţii de smerenia ca nu arc acel dar 
de la sine. ci de la Dumnezeu. 

99. Dar Dumnezeu ne-a pregătit pentru crederea în 
cunoaşterea de El şi în împâriaşireadc El şi în mod istorie, 
după slăbirea noastră prin păcat. El a dai întâi ierarhia 
Legii, care cunoştea pe Dumnezeu prin simboalclc mai 
puţin străvezii sj comunicante. Prui acelea oamenii ştiau 
doar că există Dumnezeu şi are grija de ei. dar nu 
simţeau prezenţa şi lucrarea lui în mod clar si intens, 
decât prin unele persoane alese, pentru pregătirea 
oamenilor spre apropierea lui viitoare prin întruparea 
Fiului lui Dumnezeu. 

Ierarhia instituit â" de Hristos e ridicata la un 
nivel intermediar între ştiinţa existenţei si lucrării lui 
Dumnezeu prin simboale şi înire trăirea lui directă, 
asemenea îngerilor. 

Modul treptat sau ierarhie în care se face Dumnezeu 
cunoscut îngerilor, şi prin ei oamenilor, se arată sj în 
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-moârurea întreită a treptelor ierarhice îngereşti şi 
icneai. Sunt trei trepte îngereşti, fiecare împărţita în 
JJjjj ieter ţi sunt trei irepte în ierarhia Lcgu şi a Noului 
ţ- tanient. Niei eei ce fac pane dinir-o ierarhie nu sunt 
i -icela^l nivel de cunoaştere, ci nivelele mai de jos sunt 
utate de cele mat de sus în urcuşul lor de cunoaştere şj 
frâire a lui Dumnezeu, ca să se apropie şi <ie oameni în 

ndoxerea lor *P re Dumnezeu P rin îrc P lele mai dc J os - 
mat apropiate de ei. 

Pentru câ şi oamenii urca pe trei trepte spre 
oaşterea ^ {T & m ] u i Dumenzcu, alăl cât le este cu 
oUtiaiĂ- m ""P^"" 08 mIreila u icrarhiiLor cereşti şi 
oâmânicsu şi în lucrările lor se reflectă într-un mod lainic 
însăşi Sfânta Treime. Dumnezeu e un Tată care se 
coboară la noi pnn Fiul şi Cuvântul sâu, iar acesta în mod 
den Im ^"U' 1 interior prin Duhul Sfâni. iărâ însă ca sâ fie 
vreo deosebire de fiinţă intre ei. ci făcând -o aceasta din 
iconoimc pemru creaLUri. 

100. Slujirea ierarhici bisericeşti repanizatâ pe cele 
trei irepte - diaconi, preoţi, ierarhi - constă în curăţirea, 
luminarea §i desăvârşirea sau înţelegerea luminării venite 
de la Dumnezeu, a celor daţi în grija acestor trepte. In 
teologia mistică s-a creat obişnuinţa dc-a privi creşterea 
duhovnicească a creştinului prin simplul efort al înain- 
tării individuale prin cele trei trepte: curăţire, iluminare, 
desăvârşire. Dionisie. care e. se pare. primul care 
vorbeşte de aceste irei trepte, le leagă de cele trei trepte 
ale ierarhiei, fiecare din ele ajutând pe credincioşi sâ 
realizeze una din aceste trei irepte duhovniceşti- Orice 
înaintare duhovnicească se face în Biserica, prin lucrarea 
lui Hnsios şi a Duhului sâu. prui cele irei trepte ale 
slujitorilor bisericeşti, Numai în solidaritate sau în comu- 
niune susţinută de credinţă se realizează progresul spiri- 
tual al insului. Căci însăşi ţintala care îi duce pecredineioşi 
prin această înaintare în comuniune este ..preafericita 
comuniune cu obârşia dumnezeiasca" . unificarea lor în 
Dumnezeu fac ut om şi coborât la comuniunea cu noi. Se 
vede că în limpul şi locul scrierilor arcopagilice. diaconii 
sc ocupau în mod deosebit cu curăţirea celor ce voiau sa 
se boteze, îndemnându-i să părăsească patimile cu care 
erau obişnuiţi. Dar aceasta nu putea avea loc decât unde 
existau pe lângă preoţi şi diaconi sau un ierarh. Dar, eand 
creştinismul s-a întins Iu sate, unde nu erau decât preoţii. 
aceştia au începui sa împlinească şi curăţirea celor ce 
vuiau să se boteze şi sâ desăvârşească după aceea pe cei 
botezaţi prin învâvâturalor. Numai câtevaacte nu leputea 
împlini preotul: sfinţirea altarului, hirotonia şi sfinţirea 
mirului. 

101. Chiar în planul fizic al creaţiei domneşte legea 
comunicării luminii solare sau a căldurii focului prin 
unele medii mut apte <â o transmită spre altele, inferioare 
din acest punct de vedere. Deci chiar în ele domneşte o 
ierarhie cure arată solidantatea intre ele. In acest fapt se 
•irata insa nu numai solidaritatea fizică a cosmosului, ci 
se închipuie şi modul în care c puterea ierarhului 
bisericesc prezentă în toate lucrările irepte i preoiului şi a 
diaconului. Iar aceasta are loc pentru câ însuşi supremul 
ierarh. Hrisios. e prezent în ierarhul bisericesc şi în loale 
lucrările ierarhici bisericeşti- Ierarhul poate înfăptui toate 

lucrările eurâţuoare. luminătoare şi dcsâvârşiioareale 
preotului şi diaconului, dar aceştia nu le pot împlini pe 
toate. Numai în Hristos cel Iărâ de păcat e curăţenia sau 



sfinţenia totala, numai în El Cuvântul Iui Dumnezeu c 
lumina deplină şi desâvârşităL 

Pe lângă aceea, ierarhul arc 51 unele lucrări pe care 
numai ci Ic poate împlini, ca pe unele de care depind şi 
lucrările preoţilor. Numai ierarhul sfinţeşte altarul şi 

mirul $i împlineşte (săvârşeşte) hirotoniile fara de care nu 
001 lucra treptele in ferioare. Ierarhul poate cobori la toate 
lucrările, penim că în el este supremul ierarh, Hristos, 
care s-a coborât la toate fiinţele umane şi are în sine ceea 
ce trebuie luiuror. Dar ele nu se pot lintiţa prin ele însele 

la toate cele ale lui Hrisios. El a sfinţii prin jertfă altarul 
bisericesc văzut; El hirotoneşte in mod nevăzut pe toţi 
ierarhii, preoţii şi diaconii. 

102. Dionisie dă apoi unele înţelesuri ale actelor 
simbolice prin care se hirotonesc ierarhii, preoţii şi dia- 
conii, îngenuncherea episcopului ţi a preotului în faţa 
altarului cu amândouă picioarele arată predarea lor totala 
lui Hrisios, care s-a predat şi El ca om Tatălui. Ei 
îngenunchează la altar plccându-şj capul lângă el, pentru 
primirea puterilor de sfinţire a creştinilor chiar de la 
obârşia dumnezeiasca, făcuta accesibila oamenilor în 
Hristos. aflai ea jertfă permanentă pe altar. Ierarhul 
primeşte pe cap Evanghelia, arătând stăpânirea Iui de 
catre Hristos şi faptul de-a avea în cap numai pe Hristos 
şicuvintclc luişi de -a ridica mintea tuturor laînţelegerea 
lui. Dar primeşte pe cap şi mâinile ierarhului cc-I hiro- 
toneşte, pentru că prin mâinile acestuia se transmite 
puterea lui Hrisios, care este in altar. Preotul şi diaconul 
nu primesc decât mâna ierarhului care-î hirotoneşte. 
Mâna este organul iransmiţâtnr de putere, de ajutor, 
organul prin care se realizează comuniunea curaiâ. Ani- 
malele nu-şi pot da mâna, pentru că nu au mâna ca organ 
al comunicării libere şi conştiente. Dar mâna pusa de 
ierarh pe capul celor ce sunt hirotoniţi e şi semnul comu- 
nicării de pulerc şi al acoperământului pus asupra lor 
împotriva puterilor vrâjniaşc. Puterea ce se comunică nu 
este numai a omului, ci a lui Dumnezeu prin el , fapt arătat 
prin invocarea lui Dumnezeu. E puterea nepăcătuirii lui 
Hristos. în mâna ierarhului pesie capul celui hirotonit e 
mâna comunicativă, dătătoare de pulerc şi apărătoare a 
lui Hrisios ca Persoana iubitoare. 

Vedem pe Dionisie afumând iarăşi puterea crucii lui 
Hristos. contrar afinităţii unor teologi apuseni câ Dionisie 
nu vorbeşte de crucea lui Hrisios. Numai prin cruce ca 
jertfa a sfinţit Fiul lui Dumnezeu altarul. Şi lucrul acesta 
l-a făcut întâi Hristos ea om şi ne da şi nouă puterea sâ-1 
facem. 

103. Prin anunţarea ca ierarh.capreot-cadiacon acelui 
hirotonit, se declară câ nu ierarhul văzui a dat aceasta 
calitate celor hirotoniţi, ci Dumnezeu însuşi prin Duhul 
Sfânt. Chiar Hnsios declara câ nu s-a fâeul singur ierarhul 
suprem, ci Tatăl prin Duhul Sfâni a făcut aceasta- Iar cel 
iacul ierarh de Tatăl prin Duhul Sfânt pune pe seama lor şi 
promovarcacaicrarhiauccnicilorsăi.Aceastaaraiâcâtoate 

actele de sfinţire şi de înălţare a oamenilor spre Dumnezeu 
Ic vor face cei hirotoniţi mişc aţi de Dumnezeu şi din puterea 

lui. 

104. Orice hirotonie se încheie cu sărutarea celui 
hirotonii de toţi membrii clerului d in altar. Câci cel sfinţii 
astfel s-a înălţat la asemănarea cu frumuseţea lui Dum- 
nezeu şi e vrednic de iubit, dar şi iubitor prin misiunea 
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râspuruatoare ce a primit-o (wntru oameni, iar fiind 
frumos şi iubit e şi sărutat, iai ca iubitor, sărută pe 
ceilalţi. 

Capitalul VI 

105. Autorul fnloscitc ideea de desăvârşire hi forma 
activă şi pasivi Treptele preoţiei desăvârşesc pe alţii sau 
sunt desâvârşitoare fTEA-EiioTitcfi). Acei alţii se 
desăvârşesc de acelea (Te>o-uu.£voi). Aceasta nu în- 
seamnă câ treptele preoţiei nu 9c desăvârşesc ţi ck, cum 
nu înseamnă câ cei desăvârşiţi de ele nu fac şi ei eforturi 
de-a se desâvârşi, Distincţia se referă la faptul câ 
desăvârşirea are drept cauza principala lucrarea dum- 
nezeiasca. Iar aceasta se săvârşeşte prin treptele preoţeşti. 
Treptele jjrcoţcşţi sunt orcanele prin care se exercita acea 
lucrare. In sensul acesta ele desăvârşesc pe alţii. 

Toţi se află în aceasta mişcare a desăvârşirii, printr-o 
lucrare care vine de Ia Dumnezeu §i-i duce pe toţi spre 
Dumnezeu. Aceasta mişcare, fără sfârşit, e una cu 
sfinţirea. De aceea termenul de sfinţire este tot atât de des 
folosit de Dionisie, ca şi cel de desăvârşire, în diferite 
variante morfologice. 

Toţi cei ce se sfinţesc în Biserică se desăvârşe se, 
întrucât înaintează, spre o ţintă (teXocj-) sau spre un sfârşit 
în care nu încetează niciodată să înainteze, El fiind 
Dumnezeu cel nemărginit. 

106. Celor trei trepte ale preoţiei desâvârşitoare le 
corespund trei trepte aje celor conduşi în desăvârşire de 
ele. 

Diaconii, care nu săvârşesc Tainele, conduc spre 
Taina Botezului sau readuc spre viaţa din Botez pe cei 
acbotezali încă sau căzuţi din acea viaţi Aceştia sunt cei 
aflaţi în etapa de curăîLTc. Preoţii săvârşesc tainele pentru 
poporul Bisericii, pentru cei trecuţi de eforturile dc-a se 
curaţi. Acest popor este treapta de mijloc. Ei au ajuns la 
starea în care pot contempla sau înţelege, printr-o anu- 
mita experienţă, lucrarea lui Dumnezeu. Membrii lui suni 
cei ce se luminează. Cunoaşterea Iui Dumnezeu e strâns 
legau astfel de lucrarea iui Dumnezeu prin cultul 
Bisericii, care constă din rugăciunile şi actele simbolice 
ale preoţilor. 

Deasupra lor este treapta mornihilor, a celor ce duc o 
viaţă singuratica. Dar autorul inicrpretează numele de 
monah nu numai prin singuratic, ci şi prin unitar. Ei s-au 
nilicat la treapta de unitate în ei înşişi, depăşind varietatea 
împărţită a vierii lor, fiind ajunşi la unirea cu Dumnezeu 
cel Unul. Monahul c singur, pentru că uneşte în el toate 
asemenea lui Dumnezeu, fiind unit în cel mai înalt anul 
cu Dumnezeu. 

Astfel, cele trei trepte ale Celor ce se desăvârşesc prin 
treptele preoţeşti corespund celor trei clape parcurse de 
'ngen in mod necontenit: curăţire, iluminare şi desăvâr- 
şire pnn unirea cu Dumnezeu. în timpul autorului, mo- 
nahii se numeau şi terapeuţi sau tămăduitori, poate 
fiindcă puteau tămădui pe bolnavi prin iradierea din ei a 
unei man puteri spirituale. 

l07.Tundcrcapăruluisiroboliz^^ 
hului la o fnimuseţc de suprafaţa, necsenţială, pentru a 
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dezvolta o frumuseţe ulterioară, spirituală, prin armru 
niEarea puterilor sufleteşti şi unificarea lor în mişcin-, 
comuna spre Dumnezeu. 

108, La Botez s-a schimbat haina, pentru câs-ainua 
din faza de catehumenat, preocupată de curăţirea de vi- 
lumească, în viaţa care s-a luminat în unirea cu Hriwn 
(fc sensul vieţii şi poate contempla sau vedea suflet 
în Liturghie şi în toate lucrânfc dumnezeieşti de care» 
împărtăşeşte, prezenţa şi lucrarea lui Dumnezeu care 1 
sens vieţii celui hotezat, deschizându-i persocrtuT 
veşnicei fericiri. "r^ova 

Tot aşa se trece gi prin actul .ie intrare în monahism 
la o viaţă nouă, preocupată de desăvârşire. Aceasta Drot 
duce o bucunc preoţilor prezenţi, carc-I sărută, E bucurh 
unei comuniuni mai accentuate în Dumnezeu a preoţilor 
prezenţi cu cel intrat în monahism, decât cu membrii 
poporului credincios. 

109. Cel care a intrat printr-o icrurgie proprie în 

monahism primeşte apoi Taina Euharistiei, cum a prirnit-o 

şi cel ce s-a botezat, dar şi cel ce a fost hirotonit Dar nu o 

pnrneştc de la episcop, ca preotul ce a fost hirotonit 

pentru câ nu e ridicat la treapta preoţiei , Dar, cum fiecare 

se împărtăşeşte de Stana Euharistie, potrivit treptei la 

care a fost ridicat, cel ce a de ven it monah se împărtăşeşte 

pe măsura stării lui. Căci el a intrat nu numai la coniem- 

plarea celor duranezeieşu, ci la desăvârşire. El vine, 

asemenea treptei de mijloc a poporului, la împărtăşirea 

prin simboale, dar cu o cunoştinţă mai înaltă a celor 

dumnezeieşti. 

110. La întrebarea unora, cum se poate afirma întru 
toate o corespondenţă a treptelor omeneşti ce se 
desăvârşesc: catchumeni, credincioşi botezaţi şi monahi, 
cu treptele îngereşti, odată ce între acestea nu e o treaptă 
a celor ce se curâţesc, căci între îngeri nu sunt unii care 
sunt întinaţi de păcat, autorul răspunde câ, curăţirea 
treptei mai de jos a îngerilor nu c o curăţire de peţclc 
păcatului, ci de o cunoaştere mai redusă a lui Dumnezeu. 
Prin curăţirea de un grad mai marc de neştiinţa, se intră 
la starea iluminată. Curăţirea de o neştiinţa mai accentu- 
ată nu e totuşi una cu starea iluminată. Căci starea deplin 
iluminată vine numai după deplina curăţire, care cerc o 
lucrare prelungită. Desigur, există o neştiinţă care im- 
plică şi o strâmbă cugetare despre Dumnezeu si deci e 
legam cu păcatul. La îngeri însă neştiinţa nu trebuie 
cugetată aşa. Ei ştiu, în general, exact ceea ce c esenţial 
lui Dumnezeu, caracterul Iui personal, treimic, iubirea 
lui. Ba chiar trăiesc într-o anumită măsură acestea şi se 
comportă in consecinţa. La ci cunoştinţa mai redusă a lui 
Dumnezeu nu echivalează cu o strâmbare a ci şi nu e 
legată cu păcatul. 

Mai observam câ autorul afirmă câ Dumnezeu însuşi 
îşi face văzută hirnina sa trcptelorîngcrcşD inferioare prin 
cele suj>erioare. Cele din urmă nu-1 acoperă pe Dum- 
nezeu, ci sunt transparenţe ale lui. Noi înşine nu 
cunoaştem pe Dumnezeu decât prin cuvântul plin de 
putere al altora, dar prin mintea noastră şi inima noastră. 
Nu-I cunoaştem rară acestea, în articularea altuia în min- 
tea noastră îl trăim lucrând pe Dumnezeu însuşi. 
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Capitolul VII 



111. Credinţa în învierea Iui Hrisios îi dă celui ce 
trece dfa v ' a l il aceasla nădejdea sigură nu numai că nu va 
num cu sufletul, ci că va învia şi cu impui. Sfârşitul vieui 
pământeşti îi produce aceluia chiar o bucurie că a termi- 
nat luptele cu ispitele inferioare, prin care şi-a ridicai 
chiar trupul la o anumită ^niHcnie. Dacă n-ar exista şi o 
înviere CU trupul, rostul luptei pentru inlrânarea 
pornirilor spre plăcerile inferioare tmpesii ar apărea fără 
ros! Trupul primeşte Şi el pentru creştin o semnificaţie 
0/lC1 va. o valoare elemâ. Nevoinţele peimu întărirea lui 
în cur^ie se susţin prin nădejdea învierii lui şi aceasta 
nădejde este înicmeiai ape înfierea lui Hrisios. Deci şide 
MMU o mărturie a învierii lui Hristos. 

112- Autorul înşiră patru opinii după care oamenii 
nu se duc de aici cu nădejdea câ vor învia cu trupul: 

a. omul întreg se duce în nefiinţă; e o opinie cmc nu 

vede niei un sens în existenţa omului; 

h numai sufletul va persista, iar trupul se va de- 
sirăinu definitiv ; nu vede pe om ca o existenţă întreagă, 
ce constă din suflet şi trup; pentru ce armai avea în acest 
caz omul un trup'.' Nu vede capacitatea şi rostul spiritului 
uman de -a sfinţi şi materia, dc-a o face un mediu iui mai 
străveziu al sunetului, ceea ce dâ materiei o frumuseţe 
spirituala şi un anumil rOst; după credinţa creştină, su- 
fletul, prin virtuţile hunâLâţii. se unelte şi se aseamănă toi 
mai mult cu Dumnezeu; de aceea va fi unit eu El în 
veşnicie; dar Dumnezeu Cuvântul şi-a re *lecsai bunătatea 
lui veşnică in trup: sufletul fiind La fel unit eu trupul său, 
ţi-o va reflecta ţi ci în trup; 

c sufletul va lua mereu alte trupuri in existenţele lui 
viitoare; e opinia origenistă. susţinută şi de teoria reîn- 
carnărilor niei ea nu vede capacitatea spiritului de-u 
spimuAliză sau înfrumuseţa materia, niei identitatea 

veşnica a fiecărei persoane; aulorul aduce, ca temei, 
pentru învierea in acelaşi trup. pentru veşnicie, a fiecărui 
sufler, argumentul câe cu dreptate ca impui sa primească 
împreuna cu sufletul cu care s-a ostenit, rasplatircj 
veşnică; sufletul s-alupiai penii u înfrumuseţarea spiritu- 
ală a unui irup. pentru a se defini in identitatea lui veşnică 
prin irup; 

rt. viaţa vjuoare în trup va fi ca şi cea de acum. având 
nevoie de hrană - opinie apropiaia de cea urigenistă; 
autorul spune câ viaţa viitoare va fi deopotrivă cu a 
îngerilor; trupurile vor fi copleşite de spirit, neavând 
nevoie de hrana materiala 

Aceste opinii sunt susţinute de cei ce n-au depus 
efotuil de a-şi stăpâni trupul de la porninle lui inferioare, 

1 13- Descriind rugăciunile pentru cei adormiţi, 
autorul scoate în relief mulţumirea ce se aduce prin cie 
iui Dumnezeu pentru făgăduinţa veşnicei fericiri dală 
celor ce se ncvoiesc în viaţa de aici. pentru a se face 
asemenea lui. după ce se cântă imne din Scriptură despre 
*>ccstc făgăduinţe. Se mulţumeşte de asemenea Lui Dum- 
nezeu pentru câ a dat putere celui adormil să se nevoiascâ 
Pentru a se uni încă de aici cu Dumnezeu. Toţi cei de faţă 
îl iau ca exemplu. Slujba de înmormântare c ţi un îndemn 
pentru ei. 

1 14. Se pomenesc şi sfinţii adormiţi. în ceata cărora 
S2 va duce cel adormit acum. Se subliniază prin aceasta 



că fericirea viitoare nu c lipsită de comuniune. Fericirea 
nu poate consta într-o legătură izolată cu Dumnezeu. 
Dumnezeu nu se închide cu fiecare într-o legătură izolata. 
Mustos vrea ca toţi să Tic una în El. Acesta c sensul 
Bisericii de pe pământ şi al împărăţiei cereşti. Un teoreti- 
cian baptist contemporan afirmă că ortodoxia cheamă pe 

om în biserică, pe când baptiştii ii cheamă la Hristos. Dar 
Hrisios a spus câ El este unde sunt doi sau trei adunaţi în 

numele lui. Iar Sfântul Pavet a numit biserica ..trupul 
Domnului" . flecare credincios e unit nu cu un Hristos 
despărţit de alţi credincioşi, ci cu unul cârc e unit cu toţi 
s,i ne vrea şi pe noi uniţi în EL Hristos e găsit îmr-o 
comunitate. Oare nu cheamă şi baptiştii pe oameni în 
comunitatea lor? biserica e locul, mai precis comunitatea 
umană în care lucrează Ilfistos. Formaţiile neopro- 

lesianle afirma şi ele că Hristos lucrează în ele prin 
cuvintele oamenilor. Dar Hrisios nu lucrează numai prin 
cuvintele oamenilor, ci şi prin gesturile lor şi prin sirn- 
boalele tainelor luate din natura crealâ de Dumnezeu. Aşa 
lucrează în Biserica onodoxă. începând de la Apostoli, 
îmr-o anumită legătură în Hrisios voiesc să se menţină şi 
cei vii cu cel adormit. De aceea îl sărută Ea sfârşitul slujbei 
rje înmormântare. Toate cele ce se săvârşesc uzi în Biserica 
«rtodoxaîn slujbaînmormâmării se săvârşeau din vremea 
acestor scrieri, în baza unei ..vechi tradiţii" . Tradiţia 
aceasta o menţine în mod unitar ierarhul. De aceea slujba 
inmomiânlării. ca şi Botezul, era săvârşita, când se puica, 
de ierarh. U nii râdeau de această slujbă şi atunci, cum râd 
neoprotesianţii şi azi. 

1 15. Bunătăţile vieţii veşnice de care se vorbeşte în 
slujba înmormântării sunt pe de o parte potrivite 
înţelegerii noastre, pe de alta mai presus de ca. Pe de o 
pane ştim câ nemurirea e mai mult decât moartea, dar 
viaţa nemuritoare n-o putem înţelege nici acum. nici în 
veşnicie. 

1 16, Unit obiectau s,i pe vremea autorului acestei 
scrien că dacă Dumnezeu c drept, de ce se cere iertarea 
celor ce au făcui fapte rele şi nu li se răsplăteşte conlonn 
lor? Autorul recunoaşte câ omul trebuie sâ Conlucreze eu 
ajuiorul lui Dumnezeu la săvârşirea faptelor bune şi daca 
n-o face. nu va putea să înainteze în desăvârşire, căci deşi 
în fond şi conlucrarea lui e posibilă din puterea pusă în 
firea lui de Dumnezeu, totuşi e necesară şi voinţa lui 
pentru a folosi această putere. Pe de altă parte, voinţa 
aceasta i se întăreşte şi ea prin ajutorul lui Dumnezeu 
cerul prin rugăciunile sale, ale preotului sau ierarhului. 
De aceea îi sunt de folos aceste rugăciuni şi pentru 
iertarea păcatelor făcută dinir-o voinţa nedeplin îmârită. 

Deci rugăciunile preoţilor sunide folos, dar e necesar 
şi efortul omului. Nici efortul Iui nu c suficient fără 
rugăciunile preotului, nici aceste rugăciuni fără efortul 
lui. Lumina soarelui e de folos vederii noastre, dar nu e 
de folos când vederea ne e slăbită. E necesar un dialog 
coniinuu al lucrării lui Dumnezeu şi al lucrării omului. 
Şi de aceea c necesar şi un dialog al lucrării personale şi 
al rugăciunii preotului sau ierarhului. Cel ce crede că 

n-are nevoie de rugăciunea preomlui şi mai alesă ierarhu- 
lui, care reprezintă tradiţia Bisencii unitare, e siăpânit de 
mândrie. Kl slăbeşte prin aceasta atât comuniunea cu 
Dumnezeu, cât şi cu semenii, in starea Iui de izolare, e 
lipsit de orice putere. Această mândrie îi stăpâneşte pe 
neoprolesianţi. Acela nu-şi recunoaşte slăbiciunea care 
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se manifesta mai ales în mândrie. De aceea, chiar 
slăbiciunea cc-l ameninţa continuu este un motiv 
de-a cere rugăciunea preotului ţi ierarhului. 

117. In primul rând ierarhul, apoi şi preotul lâl- 
cuieşte sau revelează bunilaiea lai Dumnezeu, cerând 
lenare pentru păcatele din slăbiciune. Aceasta bunătate 

nu c contrara dreptăţii dumnezeieşti, care line seama de 
slăbiciunea omului, Rugâm1u-se pentru această icnare, 
ierarhul (şi preotul» imita <ji el bunataiea lui Dumnezeu. 
Arata şi el prin rugăciunile lui bunătatea ^i capacitatea de 
iertare faţă de cei ee-au pacâtuit din slăbiciune. 

Ierarhul cere iertarea peniru cei ce au pac ai uit din 

slăbiciune şi eu siguranţa căit se va da. peniru câe mişcat 

la aceasta cerere de Duhul Sfânt. Căci Mântuitorul când 
u spus: Luaţi Duh Sfânt, ctitora veţi iartă pătatele, 
iertate vor fi, a promis câ Duhul Sfânt va lucra în ierarhi 
uri de câte ori vor cere iertarea vreunora. Dar lot Duhul 
Slant care este cu ei îi va opri sa ceara iertarea pentni cei 
cărora nu li se cuvine. Căci Iisus a continuat: Şi celor ce 
le veţi {'mea, {haite vor fi. Deci ierarhul arc prin Duhul 
Sfânt lucrator în el şi puterea de-a desparţi de darurile 
dumnezeieşti pe cei pe care trebuie sâ-i despartă (ex- 
comunicaţii, afurisiţii) Duhul întreţine în ierarh o re- 
sponsabilitate în faţa lui Dumnezeu, o sensibilitate care 
nu-i permite să trateze cu nepăsare tema iertării celor ce 
o cer. 

118. După ce ierarhul, preoţii ţi loţi cei de faţa au 
sărutai pe cel adormit, ierarhul toarnă untdelemnul sfinţit 
pcsie trupul lui. Daca după Botez s-a uns cel botezai 
pentru lupta ce va avea să o poarte pentru desăvârşire. 







acum se toarnă peste el untdelemn ca o încununare pentru 
lupta purtata. Turnarea untdelemnului peste trup fo. 
seamnă ca şi trupul e încununat pentru lupta pun^LV 
împreuna cu sufletul. Deci e o jsiiuirare că el va prim* 
rasplaia învierii intru fericire. 

119. Unii râdeau ţi atunci de botezul pruncil or 

spunând câ e eteşii a admite ca alţii s:i st- lepede de cel 
rau şi sa mărturisească credinţa în Hrisios în numele 
pruncilor inconştienţi. F cee.i u- spun şt azi neopro- 
lesianţii. Autorul răspunde ca naşul nu înlocuieşte prun- 
cul in aceste acte. ci asigură ca veeu ce face el acum va 
face şi pruncul. luând u-şi răspunderea sâ-l educe în 
aceasta direcţie 

Pe fapt. pruncul nu va puica rămâne fără o educaţie 
favorabila credinţei sau contrau ci. Creţierea pruncului 
nu se face într-un «ol. Neoprotcsuuiţii înşişi îi d au 

educaţie in sensul credinţei lor. Deci nici nu lasă pruncul 
înir-o completa ncinlluenţare a voinici şi cugetării lut 
Botezul lor la douăzeci de ani vj ii şi el rezultatul unei 
educaţii ce li s-a dai. al unei influenţe exercitate asupra 
lor. Nici ei nu vin la botez înlr-un mod cu totul „liber" 
$i daca nu se poate spune momentul din care începe 
această educaţie, căci copilul începe din primele săp- 
tămâni să înveţe obiceiurile de la cei din jurul lor. de ce 
nu s-ar introduce în actele de educaţie a lor de la început 
şi botezul? Autorul vorbeşte de nişte taine neînţelese, 
care se săvârşesc şi aici în baza „vechii tradiţii" apos- 
tolice. Nu pricepem tot ce se petrece cu omul chiar de la 
începutul vieţii lui sau faptul ca el nu este izolai în 
de^vuliurea Iui nici în primele zile. 
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Şi acum, o. fericite, după învăţăturile 
teologice*, voi trece la tâlcuirea numirilor dum- 
nezeieşti, pe cât estecu putinţa. Ne va fi .şi acum 
îndrumătoare legea Scripturilor în tâlcuirea 
adevărului celor spuse despre Dumnezeu. Câci 
nu în cuvinte convingătoare* ale înţelepciunii 
omeneşti, ci în dovedirea puterii insuflate de 
Duhul (I Cor. 2.4) învăţăturilor despre Dum- 
nezeu ne vom apropia în chip negrăit şi neştiut 
de cele negrăite şi necunoscute, prin unirea cu 
ea a puterii şi lucrării raţionale şi înţelegătoare 
a noastre. Câci. în general, nu se cuvine să 
îndrăznim să spunem sau să cugetăm ceva 
despre dumnezeirea cea mai presus de fiinţă* şi 
ascunsă, in afară de ceea ce s-a spus în chip 
dumnezeiesc de Sfintele Scripturi. Dar însăşi 
necunoaşterii acelei suprafîinţiaJiiăţi* mai pre- 
sus de raţiune, de minte şi de fiinţă trebuie sâ-i 
atribuim cunoaşterea suprafiinţială*, întrucât ne 
trage spre cele de sus în măsura in care raza 
■cuvintelor dumnezeieşti* se dăruieşte, binevoi- 
tor, pe sine. ridicându-nc spre luminile mai 
înalte, clar moderând acest urcuş prin propria 
noastră în frânare şictiviinţâ i:o faţade cele dum- 
nezeieşti*. Căci. de fapt. dacă trebuie să ne 
încredem în teologia (Scriptura) utotînţeleasâ şi 
atotadevâxată*. cele dumnezeieşti se revelează 
(se descoperă)* şi se fac văzute pe măsura 
fiecărei minţi, bunătatea dumnezeiască 
coborând în chip dumnezeiesc, cu păstrarea 



dreptăţii*, ceea ce e mai presus de măsură* si 
cu neputinţă de încăput la treapta măsurii lor 1 - 1 . 
Câci precum cele inteligibile (spirituale) sunt 
necuprinse* şi nevăzute de cele simţuale şi cele 
simple şî fără chip şi lipsite de formă, 
nepipăibile şi nefigurate ale celor netnipeşti 
sunt necuprinse şi nevăzute de cele figurate in 
formele trupurilor şi prin aceeaşi raţiune a 
adevărului indefinitul c mai presus de fiinţă, aşa 
.şi unitatea mai presus de minte e dincolo de 
minţi; Unul mai presus de înţelegere e neînţeles 
tuturor înţelcgenlor şi binele lui mai presus de 
cuvânt (de raţiune) e negrăit de nici un cuvânt 
La fel. Unitatea făcătoare de unitate* este mai 
presus de orice unitate. E fiinţa cea mai presus 
de fiinţă şi mintea neînţeleasă şi cuvântul de 
negrăit! Nu există cuvânt şi înţelegere şi numire 
pentni ea, nefiind nimic din cele ce sunt. Fiind 
cauza existenţei tuturor, este cea care e dincolo 
de fiinţă şi cea care singură poate grăi în mod 
propriu şi cu ştiinţă despre Sine 122 . 




Deci. cum s-a spus, despre această dum- 
nezeire mai presus de fiinţă şi ascunsă nu se 
cuvine a se grăi, nici a se cugeta ceva. afară 
de cele spuse nouă din Sfintele Scripturi. Şi 
de fapt, deoarece ea însăşi ne-a predat despre 
Sine cu bunătate în dumnezeieştile Scripturi 
cunoştinţa şi vederea (spirituală) a ceea ce 
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este*, ea este neapropiatâ tuturor celor ce 
suni, ca una ce e ridicată peste toate în mod 
suprafiinţial 123 . De aceea, vei afla mulţi 
teologi (scriitori ai Scripturii) lăudând-o pe ea 
nu numai ca nevăzută şi necuprinsa, ci şi de 
necercetat şi fără urme, nefiind nici o urma 
prin care să se străbată spre ascunsa ei nemăr- 
ginire*. Dar binele nu stă necomunicat*, în 
general, nici uneia din cele ce sunt 124 -. Căci, 
raza Iui fiind mai presus de fiinţă*, ca una ce 
e întemeiata statornic în sine. se arată cu 
bunătate, prin iluminări corespunzătoare, 
fiecăreia din cele ce sunt şi atrage spre ve- 
derea lui şi spre împărtăşirea de ci şi spre 
asemănarea cu el, pe cât e cu putinţă, minţile 
sfinţite ce se împărtăşesc* cu sfinţenie, ca pe 
unele ce n-au puterea propriei îndrăzneli* să 
urce spre ceea ce e mai sus, fără ajutorul 
arătării coborâte a lui Dumnezeu, nici n-au 
alunecat spre cele de jos, prin coborârea la 
ceea ce e mai râu, ci tind cu buna statornicie 
şi în mod neclintit spre raza ce le iluminează 
pe măsura dragostei lor de iluminările cu 
putinţă. înaripate, în chip înţelept şi cuvios, 
cu sfinţită evlavie 123 . 



Urmând, deci, acestor cunipene dum- 
nezeieşti, care cârmuiesc fiinţele ordinelor 
sfinte ale treptelor de mai presus de ceruri. 
cinstind pe de o parte ascunsul mai presus de 
minte* şi fiinţă al dumnezeieştii obârşii* cu 
evlavia nescrutătoarc şi sfinţita a minţii, iar 
cele negrăite ale ei cu tăcere înţeleaptă, să 
tindem spre razele ce ne luminează din Sfin- 
tele Scripturi şi să ne lăsăm călăuziţi de lu- 
mina lor spre imnelc de laudă ale 
dumnezeirii, luminaţi de ele în chip supra- 
lumesc. Şi întipăriţi de sfintele 12 " imne de 
laudă, să privim spre luminile dăruite în chip 
dumnezeiesc prin ele şi să lăudăm obârşia 
dătătoare de bine* a toată sfânta arătare dum- 
nezeiască, aşa cum ne-a predat ea însăşi 
despre Sine în Sfintele Scnpturi, cade pildă, 
câesle cauza şi obârşia şi fiinţa şi viaţa tuturor 
şi rechemarea şi ridicarea* celor ce au căzut 
de la ea: iar pentru cei ce au lunecat spre 
stricarea chipului dumnezeiesc, reînnoire şi 
înviere, precum pentru cei mişcaţi spre o 
corupţie lipsită de sfinţenie, sfântă stator- 
nicie; iar celor statornici siguranţă şi celor 
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călăuziţi de ea, călăuzire tare. şi celor ce se 
luminează iluminare* şi celor ce se desă- 
vârşesc, izvor de desăvârşire; de asemenea 
celor ce se îndumnezeiesc. putere îndurn- 
nezeitoare. celor ce năzuiesc spre simplitate 
simplitate, celor ce tind spre unitate, unitate' 
şi oricărui începui. început mai presus de 
începui în chip mai presus de fiinţă. Şi. simplu 
vorbind, viajă celor vii* şi fiinţă celor ce sunt 
început şi cauză a toată viaţa şi fiinţa, pentru 
bunătatea care a adus cele ce sunt la existenta 
şi le susţine 127 . 
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Acestea le-am învăţat lainic de la dum- 
nezcieşiile Scripturi. Şi. ca sâ spun aşa, toată 
lauda sfinţilor scriitori e potrivita pentru tâl- 
cuirca* şi lauda ieşirilor (procesiunilor) bine- 
făcătoare ale dumnezeieştii obârşii. De aceea, 
aproape în toată Scriptura vedem lăudată cu 
sfinţenie obârşia dumnezeiască ca monadă* 
şi enadâ. pentru simplitatea şi unitatea neîm- 
pârţită mai presus de fire, din care, ca dintr-o 
putere unificatoare, ne unim şi noi şi deose- 
birile noastre împărţite*, concentrându-se în 
chip mai presus de lume, ne adunam într-o 
monadă de chip dumnezeiesc şi într-o unitate 
ce imită pe Dumnezeu 1 2R , dar o vedem şi ca 
Treime* r:9 . pentru manifestarea întreit 
ipostaticâ a fecundităţii mai presus de fiinţă 
prin care este şi se numeşte toată paternitatea* 
în cer şi pe pământ 130 , însă şi ca pe cea caree 
cauza celor ce sunt, pentru că pe toate le-a 
adus la existenţă pentru bunătatea ei de viaţă 
făcătoare LU , de asemenea înţeleaptă şi bună, 
pentru că toate cele ce sunt*, păstrând cele ale 
firii proprii necorupte, sunt pline de toată 
armonia dumnezeiască şi de sfântă fru- 
museţe, şi la fel, în chip deosebit, de oameni 
iubitoare 1 - 1 -. Pentru că într-Unui din iposta- 
surile ei s-a împărtăşit cu adevărat în în- 
tregime* de cele ale noastre' 33 , chemând din 
nou la Sine şi unind cu Sine umilinţa ome- 
nească cu care s-a compus în mod negrăit 
Iisus cel simplu, odată ce Cel veşnic a luat 
mişcare temporală* şi s-u făcut interior firii 
noastre cel ce depăşeşte ordinea întregă a firii 
întregi prin temelia neschimbată şi neameste- 
cată* a celor proprii 174 . 

Şi toate celelalte lumini dumnezeieşti lu- 
crătoare* pe care ni le-a dăruit în chip revela- 






tor. conform Scripturilor, predania ascunsă a 
dumnezeieştilor noştri învăţători*, le-am 
cunoscut Şt noi în CR ip lainic. Le-am cunoscut 
acum pe măsura noastră prin sfintele perdele* 
a lc iubirii de oameni 1 * 5 arătată în Scripturi şi 
în predaniile dumnezeieşti, care acoperă cele 
spirituale în cele sensibile şi cele mai presus 
de fiinţă în cele ce sunt şi învăluie în forme şi 
în chipuri cele fără formă şi fără chipuri şi 
multiplica şi plasticizează simplitatea mai 
presus de fire şi nefiguraiâ în varietatea sim- 
bJalelor împărţite*; iar când ne vom face 
nestricâcioşi* (incoruptibili) şi nemuritori şi 
vom ajunge la starea asemănătoare lui Hrislos 
şi preafericită, von\ //. după Scriptură, iot- 
denumi cu Dommd (I Tes. 4.17). umpluţi de 
vederea preacurată, de arătarea lui dumneze- 
iască* ce ne va înconjura cu strălucirea 
razelor lui atotluminoasc, ca pe ucenici în 
acea atoldumnezeiascâ Schimbare la faţă. 
Câci atunci ne vom împărtăşi cu mintea 
nepâtimaşâ şi nemalerialâ de dăruirea luminii 
Iui spirituale şi de unirea mai presus de minte. 
trăită în strălucirile necunoscute şi fericite. 
revărsate din razele supraluminoase. într-o 
imitare mai dumnezeiască* a minţilor mai 
presus de ceruri. Căci atunci vom fi 
deopotrivă cu îngerii, cum spune adevărul 
Scripturii, g/H ai lui Dumnezeu, fiind fii ai 
învierii 1 ** (Luc. 20, 36». 

Iar acum, precum ne este cu putinţă, folo- 
sindu-ne de simboalele proprii, ne înălţăm la 
cele dumnezeieşti şi din acestea iarăşi la 
adevărul unitar al vederilor lui spirituale* pe 
măsura noastră; şi după înţelegerea proprie 
nouă celor de chip dumnezeiesc, odihnind* 
lucrările noastre înţelegătoare, suntem atinşi, 
pe căi ne e cu putinţă, de raza cea mai presus 
de fiinţă. în care au preexistat în chip suprane- 
grâii* toate marginile luturorcunoştinţelor, rază 
pe care nu e cu putinţă nici a o înţelege*, nici 
a o spune, nici a o vedea într-un fel oarecare, 
pentru că e deasupra tuturor şi mai presus de 
cunoaştere; câci a luat în ea de mai înainte şi 
deodată marginile tuturor* cunoştinţelor şi 
puterilor fitnţiale in chip mai presus de fiinţă, 
dar fiind statornicită prin puterea ci 
necuprinsă mai presus şi de toate minţile 
cereşti. Câci, dacă toate cunoştinţele* suni ale 
celor ce sunt şi au marginea în cele ce sunt. 
ceea ce este dincolo de toată fiinţa (de tot ce 
este) este ridicai peste toată cunoştinţa 37 . 



§5 



Dar, dacă ceea ce e mai presus de orice 
cuvânt şi de orice cunoştinţă şi e aşezat în 
general mai presus de orice minte şi de 
orice fiinţă le cuprinde şi le ţine legate şi 
adunate pe toate şi le precede pe toate, ea 
însăşi este cu totul de necuprins şi nu e nici 
simţire a ei. nici închipuire*, nici părere, 
nici nume, nici cuvânt, nici atingere*, nici 
şiiinţâ, cum alcâluim acest tratat despre nu- 
mirile dumnezeieşti, o^tâce dumnezeirea 
s-a arătat de nenumit şi mai presus de 
numiri*, Deci cum am spus, când am expus 
învăţaturile teologice. El este ceea ce* este. 
Unul. necunoscutul, suprafiinţialul, Binele 
prin Sine, unitatea treimică, de o dum- 
nezeire*, de o bunătate ce nu se poale nici 
spune, nici înţelege. Dar şi numirile 
potrivite îngerilor* ale sfintelor puteri, care 
trebuie socotite fie dăruiri, fie primiri ale 
bunătăţii mai presus de cunoaştere şi de 
arătare, sunt negrăite şi necunoscute şi le 
sunt proprii numai îngerilor învredniciţi de 
cunoaşterea mai presus de cunoaşterea 
îngerească a lor . Minţile de chip dum- 
nezeiesc, unite cu acestea*, pe cât e cu pu- 
tinţă, printr-o imitare îngerească (fiindcă 
minţile îndumnezeite au parte de o astfel de 
unire cu lumina supradumnezeiască prin 
toată odihna* lucrării înţelegătoare) o laudă 
în mod principal prin orice desprindere de 
cele ce sunt*, luminate de ea cu adevărat şi 
mai presus de fire, prin unirea preafericită cu 
ea. Câci puterea celor ce sunt e ridicat^gstfel 
peste toate în chip mai presus de fiinţă . dar 
eanuenimic*. Deci suprafiinţialitatea dum- 
nezeiască, care este supraexislenţa supra- 
bunatăţii, nu e cu putinţă nimănui din cei ce 
sunt iubitori ai adevărului mai presus de tot 
adevărul sâ o laude nici ca raţiune sau ca 
putere, nici ca minte sau ca viaţă sau ca 
fiinţă, ci ca pe una ce c negata prin depăşire 
a toata deprinderea*, mişcarea, viaţa, 
închipuirea, opinia, numele, cuvântul, 
cugetarea. înţelegerea, fiinţa, stabilitatea, 
fixitatea, unirea. Deoarece, ca existenţa 
bunătăţii, este prin însăşi existenta ei cauza 
a toate câte sunt. Dar pronia bunătăţii dum- 
nezeirii ca obârşie* a luturor trebuie lăudată 
din toate cele cauzate. Şi fiind ea aceasta, este 
obârşia şi suportul (iposlasul) tuturor şi toate 
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o doresc pe ea: cele înţelegătoare* şi raţio- 
nale (VOEpd KCti XoyiKOt) în mod 
cunoscător, iar cele subordonate acestora. în 
mod simţual (sensibil). Şi celelalte au 
mişcarea vitală sau suni simple prin deprin- 
derea fiinţială sau habituală. 



ŞŞ 



Ştiind-o aceasta, teologii lui Dumnezeu 
(autorii Scriplunlorjîl laudă pe El şi ca pe Cel 
fără nume. clar şi din toi numele. Fără nume 
îl arata atunci când spun ca obârşia dumne- 
zeiasca uimeşte (mustră) pe cel ce întreabă 
înir-una din vederile tainice ale arâtârii dum- 
nezeieşti simbolice: Care este numele Tău 1 :' 
(Fac. 32.29); şi Acesta, renunţând la a se face 
cunoscut prin orice nume dumnezeiesc, 
spune: Şi pentru ce întrebi despre numele 
Meu? Acesta este minunat (Fac. 32.29; Jud. 
13,18), Oare nu acesta este cu adevărat nu- 
mele minunat, ca e mai presus de tot numele, 
câ e fără nume. că e deasupra a tot numele ce 
se poate numi fie în veacul acesta, fie în cel 
viito, (Ef. 1.2 D? 

Iar cu nuille nume îl arata atunci când îl 
prezintă zicând Eu suni Cel ce sunr (leş. 
3,14): Viaţa, Lumina. Dumnezeu, Adevărul 
(ci. Fac. 28,13; loun 8,12; 14.6 ele); ş[ când 
înţelepţii în cele dumnezeieşti îl lauda ca pe 
cauzatorul tuturor prin multe nume, djn toate 
cele cauzate, de pilda ca bun, ca frumos, ca 
înţelept, ca iubit, ca pe Dumnezeul dum- 
nezeilor, ca pe Domnul domnilor, ca pe Sfân- 
tul Sfinţilor, ca pe Cel veşnic*, ca pe Cel ce 
este; ca pe cauzatorul veacurilor, ca pe dârui- 
torul vieţii, ca înţelepciunea, ca Mintea, ca 
Raţiunea (Cuvântul), ca Cunoscătorul, caîn- 
trecând toate comorile a toaiâ cunoştinţa, ca 
putere 141 , ca Stâpânitorul. ca împăratul îm- 
păraţi lor 14 -, ca Cel Vechi de zile. ca neîrn- 
bătrânitor* şi nescbimbanil u \ ca mântuire, 
ca dreptate, ca sfinţenie 144 , ca răscumpărare, 
caîntrecând toate în mărire, dar şi caaflăndu- 
se în adiere* subţire" 15 . Ei mai spun câEI este 
în minţi şi în suflete si în trupuri, în cer şi pe 
pământ acelaşi în aceleaşi. în lume. în jurul 
lumii, mai presus de lume, mai presus de 
ceruri, mai presus de fiinţa, soare, stea. foc, 
apa, duh, rouă. nour, stânca prin sine, piatră, 
toate cele ce sunt şi nimic din cele ce sunt 14 *'. 
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§7 



Asi fel. Celui ce e cauza tuiuror şi mai presa, 
de toate, i se potriveşte m lipsa numelui* şi (gai» 
numele celor ce sunt, ea sa fie eu aiWw 
împărăţia tuturor şi ca in jurul ei să fie toate « 
toate să fie dependente de ea ca pricina ca 
obârşie*, ca margine' :7 şi ea să fie.dupâ Scrin 
tură. toate in ren* 1 1 Cor. 1 5.28 ) şi sa He lăudată 
cu adevărat ca suportul (iposlasul) tuturor 
obârşia şi desăvârşiloarea, susţinâtoarea' 
ocrotirea şi casa*, cea care întoarce toate spre 
Sine şi aceasta în mod unitar cel nesupus 
vreunei relaţii 141 *, liber de toate. Căci nu e 
numai cauza susţinerii sau a vieţii sau a 
desăvârşirii, ca sa fie numita bunătate mai 
presus de nume. de minte, numai din această 
purtare de grija sau din alta, ci cuprinde toate 
cele ce sunt in Sine în mod simplu* şi farâs& 
se mărginească, prin bunătatea atot- 
desăvârşitei bunătăţi a aceleiaşi unice şi 
atoatceauzatoare purtări de grijă. Şi e lăudata 
şi numita din armonia lăuntrică a tuturor. 



§8 






Dar teologii (autorii Scripturilor) nu le 
vestesc acestea numai din purtările de grijă 
atotcuprinzătoare şi parţiale sau din cele 
providenţiale, ci le numesc uneori şi arătări 
văzute* în sfintele locaşuri* dumnezeieşti 
.sau din cele tare Ie luminează în alte locuri 
celor tainic iniţiaţi, prin alte şi alte cauze şi 
puteri, bunătatea mai presus de fire care în- 
trece în strălucire orice numire şi o îmbracă 
în forme şi chipuri omeneşti sau de foc sau 
fulgerătoare şi laudă ochii, şi urechile, şi 
sprâncenele, s;i feţele, şi mâinile, şi palmele, 
şi aripile, şi braţele, şi spatele, şi picioarele, 
cununile şi scaunele*. Se mai folosesc şi de 
potire, de vase şi de altele şi o acoperă în alte 
înfăţişări tainice, despre care vom vorbi după 
putinţă în Teologia simbolica*. Acum însă, 
rămânând la ceea ce ţine de lucrarea de faţă, 
rezumându-ne la cele din Scripturi şi folosin- 
du-ne ca de un îndreptar de cele spuse în ea şi 
privind la ele. vom trece la explicarea nu- 
mirilor spirituale (inteligibile), privind la 
ceea ce ne expune în toată Scriptura râncluiaJa 
ierarhica* şi pătrunzând cu înţelegere dum- 
nezeiesc văzătoare la înţelesurile asemă- 
nătoare (propriu-zis) celor dumnezeieşti*. Şi 



omîrnbia urechi sfinţite* explicării sfintelor 

umiri dumnezeieşti, întărind în cei sfinţi ceie 

Sinte potrivit dumnezeieştii tradiţii şi 

nârându-le de râsul şi batjocura celor ne- 

-1 iati* ' n c,e: ba mui inulu * )e accia în5i? *'' dacâ 
islâ peste toi astfel de oameni, cliberându-i de 

n\stfel de topi* împotriva acestora. Deci. Iu 
'nsuţi bunule Timotei. trcbiue să păzeşti 



acestea urmând preasfânta explicare, neîm- 
părtăşind mei în scris, nici în vorbire cele 
dumnezeieşti celor neiniţiaţi. Iar mic să-mi 
ajute Dumnezeu să laud în mod cuvenit Lui 
multele numiri binefăcătoare ale dumnezeirii 
nenumite ţi sâ nu depărteze cuvântul 
adevărului din gura mea. 



Capiiolul II 

Despre teologia unită şi distincta 
m care e unirea $ distincţia dumnezeiasca 



§1 



Bunătatea dumnezeiască de sine. cum ne 
arată Scriptura, aplică întregii obârşii dum- 
nezeieşti* toate înţelesurile dumnezeieşti, 
arălându-le* ca ale ei. Căci ce se poate învăţa 
din Sfânta Scriptură Câ e Dumnezeu altceva, 
când însăşi dumnezeiasca obârşie* spune: De 
ce-mi zici bun? Nimeni nu este bun. decât 
numai Dumnezeu (Mat. 19.17). Aceasta ni s-a 
spus şi în alte locuri, când le-am cercetat, 
arâtăndu-ne câ toate numirile dumnezeieşti 
nu sunt atribuite de Scripturi niciodată vre- 
unei părţi*, ci întregii dumnezeiri şi plenitu- 
dinii ei. Şi toate suni referite în mod 
neîmpărţil şi absolut, fără excepţie, în în- 
tregime întregii* dumnezeiri. Căci, cum am 
amintii in învăţăturile teoh^ice, cine nu re- 
cunoaşte câ acestea se spun despre întreaga* 
dumnezeire ar îndrăzni cu blasfemie să sfâşie 
în mod necuvenit unitatea supraunilă. Deci 
trehuie spus că aşa trebuie cugetai despre 
loaiă dumnezeirea. Căci însuşi Cuvântul cel 
prin fire bun a spus: Eu sunt bun (Mat. 20.15). 
Şi un prooroc* dintre cei insuflaţi de Dum- 
nezeu laudă Duhul cel bun (el'. Ps. 142.10). Şi 
iarăşi cuvântul: Eu sunt Cel ce sunt (leş. 3.14). 
dacă nu s-ar spune despre întreaga dumnezeire, 
ci l-ar înţelege niarginindu-se la o parte, cum 
s-ar auzi cuvântul: Acestea zice Cel ce este*. 
Cel ie era. Cel ce va vem,Atot{iitorul ( Apoc. 
1.8). Şi; Un Tu Acelaşi eşti (Ps. 101,28) sau 
Putuţi AdevâruittL, care este. care de la 
Tatăl* purcede (loan 15.26). Şi. dacă nu ar 
spune că toată dumnezeirea* este viaţă, cum 
ar fi adevărat cuvântul sfânt: Precum Tatăl 




scoală pe morţi şi îi face vii. aşa şi Fiul. pe 
care voieşte ii face vii (loan 5,21): şi iarăşi: 
Duhul este de viaţă făcător (loan 6,63). 

Iar că şi domnia peste toate o are în- 
treaga dumnezeire şi nu se poate spune 
aceasta numai despre dumnezeirea 
născătoare de Dumnezeu* sau despre cea 
filială, o vedem şi în faptul că Scriptura 
spune de atâtea ori şi despre Tatăl şi despre 
Fiul câ sunt Domn, dar că şi Duhul este 
Domn. Dar şi frumuseţea şi înţelepciunea 
sunt airibuile întregii dumnezeiri; la fel 
lumina şi îndumnezeirea şi calitatea de 
cauză şi toate câte sunt atribuite cu laudă de 
Scripturi întregii dumnezeiri. In mod concen- 
trat o spune aceasta, când zice: Toate sunt din 
Dumnezeu (ef. I Cor. 8.6); şi prin 
desfăşurare*, când zice: Toate a u fost create 
prin Ei* şi spre Ei (loan 1.3) $i: Intru El stau 
toate (cf. Rom. 1 1,36); şi: Trirnite-vei Duhul 
Tău şi se vor zidi (Ps. 103.31). Şi. ca să 
spunem pe scurt t Cuvântul dumnezeiesc 
însuşi a spus: Eu şt Tatăl una suntem (loan 
10.30); şi: Toate câte ie are Tatăl, ale Mele 
sunt (loan 16.15 ): şi: Toate ale Mele ale Tale 
sunt şi ale Tale. ale Mele (loan 1 7, 1 0). 

Şi iarăşi, spunând că toate ale Tatălui sunt 
şi ale iui*. Ic atribuie şi Duhului dumnezeiesc 
în mod comun $i unitar*. E vorba de lucrările 
dumnezeieşti*, de închinarea, de cauzalitatea 
izvorâtoare* şi fără lipsuri şi de împărţirea 
darurilor binefăcătoare. Şi nici unul dintre cei 
ce se hrănesc din dumnezeieştile Scripturi cu 
înţelesurile lor nestrâmbale* socotesc câ nu 
va nega câ toate cele potrivite lui Dumnezeu 
sunt "proprii întregii dumnezeiri, după 
desăvârşitul cuvânt al Iui Dumnezeu 



139 



Despre Numirile Dumnezeieşti 



Acestea fiind arătate noua în cuvintele de 
mai sus pe scurt şi în pane, iar în altele mai 
pe larg şi mai desfăşurat, vom încerca să 
arâiâm mai dezvoltat ca trebuie înţelese ca 
referindu-se la întreaga dumnezeire. 



Despre Numirile Dumnezeieşti 



Iisus şi toate tainele fiinţiale* ale iubirii de 
oameni care vin din aceasta. 



§4 






Iar daca ar spune cineva ca noi intro- 
ducem prin aceasta o confuzie între cele 
distincte cuvenite lui Dumnezeu*, socotim 
câ acest cuvânt nu-l poate con vinge nici pe ei 
câ e adevărat. Căci, dacă este cineva care se 
opune în general Scripturilor, el va fi departe 
şi de înţelepciunea omeneasca şi, dacă nu 
respecta înţelepciunea din Scripturi, cum se 
va învoi să tie călăuzii de noi în ştiinţa despre 
Dumnezeu*? Iar daca ţine seama de adevărul 
Scripturilor, noi de asemenea ţinând seama de 
regula şi lumina lor, vom păşi neclintit pe 
calea lor. atât cât putem, spunând câ Scriptura 
ne predă unele în chip unit. iar altele, în chip 
distinct; şi nu trebuie nici să despărţim cele 
unite, nici sâ confundăm cele deosebite. Ci să 
le urmăm după putere, tinzând spre luminile 
dumnezeieşti. Şi. luând de acolo desco- 
peririle dumnezeieşti*, ne silim sâ păzim în 
noi neînmulţitc* şi neîmpuţinaie şi neschim- 
bate, ca pe o regula prea bună a adevărului 
cele din ea, păziţi de paza Scripturii şi întăriţi 
spre a păzi î n ele pe cei ce voiesc să le 
păzească 150 . 



Deci cele unite ale întregii dumnezeiri 
sunt, precum am arătat mai pe larg în 
învăţaturile teologice, suprabunătatea, supra- 
dumnezeirea, suprafiinţa. supraviaţa, supra- 
mţelepctunea şi toate câte le lasă (neasâ pe 
cele create) prin depăşire*. împreună cu ele 
•sunt numite şi toate cele cauzate, binele, fru- 
museţea, existenta, puterea născătoare de 
viaţa, înţelepciunea şi toate câte vin din 
darurile bunătăţii ei sau din cauza tuturor 
bunătăţilor 151 . 

Iar cele deosebite (distincte) sunt numele 
mai presus de fdnţâ şi lucrul (ceea ce e pro- 
priu) Tatălui* şi Fiului şi Duhului, neîntro- 
ducandu-se nici o schimbare a lor sau 
contopire'-S Pe lângă aceasta se mai disting: 
viaţa, ca noi*, desăvârşită şi neschimbată a lui 
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Dar socotesc câ trebuie ca noi. reluând 
tema. să expunem mai mult modul unităţii s i 
distincţiei dumnezeieşti, ca să ne devină bine 
văzut tot înţelesul lor, care nea^a toată dife 
renţa variată şi neclară, dar şi del'ineşte. duoă 
cat se poaie, în mod bine distinct .şi clar şi bine 
orânduit, cele proprii fiecăruia. Căci, precum 
am spus şi în alte locuri, cei iniţiaţi în chip 
stant in tradiţia* învăţăturii noastre despre 
Dumnezeu numesc uniri dumnezeieşti cele 
ale identităţii negrăite şi mai presus de 
cunoaştere, cu termenul ascuns şi nearâlat* 
iar distincţii*, ieşirile (procesiunile) şj 
arâtânle bune ale obârşiei dumnezeieşti. Şi 
arata, urmând sfintelor Scripturi, cele proprii 
numitei uniri: şi iarăşi spunea unele uniri sunt 
proprii şi celor distincte. De pildă, spun câ 
ţine de unirea dumnezeiască suprafiinţa ei, 
fiind una şi comună Treimii începătoare, exis- 
tenţa mai presus de fiinţă, dumnezeirea mai 
presus de dumnezeire, bunătatea mai presus 
de bunătate, fiind mai presus de orice identi- 
tate a celor ce întrec identitatea deplină a 
tuturor; la fel, unitatea începătoare*, ne- 
gmirea*, antecedenţă oricărei exprimări ca 
necunoaştere, aiotspirituuliiaiea*. temelia şi 
afirmarea tuturor şi negarea prin depăşire a 
tuturor, existenţa mai presus de orice afirmare 
şi negare 153 , aflarea şi întemeierea iposta- 
surilor începătoare unul în altul, de se poate 
spune aşa, supranumite în întregime şi prin 
nici o parte confundate 15 - 1 , ca luminile unor 
sfeşnice* (ca sâ ne folosim de exemplele sen- 
sibile $i familiare), care sunt într-o casă unică 
şi întregi în întregimea reciprocă, dar având 
fiecare în mod propriu subzistenţa deplină şi 
exactă, însă şi un mod distinct una faţă de alta; 
sunt unite în distincţie şi distincte în unire 155 . I 
E aşa cum vedem într-o casă multe lămpi, cu 
luminile unite într-o lumina şi luminând într-o 
singură strălucire indistinctă, încât n-ar putea 
cineva, precum socotesc, sâ deosebească lu- 
mina acestei lămpi de a celorlalte în aerul care 
cuprinde loate luminile şi să vadă pe una fără 
alta. fiind unite toate în mod neamestecat cu 
toate. Dar. şi daca ar scoate cineva una din 
lămpile casei, nu va micşora toată lumina 



rasei, având fiecare din celelalte lumini în 
sine P e cea scoasa sau ncJipsindu-i aceleia 
c eva din ea celorlalte. Căci era. precum am 
spus. o unire desăvârşită şi neamestecată a 
tuturor cu loate, fiind cu adevărat loate în acel 
aer. ca într-un corp, a cărui lumină atârnă de 
prezenţa materială a tuturor. Dar spunem că 
unirea mai presus de fiinţă* a luminilor nu e 
numiţi dincolo de unirile din corpuri, ci şi de 
t -clc din suflete înseşi şi din minţi. Pe acestea 
Ic au în mod ncamestecat şt mai presus de 
lume toate luminile supraceTeşti* de chip 
dumnezeiesc, prin împărtăşire pe măsura lor 
de unirea ridicată mai presus de toate. 



Dar în învăţăturile despre Dumnezeu 
Cel mai presus de fiinţă este şi o altă 
distincţie, nu numai cea de care am vorbii • 
că fiecare din iposlasurile de obârşie este 
întemeiat (subzistă) în unitatea însăşi, în 
mod neamestecal şi fără sâ se confunde; 
este şi cea care constă în naşterea dum- 
nezeiască mat presus de fiinţă*, care nu are 
reciprocitate. Singurul izvor al dumnezeirii 
mai presus de fiinţă este Tatăl. Tatăl nefiind 
Fiu. nici Fiul Tata. ci păstrând cu sfinţenie 
fiecare din ipostasurile de obârşie cele de 
laudă ale sale. Acestea sunt unirile şi 
distincţiile* din unitatea şi existenţa negrăită. 
Iar dacă este o dumnezeiască distincţie şi 
procesiune potrivită bunătăţii dumnezeieşti, a 
murii supraunităţii dumnezeieşti, care se în- 
mulţeşte pe Sine rămânând unită, sunt unite 
potrivit distincţiei dumnezeieşti şi transmisi- 
unile între ele. producătoare de substanţă, 
producătoare de viaţă, făcătoare de înţelepciune 
şi celelalte daruri ale bunătăţii, cauză a tu- 
turor, prin care se laudă cele de care se 
împărtăşesc în chip neîmpărtăşibil cele par- 
ticipate 1 ^' sau cele care se împărtăşesc* 
ultimelor. Şi aceasta este comun şi unitar 
întregii dumnezeiri, să se facă împârlăşită 
{oală şi Întreagă de fiecare din cele ce se 
'împărtăşesc şi nici una nu este, prin vreo 
pane. E ca punctul din mijlocul cercului în- 
conjurat de toate liniile din cerc. Sau altă 
Pildă: multele întipăriră ale unei peceţi se 
împărtăşesc de pecetea originală şi în fiecare 
din întipâriri* e pecetea întreagă şi aceeaşi şi 
nu este în nici una printr-o parte. Dar e mai 



, 



presus şi de acestea neîmpărtăşirea atoate- 
cauzatoarei dumnezeiri. prin faptul că nu este 
vreo atingere de ea, nici altceva comun între 
ea şi cete CC se lac prin împărtăşire. 



Ar putea spune cineva: Nu este pecetea* 
întreagă şi aceeaşi în toate întipâririie. Dar 
nu pecetea este cauza acestui fapt (căci ea 
se comunică pe sine întreagă şi aceeaşi 
fiecăruia); ci deosebirile* celor ce se împăr- 
tăşesc fac neasemenea întipâririie origina- 
lului unic şi întreg şi acelaşi. Dar, dacă ar fi 
toate simple şi uşor de întipărit şi netede şi 
nedeosebite şi nu contrare* şi virtuoase, nu 
ar fi nici flexibile şi necontestate şi n-ar 
avea nici curată şi clara şi persistentă 
forma primită. Iar daca le lipseşte ceva din 
capacitatea amintită, acesta e cauza neîm- 
părtâşirii şi neimprimării clare a celor câte 
provin din incapacitate lor' . 

Dar s-a deosebii* în lucrarea dumnezei- 
ască binefăcătoare faţă de noi* mai ales prin 
faptul că Cuvântul dumnezeiesc cel mai pre- 
sus de fiinţă s-a făcut fiinţă ca noi din ceea ce 
e al nostru. împlinind şj pătimind prin ea în 
modul cel mai înalt deosebit şi excepţional, lu- 
crările dumnezeieşti-omeneşti. Căci acestea nu şi 
le-au făcut comune Tatăl şi Duhul după nici un 
înţeles, decât dacă vede cineva aceasta în voinţa 
cea bună şi de oameni iubitoare şi potrivită cu 
toata lucrarea lui dumnezeiască negrăita şi mai 
presus de toate, pe care a împlinit-o fâcându-se 
ca noi Cel neschimbat* ca Dumnezeu şi Cu- 
vântul Iui Dumnezeu. Astfel ne silim şi noi sâ 
unim prin cugetare şi sâ distingem cele dum- 
nezeieşti 158 precum cele dumnezeieşti însele 
s-au şi unit şi s-au şi distins*. 



§7 



Dar toate câte le-am aliat din aceste uniri 
şi distincţii cuvenite Iui Dumnezeu în Scrip- 
turi, le-am expus în învăţaturile teologice 
tratând despre fiecare special, pe cât se poate 
înfăţişând pe unele în mod explicit şi dezvol- 
tat prin raţiunea adevărată ş\ apropiindu-nc cu 
mintea netulburaţi de vederile arătate în 
Scripturi; iar pe altele, însuşindu-ni-le 
potrivit tradiţiei tainice* dumnezeieşti mai 
presus de puterea noastră înţelegătoare*. 
Căci, toate cele dumnezeieşti şi câte ni s-au 
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Despre Numire Dumnezeieşti 



descoperii nouă se cunosc prin şi în par- 
tiupăn*. Dar eJe însele, cum sunt după 
obârşie şi temelie, sunt mai presus de minte 
şi de loalâ fiinţa şi cunoştea. De pilda, daca 
numim ascunzimea* mai presus de fiinţa a lui 
Dumnezeu viaţă sau fiinţă sau lumină sau 
raţiune, nu înţelegem nimic altceva decât 
puierile venite din ea la noi. puteri îndum- 
nezeitoarc sau de fiinţă făcătoare sau de viată 
născătoare sau de înţelepciune dâruitoare 1 ^. 
Dar despre ea cugetăm prin desprinderea de 
toate lucrările înţelegătoare, neînjelegând 
nici ca îndumnezeire sau viaţa sau fiînjâ, taci 
îi este propriu să fie prin toalâ depăşirea cauza 
ridicată peste toate. Iarăşi, am primit din sfin- 
tele Scripturi câ Tatăl este dumnezeirea iz- 
vorâtoare*. iar lisus şi Duhul, mlâdiţele 
duninezeirii născătoare, de se poate spune 
aşa. sau vlăstarele crescute din Dumnezeu sau 
nişte flori şi lumini mai presus de fiinţă. Dar 
cum suni acestea, nuc cu putinţa nici a spune, 
nici a înţelege 1 ** 1 . 



§8 



Pană aici merge toata puterea lucrării 
noastre înţelegătoare, câ toată pdrinjimea şi 
frimea s-a dăruit din obârşia părintească şi 
lilială ridicată peslc toate .şi noua şi Puteri- 
lor supracereşli: din ei sunt şi se numesc şa 
dumnezeu şi fiii şi părinţii dumnezeilor sau 
nunţile asemânâioare cu Dumnezeu. îm- 
plinindu-se duhovniceşte această lucrare 
părintească şi fijască, adică netrupeşle. 
nematenal, spiritual; căci Duhul dum- 
nezeiesc e ridicai pesie toalâ ncmatcriali- 
taiea spirituală şi peste toată 
mdumnezeirea, iar Tatăl şi Fiul sunt prin 
depăşire deasupra a loatâ pârinţimea si 
lumea. 

Căci nu există nici o înrudire exactă între 
cele cauzate* şi cauze. Ci unele din cele 
cauzate, au chipurile primite de la cauze, dar 
caiwle ms^e sunt dincolo şi mai presus de 
cele cauzale, dai fiind începutul Ior' M . ŞL ca 
sa mi folosesc de pildele proprii noua, îndul- 
cirile şi întristările se numesc făcătoare ale 
îndulcirii şi întristării. Dârele însele nici nu 
SC îndulcesc, nici nu se întristează. Şi de focul 
care încălzeşte şi arde nu se spune nici că se 
încălzeşte, nici ca se arde. Şi, dacă ar spune 
cineva ca viaţa* vieţuieşte în sine şi lumina 
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se luminează în sine, n-ar grăi drept, după 
raţiunea mea, decât dacă ar spune acestea îh 
alt mod, anume că cele cauzate preexistă m 
cauze în mod prisosilorşi fiinţial™ 2 . 




Despre Numirile Dumnezeieşti 



§9 



Dar şi toi ce e mai descoperit din toata 
învăţătura despre Dumnezeu* sau forma 
pipăibila asemenea nouă a lui lisus este de 
negrăit pnn nici un cuvânl şi necunoscută 
de nici o minte, chiar şi celui mai dintâi 
dintre îngeri. Câ şi-a însuşit fiinţă ome- 
neasca, am primit în chip lainic. Dar nu ştim 
cum s-a formai din sângele feciorelnic prin 
altă rânduialâ decât prin cea după lire şi 
cum picioarele uscate ce purtau volumul 
trupului şi greutatea materiei călcau sub- 
stanţa lichidă şi nesi atomică. Nici celelalte 
câte ţin de fiziologia (natura trupească) mai 
presus de fire a lui Hsus. Despre acestea ni 
s-a vorbit destul în alte locuri şi s-au 
înfăţişat de strălucitul* învăţător* în chip 
mai presus de fire în învăţâturtle teologice 
elementare, redând col cea primii el, fie de 
la Sfinţii teologi (autori ai Scripturilor), fie 
ceea ce a văzut el însuşi prin cercetare 
cunoscătoare în Scripturi, ajutai de multa 
lui deprindere cu acestea, fie inirodus de 
cineva în înţelegerea mai tainică a lor, prin 
care nu numai a învăţat, ci a şi pătimii cele 
dumnezeieşti. In felul acesta s-a desăvârşit 
din iubire, dacă putem să spunem aceasta, 
şi în unirea neînvăţată şi tainică cu ele şi în 
credinţa în ele. Şi, ca să trecem peste vede- 
nie cefe multe şi fericite ale înţelegerii 
puternice a lui in cele mici, în învăţaturile 
teologice elementare, adunate de ef, .spune 
despre lisus acestea . 



§10 






_ Ale preasfântului ferotet. 
dm învăţăturile teologice elementare 



Cauza tuturor* care le împlineşte pe toate, 
esle dumnezeirea lui lisus. tare păstrează 
părţile în armonie cu întregimea. Ea, adunând 
şi depăşind şi având de mai înainte in sine atât 
partea cat şi întregul, este fără sfârşii în cele 



-e au sfârşit* ca obârşia desăvârşirii, dar 
nedesăvârşită în cele desăvârşite, ca mai pre- 
sus de desăvârşire şi anterioară desăvârşirii. 
pjste forma făcătoare de formă în cele fără 
foirnă. ca obârşie a formei; fără fonnă în 
forme, ca mai presus de formă. E fiinţă lu- 
crând în toate fiinţele fără prihană, fiinţa mai 
presus de fiinţă, ridicată pesic toată torţă, 
distingând* ţoale începuturile şi ordinele şi 
fiind temeiul superior a tot începutul şi ordi- 
nea. Şi c măsura* celor ce sunt şi veacul şi 
rnai presus de veac şi înainte de veac. E cea 
plină' în cele cu lipsuri <în cele nedcsâvâr- 
s ,te)*.supraplinâ în cele pline, negrăită, inex- 
primabilă, mai presus de minte, mai presus de 
viaţă, mai presus de Sinţă, E mai presus de 
fire în mod mai presus de fire. are suprafiinţa 
în mod mai presus de fiinţă. 

De aceea, a venit mânai de iubirea de 
oameni până hi fire* şi s-a făcut cu adevărat 
fiinţă şi a trăit supradumnezeicseul ca om, ca 
sa fie lăudate cele luate de la noi ca mai presus 
de minte şi raţiune. Şi în acestea arată ceea ce 
e mai presus de fire şi mai presus de fiinţă, nu 
nunui întrucât şi-a făcut comune ale noastre 
în mod neschimbat* şi neamestecat, nepâ- 
timind nimic în supraplinătaieu lui de la che- 
noza {deşertarea) negrăită, ci. ceea ce e şi mai 
nou decât toate cele mai noi. era mai presus 
de fire în cele fireşti ale noastre, mat presus 
de fiinţă în cele conforme fiinţei, având toate 
ale noastre din noi mai presus de noi lf)4 . 



Dar despre acestea s-a spus destul. Să 
urmărim, deci, scopul cuvântului, explicând 
numirile comune* şi unite ale distincţiei 
dumnezeieşti, după puterea noastră. Şi, ca sâ 
definim clar în cele următoare loate. spunem 
Gă distincţia dumnezeiască, precum s-a spus, 
cuprinde procesiunile bune ale obârşiei dum- 
nezeieşti. Căci. dăruindu-se tuturor celor ce 
su nt şi având în mod superior participările 
tuturor bunurilor, sc distinge în mod unilar, 
se înmulţeşte în chip unic*, se multiplică fără 
sa iasă din starea de Unul. Şi. deoarece Dum- 
nezeu esle Cel ce este în mod mai presus de 
liinţâ, dar dăruieşte existenţa celor ce sunt şi 
produce toate fiinţele, se zice Că se înmulţeşte 
^cel unic. Esle prin producerea din EI a 
multelor existenţe, rămânând nu mai puţin şi 



Unul în înmulţire şi unit în procesiune şi 
deplin în distincţie, continuând în chip supra- 
fiinţial să fie ridicat peste toate cele ce sunt şi 
în aducerea unitară* a tuturor la existenţă şi 
în revărsarea nemicşoralâ a nemicşoratelor 
lui dăruiri 165 . 

Dar, fiind unic, dăruieşte în acelaşi timp 
din Sine ca Unul. fiecărei părţi şi întregului, 
unului :ji mulţimii; esle, de asemenea. Unul în 
mod mai presus de fiinţă, ne! lind nici pane a 
mulţimii, nici un întreg din părţi. Şi aşa nu e 
nici unul. nici nu participă la Unul. nici nu are 
unitatea. Este Unul dincolo de acestea, mai 
presus de unul. de unul în cele ce sunt şi este 
şi mulţime neîmpârţilă. supraplinâtate neîm- 
plinită, aducând la existenţă, desăvârşind şi 
susţinând loalâ unilalca şi mulţimea. Şi iarăşi, 
prin îndumnezeirea din El, fâcându-se mulţi 
dumnezei, asemenea lui Dumnezeu, după 
puicrea fiecăruia, se socoteşte câ este şi se 
numeşte o distincţie şi o înmulţire a Dum- 
nezeului cel Unul, dar este nu mai puţin Dum- 
nezeu începător şi Supradumnezeul sau 
Unicul Dumnezeu, neîmpărţit în minţi îm- 
părţite, ci unit în Sine şi neamestecat şi neîn- 
mulţit în mulţi. 

Şi aceasta înţelegând-o mai presus de fire 
călăuzitorul comun al nostru* şi at 
învăţătorului nostru în dăruirea luminii dum- 
nezeieşti, cel mult exersat în cele dum- 
nezeieşti, lumina lumii, le spune acestea în 
chip îndumnezeitor în sfintele lui scrieri. De 
fapt. daca sunt mul{i aşa -zişii dumnezei* , fie 
în cer, fie pe pământ - precum sunt mulţi 
dumnezei şi domni mulţi - dar pentru noi este 
un singur Dumnezeu, Tatăl, din care sunt 
toate şi noi întru EI. şi un singur Domn lisus 
Hristos. prin care sunt toate şi noi prin El (I 
Cor. 8.5-6). 

Căci în Dumnezeu unirile sunt mai presus 
de distincţii şi înaintea lor şi sunt nu mai puţin 
unite şi după distingerea negrăită şi unitară a 
Unului. Aceste distincţii comune şi unite ale 
duninezeirii întregi vom încerca sâ le lăudăm 
după putinţă, ca procesiuni bune din numirile 
dumnezeieşti ce Ie descoperă în Scripturi. 
preşliindu-se. precum s-a spus aceasta, câ 
toată numirea dumnezeiască bine lucrătoare, 
oricăruia din iposlasurile dumnezeieşti s-ar 
atribui, trebuie sâ fie înţeleasă fără deosebire 
ca a întregii obârşii dumnezeieşti. 
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Despre Numirile Dumnezeieşti 
Capitolul III 

Despre puterea rugăciunii şi despre fericind Ierotei, 
despre evlavie şi despre scrierea teologica (despre Scriptură) 



Despre Numirile Dumnezeieşti 



Sâ cercetam, în primul rând, de voieşii, 
numele bunătăţii, prima şi desăvârşita şi cx- 
plicatoarea tuturor procesiunilor lui Dum- 
nezeu, invocând Treimea obârşie a binelui* şi 
suprabunâ, care explică toate preabuncle pronii 
ale ei. Căci irebuie sâ ne înălţăm întâi prin 
rugăciuni spre ea. ca obârşie a binelui şi, 
apropiindu-ne cât mai mult de ea, să ne 
introducem prin aceasta în cunoaşterea prea- 
bunelor daruri statornicite în jurul ei. Fiindcă 
de fapi ea c prezenta în toate, dar nu 
toate* sunt prezente în ca. Iar când o in- 
vocam pe ea prin preasfinlele rugăciuni cu 
o minte neiulburată şi cu capacitatea unirii cu 
Dumnezeu, suntem şi noi prezenţi în ca. Căci 
nu e în vreun loc, ca sâ lipsească cuiva. Dar 
şi spunând că este în toate cele ce suni, suntem 
departe de infinitatea ei mai presus de loate. 
cuprinzătoare a tuluror. Deci noi sâ ne întin- 
dem* prin ntgâciuni spre întâlnirea mai înalta 
cu razele dumnezeieşti şi bune. Căci se întâm- 
pla ca şi cu un lanţ mult luminos*, care atârnă 
din vârful cerului şi ajunge la noi. iar nouă. 
linându-ne mereu de el cu mâinile, ni se pare 
că îl iragem. dar de fapi nu noi îl tragem, odaia 
ce c şi sus şi jos, ci noi înşine sunlem înălţaţi 
spre lucirile mat înalte ale razelor mul! lumi- 
noase. Sau e ca şj când vrând sâ urcăm pe o 
corabie, prfnzându-nc de vreuna din funiile* 
întinse nouă dintr-o piatră şi date noua spre 
ajutor, nu tragem noi piatra spre noi, ci noi 
suntem duşi cu adevărat în corabie prin piatră. 
Dar şi inversul: daca cineva, stând pe o piatră 
fixa, se depanează prin ea de corabie, nu face 
nimic pietrei fixe şi nemişcate, ci el se va 
depărta pe sine de corabie sj se va despărţi mai 
mult de ea. De aceea, înainte de orice şi mai 
rnult. când e vorba de învăţătura despre Dum- 
nezeu, trebuie sâ începem cu rugăciunea, nu 
ca sâ atragem o putere care e prezentă pretu- 
tindeni* şi nicăieri, ci ca prin pomenirile şi 
invocările lui Dumnezeu sâ ne predăm pe noi 
înşine lui şi să ne unim cu EI 1 *. 
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§2 



Dar, poale, trebuie sâ dăm ca justificare a 
celor spuse şi faptul câ deşi vestitul* nostru 
învăţâLor Ierotei, adunând învăţăturile funda- 
mentale teologice în mod mai presus de fire, 
noi. ca unii ce nu o putem face. am scris altele* 
între care şi învăţătura prezentă despre Dum- 
nezeu. Căci, dacă acela ar fi binevoit sâ 
trateze toate temele teologice si ar fi dezvoltat 
în pane fiecare capitol teologic, noi n-am fi 
ajuns la atâta nebunie sau prostie, ca să soco- 
tim câ ne putem apropia cu mai muliâ 
înţelegere şi mai dumnezeieşte de cele 
teologice decât el sau spunând a doua oara 
aceleaşi lucruri în mod prisositor, sâ vorbim 
în deşert*, ba poate sâ-l şi nedreptăţim pe cel 
ce ne e învăţător şi prieten, care după dum- 
nezeiescul Pavel ne-a explicat în mod ele- 
mentar* cuvintele aceluia, răpind vestita lui 
înţelegere şi explicare şi dăruindu-ne-o nouă. 
Dar aceia, explicând cu adevărat ca un pres- 
biter* cele dumnezeieşti, nea dat norme 
rezumative care cuprind multe într-una şi 
nc-a făcut şi pe noi .sj pe cei ca noi. dupâ 
pulinţă*. învăţători ai sufletelor mai tinere, 
poruncindu-ne sâ dezvoltăm şi sâ distingem 
cu raţiunea, pe măsura noastră, expunerile 
rezumative sj unitare ale minţii atoiînţelegâ- 
toare a bărbatului acela. Şi de multe ori în- 
demnându-ne el la aceasta, nc-a trimis şi 
cartea însăşi, ca pe cea mai convingătoare. De 
aceea şi noi îl dăm pe el ca învăţător 
desăvârşii al înţelesurilor mai înalte, so- 
coiindu-l între cei mai presus de mulţi sau ca 
pe o a doua Scriptură* următoare a lui Hristos 
Dumnezeu. Iar celor ca noi le predăm cele 
dumnezeieşti pe măsura noastră. Căci. dacă 
hrana tare este a celor desăvârşiţi, de câtă 
desăvârşire n-au nevoie cei ce o oferă pe ea 
spre mâncare? Bine ni s-a spus deci şj aceasta, 
câ vederea de sine înţelegătoare* a cuvintelor 
spirituale şi învăţarea lor cuprinzătoare are 
nevoie de o înţelegere (mai) presbiterială*. 
Iar ştiinţa şi învăţătura celor ce duc spre 
aceasta se cuvine dală celor sfinţi şi sfinţiţi 



înir-o treaptă mai de jos. Dar, deşi aceasta s-a 
observat şi de noi cu mare grijă - ca sâ 
rămânem cutâlcuirca la cele distinse de dum- 
nezeiescul învâiâtor. n-am repetai lotuşi 
nrintr-o tautologie aceeaşi explicare a Scrip- 
turii propusa deci- Fiindcă şi înLre toţi ierarhii 
norjtn de Dumnezeu inspiraţi el a stăpânit. 
după autorii Scripturii, precum ştii. peste toţi 
învăţătorii de taine (căci şi noi, cum ştii. şi el. 
si mulţi din sfinţiţii noştri fraţi ne-am unit în 
înţelegerea trupului de viaţă începător* şi de 
Dumnezeu încăpător; ba a fost în aceasta şi 
lacob. fraiele Domnului, şi Pciru, culmea de 
vârf şj presbiterială a teologilor*; apoi s-a 
socotit potrivit penlni toţi ierarhii sâ laude. 
pe cât era în stare fiecare, bunătatea nesfârşită 
în putere a slăbiciunii dumnezeieşti*). Căci, 
cu totul ridicându-se peste sine, cu totul 
ieşind din sine. a patimii cele lăudate. Şi 
fiecare din cei ce îl auzeau şi îl vedeau. îl 
cunoşteau şi nu-1 cunoşteau, îl socoteau ca un 
cântăreţ* dumnezeiesc inspirat de Dum- 
nezeu. 

Dar ce ţi-aş putea spune ţie despre cele 
teologhisite de acela? Căci. daca nu uit şi de 
mine însumi, ştiu multe de la line auzind 
unele părţi dunlnezeieşti din acele învăţaturi 
de laudă. Căci ţi-a fost grija sâ nu comunici 
în mod trecător cele despre Dumnezeu. 



§3 



Vom lăsa cele de taină, de negrăit celor 
mulţi şi ţie cunoscute, pentru câ sfânta 
cunoştinţă a noastră irebuie sâ fie comunicată 
şi sâ o apropiem, pe cât e cu putinţă, cât mai 
multora. Fiindcă el a întrecut pe mulţi din 
învăţătorii noştri în folosirea timpului şi în 



curăţia minţii şi exactitatea dovezilor şi în 
celelalle sfinte învăţaturi, încâl nu am încer- 
cat niciodată sâ privim spre un soare atât de 
mare. Căci am fost conştienţi de noi înşine şi 
ştim câ nu ajunge sâ înţelegem cele inteligi- 
bile ale celor dumnezeieşti*, nici sa ex- 
primăm şi sâ spunem câte sunt cu putinţă de 
grăit despre cunoştinţa de Dumnezeu. Ci, fi- 
ind departe, suntem lipsiţi de şiiinţabârbaţilor 
dumnezeieşti în privinţa adevărului despre 
Dumnezeu. Fiindcă pentru evlavia prisosi- 
toare* am ajuns la convingerea câ nu auzim 
şi nu putem spune nimic despre înţelepciunea 
dumnezeiască, daca n-am primii* în minte câ 
nu irebuie sâ fim fără grijă în privinţa 
cunoaşterii posibile a celor dumnezeieşti. Iar 
despre aceasta ne-au convins nu numai 
dorinţele fireşti ale minţilor, care tind cu 
iubire spre vederea celor mai presus de fire. 
dar aceasta e şi cea mai bună orânduire a 
legilor dumnezeieşti. Ea a hotărât sâ ne 
ocupăm cu cele mai presus de noi* şi de 
vrednicia noastră, neajunse însâ (numai prin 
noi); sâ învăţăm toate câte suni dorite de noi 
şi ni s-au dăruit. Dar a poruncit* sâ le trans- 
mitem cu bunătate. îndată, .şi altora. 

Ascultând deci şi noi de aceslea* şi 
neobosind sau neslâbind în căutarea celor 
dumnezeieşti, pe cât este cu putinţă, dar 
ajutând şi pe cei fără putere sâ privească la 
cele mai înalte ale noastre, nelăsându-i nea- 
jutaţi, ne-am silit sâ le scriem. Nu îndrăznim 
să vă învăţăm ceva nou. ci distingem şi 
descoperim. în mod rezumativ, cele spuse de 
Ierotei*, sfinţitul cu adevărat de Dumnezeu, 
prin cercetările în parte şi amănunţite ale 
fiecărei ieme K ' 7 . 



Capitolul IV 

Despre bine, lumina, frumuşele, iubire, extaz, râvnă; 
şi că răul rut e nici din ceea ce este şi în cele ce sunt 



$1 



Sâ înaintăm deci* cu cuvântul la bunătatea 
însăşi pe care teologii (autorii Scripturii) o 
atribuie prin excelenţa dumnezeirii mai presus 
de dumnezeire m şi o deosebesc* de loate, cum 




socotesc, numind bunătate însăşi existenţa 
dumnezeiască (obârşia dumnezeiască) care. 
prin însăşi faptul că c binele, ca bine fiinţial* 
(prin fiinţă). întinde bunâtaiea la toate cele ce 
suni ' " y . De fapt. precum soarele nostru*, nu prin 
cugetare sau voinţă, ci prin însuşi faptul eâeste. 
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Despre Numirile Dumnezeieşti 



luminează toate care participă Ia lumina lui 
după raţiunea puterii lor, aşa şi binele mai pre- 
sus de soare, prin însăşi existenţa lui. ca ar- 
hetipul ridicat mai presus de chipul Lui obscur, 
transmite luiuror. pe măsura lor. razele întregii 
bunătăţi. Prin acestea au luai subzistenţa toate 
fiinţele, puterile şi lucrările inteligibile şi 
înţelegătoare*. Prin ele îşi au viaţă permanenta 
si nemieşoratâ, liberă de loatâ coruperea şi 
moartea* şi de materie şi de naştere şi de nesta- 
tornicie şi curgere şi sunt deasupra oricărei 
schimbări spre altceva şi spre altundeva. Căci 
sunt cugeiaie ca netnipeşti şi nemateriale şi 
înţeleg ca minţi în mod mai presus de lume si 
luminează în sens propriu* raţiunile exis- 
tenţelor şi iarăşi îşi dobândesc cele proprii de la 
cele înrudite. Şi au statornicia din bunătate şi de 
acolo este temeiul, susţinerea, paza şi locaşul* 
celor bune. Şi dorind-o pe ea, au şi existenţa şi 
buna existenţa 170 . Şi sunt întipărite de ea in 
chipul binelu i . pe cât este cu puţi nţâ şi comunica 
şi celor de după ele, cum arata rânduiala dum- 
nezeiască, din darurile binelui de care se îm- 
părtăşesc ele 171 . 



§2 



De acolo au ele* treptele mai presus de 
lume. unirile între ele, deosebirile neconfun- 
date, puterile ce urcă pe cele mai de jos la cele 
mai bune; de acolo sunt: purtarea de grijă a 
celor mai înalie pentru cele de al doilea (rang) 
şi păstrarea puterilor proprii, neschimbatele 
dezvoltări în ele însele, identităţile în dorinţa 
binelui, stările de vârf şi toate celelalte câte 
s-au spus de către noi în scrierea Despre 
însuşirile şi rreprele îngereşti*. Dar ţi cele ce 
aparţin ierarhiei cereşti, purificările potrivite 
îngerilor*, călăuzirile luminoase mai presus 
de lume şi faptele desăvârşi loare ale întregii 
desăvârşiri îngereşti, le au din bunătatea Tz- 
vorâţoare şi atoateeauzaioare. De la ea li s-a 
dăruit chipul binelui şi arătarea bunătăţii as- 
cunse în ele şi faptul de-a fi îngeri* sau ves- 
titori ai ei. adică ai dumnezeieştii tăceri şi 
faptul de a fi ca un fel de lumini arâtale. 
proiectate ca tâlcuiri ale Celui ce este în cele 
ascunse. Dar şi sufletele* de după acele sfinie 
şi sfinţite minţi şi toate cele bune ale su- 
fletelor sunt pentru bunătatea mai presus de 
bine: faptul de-a fi înţelegătoare, de-a avea ca 
viaţă esenţială (fiinţială) însăşi existenţa 
nepieritoare, de-a fi călăuzitoare prin ele ca 
bine. de-a putea fi înâlţaie spre obârşia 
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binelui* alăturea celor bune şi de a se îm- 
părtăşi de iluminările ce ţâşnesc de acolo, 
potriva lor, şi de a 'participa cu toată putere 
la darul binelui şi toate celelalte înşirate cL 
noi în .scrierea Despre suflet*. Dar. dacă tre- 
buie să o spu ncni, şi suflete le neraţionale* sau 
ale animalelor, câte străbat aerul şi umblă pe 
pământ şi câte se târâie pe pământ şi-şj duc 
viaţa în apă sau umblă în mod amfibiu* şi câte 
vieţuiesc acoperite sau în peşteri sau smip| u 
au un suflet sau viaţă cu simţuri şi ele toate 
s-au însufleţit şi au primii viaţa pentru 
bunătate. Şi toate plantele au pentru ea viaţă 
crescătoare şi mişcătoare din fire. Şi orice 
substanţă neînsufleţita şi fără viaţă există din 
pricina binelui şi a primit pentru el deprin- 
derea fiinţială* 1 '". 



§3 



Iar peste toate* cele existente (cele ce 
sunt) este binele. El dă chip fără chip; şi 
numai în el este nefiinţa, ca ceea ce întrece 
fiinţa şi neviaţa care întrece viaţa şi înţelep- 
ciunea care întrece lipsa de minte şi toate 
câte sunt în bine formatoare superioare ale 
celor fără chipuri,. Şi dacă trebuie sâ o 
spunem, toate cele ce sunt doresc binele cel 
mai presus de toate, care el însuşi nu este* 
şi se străduiesc cum să fie în bine şi bune, 
care e cu adevărat mai presus de fiinţă prin 
depăşirea tuturor 
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§4 






Dar, trecând noi prin mijloc, ne-a scăpat 
descrierea binelui, care esie cauza începu- 
turilor şi sfârşiturilor celor cereşti* sau a 
prezentării fiinţei (substanţei) lor. care nu le 
lasă nici să crească, nici să se micşoreze, a 
mişcărilor lâcute în mersul ceresc atât de în- 
tins şi a ordinii stelelor, a măreţiei luminilor 
şi stabilităţii lor şi a varietăţii schimbătoare a 
multor mişcări ale unor stele şi a celor doi 
luminători, pe care Scriptura îi numeşte mari* 
{c[. Fac. 1.16), a revenirii lor periodice la 
aceleaşi locuri, prin care se succed zilele şi 
nopţile şi se măsoară lunile şi anii. care defi- 
nesc* mişcările ciclice ale timpului şi ale 
celor din timp şi le numără, le statornicesc şi 
le susţin. Dar ce ar spune cineva despre însăşi 
raza soarelui în sine? Căci lumina ei este din 



bine şi ea este chipul bunătăţii. De aceea 

binele se şi laudă cu numiri luminoase, care 
descoperă ca în chipuri arhetipul. Căci pre- 
cum bunătatea dumnezeirii cea mai presus de 
toate* străbate de Ia cele mai înalte şi mai 
veclii fiinţe până la cele din urmă şi este mai 
presus de toate, neajungănd nici cele mai de 
sus la înălţimea ci. nici cele mai de jos ne- 
irecănd de cuprinsul ei. şi luminează* ne toate 
câte pot să fie luminate şi le creează''' 1 şi le 
dă viaţa şi Ie susţine şi le desăvârşeşte şi este 
măsura celor ce sunt şi veacul şi numărul şi 
ordinea* şi cuprinsul şi cauza şi ţinta. Ia fel şi 
chipul arătat al bunătăţii dumnezeieşti - care 
este soarele acesta - este mare şi întreg lumi- 
nos şi pururea luminat. 

Revărsarea de multe feluri* a binelui în 
toate cele ce se pot impărtâşi de el le lu- 
minează pe toate şi are lumina supraextinsâ. 
cum întinde soarele Ia tot cosmosul văzui, în 
sus şi în jos. strălucirile razelor sale. Şi dacă 
ceva nu se împărtăşeşte de ele. aceasta nu e 
din cauza slăbiciunii sau scurtimii răspândirii 
luminii Iui. ci a celor ce prin incapacitatea 
primirii nu se întind la împărtăşirea de lu- 
mină. De fapt. razele trecând prin altele le 
luminează pe toate cele capabile; şi nu e 
nimic din cele văzute la care sâ nu ajungă 
mârirnea covârşitoare a luminii soarelui. Dar 
ea contribuie şi la naşterea* şi devenirea cor- 
purilor şi le mişcă spre viaţă şi le hrăneşte şi 
le face să crească şi Ic desăvârşeşte şi le 
curăţeşte şi Ie uneşte. 

Şi astfel, lumina iui este măsura* şi 
numărul orelor, al zilelor şi al întregului timp 
al nostru. Căci ea este lumina* - deşi la 
începui era fără formă - de care a vorbit Moise 
Şl ea a rânduit prima treime a zilelor noastre 
(ci. Fac. 1,14). Şi. precum bunătatea le în- 
toarce toate spre sine şi este adunâloarea pro- 
prie a celor împrăştiate, ca dumnezeirea 
începătoare* şi unificatoare şi toate se doresc 
după ea ca începătoare, ca susţinătoare, ca 
lima, aşa binele este (cum zice Scriptura) cel 
( ltn care au luat toate existenţa şi sunt, ca 
produse ale cauzei desăvârşite şi în care toate 
s ^* menţin, păzite şi ţinute ca într-un sân 
^uiţiiior şi spre care se întorc toate, ca spre 
capătul propriu al fiecăruia. După ci se doresc 
toate*, cele înţelegătoare şi raţionale în mod 
cunoscător, cele simţuale în mod senzorial. 
®W-e lipsite de simţire prin mişcare înnăscută 
8 dorinţei vitale, iar cele lipsite de viaţa şi 




simplu existente, numai prin capacitatea îm- 
părtăşirii fiinţiale. 

Potrivit aceleiaşi raţiuni, chipul arătat şi lu- 
mina adună şi întoarce spre sine toate cele ce 
sunt, pe ce le ce văd. pe cele mişcate şi luminate, 
pe ceie încălzite, adunându-le sub razele ei. De 
aceea şi soarele le ţine împreună* pe toate şi le 
adună pe cele împrăştiate. Şi toate cele sensibile 
se doresc după el. fie ca sâ vadă, fie ca să fit 
mişcate şi luminate şi încălzite şi peste tot sâ fie 
susţinute. Şi nu spun după un cuvânt din 
vechime* că soarele, fiind şi creator al întregu- 
lui, câmiuieşte în mod propriu lumea văzuta", ci 
câ cele nevăzute ale lui (Dumnezeu) se văd de 
la zidirea lumii, din făpturi fund cunoscute, 
adică veşnica lut putere şi dumnezeire 11 - (Rom. 
1,20). 



§5 



Dar acestea ţin de teologia simbolică. Dar 
acum trebuie să lăudăm şi să spunem numele 
luminii spirituale a binelui, pentru câ binele 
se numeşte lumină spirituală (inteligibilă), 
pentru câ toată mintea supracercascâ e plină 
de lumina spirituala. Şi toată neştiinţa şi 
rătăcirea trebuie alungată din toate sufletele 
în care ajunge şi tuturor irebuie sâ li se trans- 
mită sfânta lumină şi ochii lor înţelegători 
trebuie curăţiţi* de ceaţa ne ştiinţei care îi 
învăluie; iar sufletele irebuie ridicate şi elibe- 
rate de marea povară a întunericului în care 
sunt închise. întâi trebuie sâ li se transmilă o 
lumină moderată. Apoi, ca unora ce au gus- 
tat lumina şi o doresc mai mult, sâ li se 
dăruiască şi mai mult şi sâ lumineze cu 
prisosinţă, fiindcă au iubit mult* (cf. 
Luc. 7,47). Şi pururea se vor întinde 
înainte, pe măsura înălţării lor' 7 * 1 . 



§6 



Deci toată lumina bună se numeşte lu- 
mină spirituală, ca rază izvorâloare şi ca 
revărsare de lumina ţâşnitoare de sus, care 
luminează din plinătatea ei toată mintea mai 
presus de lume* şi din jurul lumii şi înnoieşte 
toate puterile lor înţelegătoare şi le cuprinde 
pe toate*. Jlind aşezată mai presus de ele şi 
depâşindu-le pe tonte prin faptul câ e mai 
presus de ele. Şi simplu vorbind, toată dom- 
nia puterii luminătoare, ca una ce e lumină 
începătoare şi mai presus de lumină, cuprinde 
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şi adună în sine. ca mai presus de ea şi înainte 
de ea, ţoale cele înţelegătoare şi cele raţionale 
şi Ie leagă într-una. Căci. precum neştiinţa 
dezbină* pe cei râlâci[i, aşa prezenţa luminii 
inteligibile (spirituale) adună şi uneşte şi 
desăvârşeşte pe cei luminaţi şj-i întoarce de la 
opiniile* multiple spre Cel cu adevărat exjs- 

leni (rcpoc, xo ovxcoq 6'v) şi-i adună de la 
vederile variate sau. mai bine zis, de la 
închipuiri* Ia cunoştinţa cea una. adevărată. 
curată şi unitară, umplându-i de singura şi 
unica lumină 177 . 



Acest bine e lăudat de sfinţii cuvântători 
şi ca frumos*, şi ca frumuseţe, şi ea iubire, şi 
ca iubit şi prin toate celelalte numiri dum- 
nezeieşti cuvenite frumosului, de frumuseţe 
făcător şi plin de har. Iar frumosul şi fru- 
museţea se pul distinge în cauza care Ic 
cuprinde în una pe toate. Căci acestea 
distingându-le în toate existenţele ca par- 
ticipaLe şi participante, spunem că frumos 
este ceea ce participă la frumuseţe, iar 
frumuseiea este participarea la cauza fru- 
museţii tuturor celor frumoase. Far frumo- 
sului mai presus de fiinţă i se spune 
frumuseţe, pentru frumuseţea transmisa de la 
ea tuturor celor ce există, fiecăruia în mod 
propriu şi pentru că c cauza bunei armonii .şi 
luminozităţi, ca o lumină ce transmite tuturor 
transmisiunile de frumuseţe făcătoare ale 
razelor ei izvorâtoare şi ca una ce atrage la 
sine 178 (KOtXouV; de unde i se spune şi fru- 
mos. KâXXoq) toate şi le adună pe toate în 
toate ca în una şi aceeaşi. Iar frumosul, ca 
atotfrumosul şi suprafrumosul şi pururea exis- 
icnt şi acelaşi frumos, nu devine, nici nu se 
pierde, nici nu creşte, nici nu se veştejeşte, 
nici nu ia ceva frumos în altceva urât. nici nu 
e o dată. altădată nu, nici nu e faţa de ceva 
inimos, faţă de altceva urât. nici nu e acum, 
iar acum nu. ca uneori fiind frumos, alicori 
nu. ca fiind unora frumos, altora nefiind fru- 
mos. Ci acelaşi e în sine cu sine, de acelaşi 
unic chip*, fiind pururea frumos şi având în 
sine, mai înainte de tot frumosul, in mod 
superior, frumuseţea izvorâtoare. Căci a 
preexistat prin firea simplă şi suprafirească a 
tuturor celor frumoase, toată frumuseţea şi toi 
frumosul în mod unitar în calitate de cauză. 
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Căci din acest frumos* le vine tuturor celor 
ce sunt existenţa şi pentru Inimos sunt toate 
armoniile şi prieteniile şi comuniunile între 
toate şi toate; şi prin Inimos s-au unit toate 
Şi frumosul e începutul tuturor sau cauza 
Abatoare a tuturor. El Ie mişcă pe toate şi | e 
susţine prin dragostea de frumuseţe proprie. 
Şi c capătul tuturor* şi cauza iubită şi finală 
(căci toate se fac pentru frumos) şi exemplară 
căci toate se definesc conform lui. De aceea 
frumosul este acelaşi cu binele, pentru că 
toate se doresc după frumos şi bine prin toată 
cauza. Şi nu există ceva din cele ce sunt care 
să nu se împărtăşească de frumos şi de bine. 
Ba. cuvântul va îndrăzni să spună şi aceasta, 
că şi ceea ce nu este* participă la frumos şi la" 
bine. Căci şi el va fi frumos şi bun când se va 
lăuda în Dumnezeu prin înlăturarea tuturor în 
mod mai presus de de fiinţă. Acest Unul bun 
şi frumos este în mod unitar cauza tuturor 
celor multe frumoase şi bune. Din acesta sunt 
toate existenţele fiinţialc* ale celor ce sunt, 
unirile, deosebirile, identităţile, diferenţele, 
asemănările, neasemănările, cele comune 
celor contrare, neamestecârilc celor unite, 
proniîle celor mai de sus, deosebirile celor din 
aceleaşi elemente, întoarcerile celor de mai 
jos, stările nemişcate şi duratele tuturor celor 
ce se păzesc pe ele însele. Şi iarăşi cele 
comune tuturor în toate, în mod propriu 
fiecăruia şi acordurile şi prieteniile neconfun- 
dale şi armoniile întregului, comparaţiile 
aflate în înlreg. legăturile nedesfăcute ale 
celor ce sunt, succesiunile neîntrerupte ale 
celor ce se desfăşoară, toate stările* şi 
mişcările nunţilor, ale sufletelor, ale impu- 
rilor. Căci c o stare şi o mişcare în toate, ceea 
ce ţine pe fiecare durabil mai presus de orice 
stare şi mişcare în raţiunea sa şi îl mişcă în 
mişcarea propri< 



§8 



Şi se spune că se mişcă minţile dum- 
nezeieşti, unindu-sc în mod circular* cu ilu- 
minările fără începui şi fără sfârşit ale 
frumosului şi binelui; dar şi în mod direct (în 
linie dreptă), când ies spre purtarea de grijă a 
celor mai de jos. îndreplându-le pe toate în 
mod direct (în linie dreaptă) şi în mod circular 
şi în spirală când, purtând de grijă de cele mai 
de jos. rămân fără să iasă din ele în identitatea 
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lor. ' n această identitate a frumosului şi 
hjnelui ce se mişâ nesfârşit unul în altul. 



& 



Iar mişcarea sufletului* este circulară, ca 
jntrare in sine însuşi de Ia cele din afară şi ca 
adunare unitară în ele însele a puterilor lui 
înţelegătoare, ca adunare cc-i dăruieşte su- 
netului, ca într-un cerc, nerătâcirea. inlor- 
cănJu-l şi adunându-l de la cele din afara. 
întâi în el însuşi, apoi ca pe unul ce a devenit 
unitar, utundu-l cu puterile ce se unesc în mod 
unitar şi astfel conducându-1 spre frumosul şi 
binele care e mai presus de toate cele ce suat 
sie unul şi acelaşi şl fără început şi fără sfârşit, 
[ar în spirala* se mişcă sufletul, întrucât 
uneşte cunoştinţele dumnezeieşti în mod pro- 
priu cu sine. nu în chip înţelegător şi unitar, 
ci raţional şi desfăşurat, ca prin nişte lucrări 
amestecate şi unitare. Iar în mod dired (în 
linie dreapta), când neintrând în sine şi 
nemişeându-se prinlr-o înţelegere unitară 
(căci aceasta este, cum am spus. în cerc), ci 
rruşcându-se spre cele din jurul ţ>âu şi de Ia 
cele din afară, se înalţă ca de la nişte simboalc 
variate şi înmulţite spre intuiţiile simple şi 



uni Le 
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§10 

Deci cauza acestor trei mişcări ale tuturor 
şi a celor sensibile* şi cu mult înainte a per- 
sistenţelor şi stărilor şi temeiurilor, ca şi 
susţinătoarei şi capătul final al lor este fru- 
mosul şi binele, care e mai presus de toată 
starea şi mişcarea*. De aceea, toată starea* şi 
mişcarea e din el şi in el şi spre el şi pentru ci. 
Căci din el şi prin el e şi toată fiinţa şi viaţa şi 
a minţii şi a sufletului, micimile şi egalităţile, 
mărimile, masurile, asemănările celor ce 
sunt, armoniile, combinările. întregimile. 
părţile; din el e lotul unul şi mulţime*, 
legăturile părţilor, unirile tuturor părţilor, 
desăvârşirile întrcgtirilor. calitatea, canti- 
tatea, câtimea, nesfârşitul, comparaţiile, 
deosebirile, toată nesfârşirea, toată marginea, 
toate definiţiile*, treptele, depăşirile, elemen- 
tele, formele, toată fiinţa, toată puterea, toată 
lucrarea, toată deprinderea, toată simţirea, 
toată raţiunea, toată înţelegerea, toată atin- 
gerea, toată ştiinţa, toată unirea. Şi simplu, toi 




ce există e din Frumos şi bine şi în frumos şi 
bine şi se întoarce spre frumos şi bine. Şi toate 
cate sunt şi se fac sunt şi se lac pentru frumos 
şi bine şi loatc privesc spre el şi sunt mişcate 
spre el şi se susţin de el şi sunt din pricina lui 
şi pentru el; şi în el e tot începutul ca model* 
săvârşi tor. făcător, formator, temeiul elemen- 
telor şi. simplu, lot începutul, toată susţinerea 
şi capătul final. Şi, ca să spun într-un cuvânt, 
toate cele ce sunt. sunt din frumos şi bine. Şi, 
toate cele ce nu sunt* sunt în chip mai presus 
de fiinţă în frumos şi bine. Şi acesta este 
începutul tuturor şi mai presus de început şi 
supradcsâvârşit. Că din el şi prin ei şi în ci fi 
.spre el sunt toate, cum spune sfântul cuvânt 
(Rom. 11.36). Deci. tuturor le este dorit şi 
iubit frumosul şi binele. Şi pentru ei şi din 
pricina lui iubesc şi cele mai mici pe cele mai 
înalte* întoarse spre ele şi stau în comuniune 
cu cele de aceeaşi constituţie şi treaptă; şi cele 
mai înalte au purtare de grijă pentru cele mai 
mici şi ele se susţin pe ele; şi toate dorind 
frumosul şi binele, fac şi voiesc toate câte le 
fac şi le voiesc. Dar Cuvântul adevărat în- 
drăzneşte să spună şi aceasta, că El însuşi e 
cauzatorul tuturor pentru covârşirea bunătăţii 
şi pe toate le iubeşte şi toate le face. toate le 
desăvârşeşte, toate Ie susţine, toate le întoarce 
spre Sine şi este şi iubirea dumnezeiască, face 
roditor binele binelui pentru bine. Căci însăşi 
iubirea binefăcătoare* a celor ce există, 
preexistând în mod covârşitor în bine, nu 1-a 
lăsat pe acesta să rămână neroditor în sine, ci 
1-a mişcat pe el la făptuire prin covârşirea care 
le face* pe toate 181 . 



§11 



Dar să nu socotească cineva* ca vestim 
numirea eresului contrar Scripturii. Căci 
socotesc că este lucru neraţjonal şi strâmb 
a nu fi atent la înţelesul scopului, ci la 
cuvinte. Şi aceasta nu este propriu celor ce 
voiesc să înţeleagă cele dumnezeieşti, ci 
celor ce primesc sunetele simple şi pe 
acestea le ţin la partea din afară a urechilor 
nctreeute înlăuntru şi nu voiesc să ştie ce 
înseamnă cutare cuvânt şi cum trebuie 
lămurit şi prin alte cuvinte cu acelaşi 
înţeles* şi mai revelatoare. Ei rămân la litere 
şi la semne neînţelese şi la silabe şi vorbe 
necunoscute care nu se deschid înţelegerii 
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sufletului lor şi suna exterior la auzul lor. 
bombănite prin buze. Ei sunt ca aceia care nu 
pol vedea că numâru 1 palru înseamnă de doua 
ori doi sau ca linia dreaptă poale fi trasă prin 
mai multe linii drepte sau ca locul matern 
poate II indicat prin locul patern sau câ orice 
altceva poale fî indicat prin alte multe cuvinte 
care înseamnă acelaşi lucru. Trebuie ştiut*, 
potrivit dreptei raţiuni, câ de litere, de silabe, 
de cuvinte, de propoziţii şi cuvinte ne folosim 
pentru simţuri şi câ atunci când sunetul se 
mişca prin actele lui înţelegătoare spre cele 
cugetate, sunt de prisos odată cu simţurile şi 
cele simţite prin ele. La fel sunt de prisos şi 
puterile înţelegătoare*, când sufletul devenit 
în chip dumnezeiesc se atinge într-o unire 
neînţeleasa de razele luminii ncapropiate prin 
atingeri care nu se folosesc deochi. Dar când 
mintea se sileşte sa se mişte prin cele sensibile 
spre înţelegeri contemplate intuite, cele ce ne 
vin prin simţuri ni se fac mai vădite*, cuvin- 
tele mai clare, cele văzute mai înţelese, ca 
atunci când cele arătate prin simţuri rămân 
nelămurite. Atunci cele sensibile nu se vor 
putea înfăţişa bine* minţii. Dar ca să nu 
părem câ spunem acestea, schimbând Scrip- 
turile, să le audă pe acestea cei ce cercetează 
(critica) numirea iubirii (eros); Iuheşte-o 
(EpdoGrjxi) pe ea şi re va păstra pe tine. 
hnbră{tşeaz-o pe ea şi cinsteşte-o pe ea , ca sâ 
te îmbrăpşeze (Pild. 4.6-8). Şi toate celelalte 
pe care Ie laudă Scriptura. 



512 



Dar unora din sfinţii noştri cuvântâlori li 
s-a pârul* că numele erosf dragoste) este mai 
puţin dumnezeiesc decât cel de agape 
(iubire). Aceştia să audă* câ scrie şi dum- 
nezeiescul Ignatie*: Erosul meu* (dragostea 
mea) s-a răstignit. Şi în introducerile ante- 
rioare* la Scripturi vej afla pe careva spunând 
despre dumnezeiasca înţelepciune: M-um în- 
drăgostit de fi utnuse{ea ei (Intel. 8,2). Deci să 
nu ne temem de numele dragostei (erosului). 
nici sâ nu ne tulbure pe noi vreun cuvânt 
îndoielnic despre ea. Mie îmi pare ca Scrip- 
turile văd un înţeles comun în numele de 
iubire şi de eros. de aceea folosesc mai mult 
pentru cele dumnezeieşti* cuvânlul eros 
adevărat, din cauza prejudecăţii necuvenjie a 
unor astfel de oameni. Deoarece nu numai 
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noi, ci şi Scripturile laudă erosul ca po 
peniru Dumnezeu. Dar mulţimi] 
nepricepând unilalea numelui dumnezeiesc 
de cros, s-au rostogolit, pe măsura lor, la o 
folosire divizată şi trupească şi distinctivă g 
Iui. cum nu este adevăratul eros, ci idolul sau 
mai bine zis. o cădere de la erosul adevărat' 
Căci mulţimea* nu poate pricepe unitatea! 
crosului dumnezeiesc şi unic. De aceea 
părând multora un nume mai greu* de 
înţeles, a fost folosit pentru înţelepciunea 
dumnezeiască spre înălţarea şi ridicarea lor 
la cunoaşterea dragostei adevărate (erosu- 
lui adevărat) şi spre eliberarea de greutatea 
înţelegerii ei. Deci noi. când întâlnim pe unii 
care cugetă în mod inferior, sâ înţelegem în 
chip cinstit, ţinând scama şi de c uvântul: Căci s-a 
întors* iubirea ta. asupra mea mai minunară 

decât dragostea {âyânr\0\V) femei tor (HReg. 
1 .26). Pentru cei ce aud drepi cele dumnezeieşti, 
sfinţii autori ai Scripturilor folosesc* 1 în acelaşi 
înţeles cuvântul iubire (agape) şi eros, potrivit 
revelaţiilor dumnezeieşti. Şi au aceeaşi putere 
de unire şi legare şi de amestecare* cu frumosul 
şi binele. Căci ele suni pentru frumos* şi bine 
şi frumosul şi binele provin din ele şi ţin pe 
cele de aceeaşi treaptă în comunicare reci- 
procă, dar şi mişcă pe cele dintâi spre purtarea 
de grijă a celor de al doilea şi întăresc pe cele 
de mai jos prin înloarcerca lor spre cele mai 
de sus 1 *-. 



§13 



Dar crosul dumnezeiesc este şi extatic*, 
nelâsînd pe cei îndrăgostiţi sâ fie ai lor. ci ai 
celor de care sunt îndrăgostiţi. Şi arată pe cele 
superioare, purtătoare de grijă peniru cele in- 
ferioare, şi pe cele de acelaşi grad susţinându-se 
una pe alta. şi pe cele inferioare într-o întoarcere 
dumnezeiască spre cele dintâi. De aceea şt 
marele Pavel. ajuns în posesia erosului dum- 
nezeiesc şi părtaş de puterea I ui extatică, zice cu 
gura îndumnezeită; Nu mairudesceu, ciHris- 
ros trăieşte in nune (Gal. 2, 20). Zice aceastaca 
adevărat cuprins de dragoste şi ca cel ce a ieşit 
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Im sine*, cum însuşi zice. în Dumnezeu şi ca 
cel ce nu mai trăieşte viaţa iui. ci viaţa Celui 
iubit, ca foarte iubit. Dar putem îndrăzni* să 
spunem şi aceasta, câ şi cauzatorul tuturor, 
prin erosul frumos şi bun pentru toţi, pentru 
covârşirea bunătăţii iubitoare (erotice), iese 




afarâdin Sine prin purtările de grijă spre toate 
cele ce suni şi oarecum atras de bunătatea şi 
iubirea şi erosul său. Şi teşit de sub toate şi 
peste toate, se coboară spre ceea ce e în toate, 
neieşjl din Sine în puterea lui extatică mai 
preSUS de fiinţa. De aceea îl numesc pe El cei 
puiemiciîn cele dumnezeieşti şi râvnitor*, ca 
boeat în erosul lui bun faţă de cele ce sunt şi 
ca Cel ce stimulează râvna dorinţei de 
dragoste şi ca arâtându-sc pe Sine râvnitor în 
ea făcând aceasta şi pe cele dorite râvniloare 
faţa de El. ca unele ce sunt providenţiale de 
El Şi âtil cel îndrăgostit cât şi dragostea sunt 
în întregime ale dragostei şi ale binelui. Şi 
cele întemeiate de mai înainte în frumos şi 
bine există şi sunt făcute peniru frumos şi 



bine 



I*- 1 



§14 

Dar ce voiesc în general* vorbitorii 
despre Dumnezeu când îl numesc o dată eros 
şi iubire, altă dală îndrăgit (prin eros) şi iu- 
bii*. Numirile dintâi îl arată cauzator şi pro- 
ducător şi născător; iar cele de al doilea îl 
arată pe El însuşi. Şi prin primele e mişcat*. 
prin cele de al doilea mişcă. Aceasta arată câ 
El însuşi e mişcător al său şi prin Sine. Astfel 
îl numesc pe El iubit şi vrednic de iubit» ca 
frumos şi bun. Iar cros şi iubire îl numesc ca 
fiind putere mişcătoare şi în acelaşi timp 
înălţătoare spre Sine, ca fiind singurul El 
însuşi şi prin Sine frumos şi bun şi ca fiind 
arâlarea sa prin Sine. Şi ca fiind lucrarea 
bună a unirii cu Sine ridicată peste toată* 
unirea şi mişcarea îndrâ^iiă (a erosului)*, 
simplă, de sine mişcătoare, de sine lu- 
crătoare, prccxislcntâ binelui, iz- 
vorâtoarea bunătăţii în cele ce sunt şi 
intorcându-le iarăşi spre bine. In aceasta 
se arată eu deosebire erosul dumnezeiesc 
neslârşit în sine şi fără începui pentru 
bine. din bine şi în bine şi spre bine, 
niişcandu-se în sine, în învăluire proprie, 
fără abatere în aceeaşi calitate şi proiec- 
tandu-se pururea, dar rămânând şi resla- 
bilindu-se la fel 184 . 

Acestea Ie-a spus şi vestitul nostru 
savârşitor al celor sfinte în chip dum- 
nezeiesc, în imnele dragostei (dum- 
nezeieşti), ca să nu gândim ceea ce e 
necuvenit şi ca sâ-1 avem ca pe un cap 



sfinţit al nostru în cuvânlul nostru despre 
eros 185 . 



§15 



Dbi imnele dragostei (etosului) 
ale preasfântului feratei 

Erosul*, fie câ-i zicem dumnezeiesc, 
fie îngeresc, fie mintal, fie sufletesc, fie 
fizic, să-1 înţelegem ca pe o putere unifica- 
toare şi înarliculatoare. care mişcă cele su- 
perioare spre purtarea de grijă a celor 
inferioare, iar pe cele de acelaşi fel spre 
reciprocitate în comuniune şi la urmă pe 
cele inferioare spre întoarcere la cele mai 
înalie şi mai înaintate 



§16 



Din aceleaşi irnne de dragoste ale aceluiaşi 

Deoarece am dat ordinea multelor trepte 
ale dragostei (care purced) dintr-una*, vom 
spune în cele următoare care suni cunoştinţele 
şi puterile felurilor dragostei (erosuriJor) din 
lume şi mai presus de lume. pe care le întrec, 
după scopul raţiunii, treptele şi ordinele 
dragostei înţelegătoare şi inteligibile, mai 
presus de care se află crosurile de sine inteli- 
gibile şi dumnezeieşti ale frumuseţilor 
adevărate, care au fost cântate cu dreptate de 
noi. Rezumând acum iarăşi toate în erosul cel 
unul şi concentrai, vom prezenta pe tatăl tu- 
turor; şi strângând din cele multe. întâi vom 
aduna două feluri ale dragostei, peste care 
stăpâneşte cauza anticipată nesupusă 
relaţiei*, a dragostei întregi de dincolo de 
toate, spre care tinde în armonie cu fiecare 
dintre existenţe erosul întreg din toate*. 

§17 



Ale aceluiaşi, din aceleaşi itnne 
ale dragostei 

Adunându-le iarăşi pe aceleaşi în una, sâ 
spunem câeste o unică putere simplă care se 
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mişca de la sine spre o anumită îmbinare 
un ilara, de la Binele însuşi pănâ la ultima 
dintre existenţe, şi de la aceasta iarăşi prin 
toate spre Binele din ea însăşi şi prin ea însăşi 
înlorcându-se circular spre ea însăşi, 
desfâşurându-se (în cerc) neîncetat, identica 
cu ea însăşi. 

Şi, dacă cineva ar întreba: daca tuturor le 
este drag şi dorit şi iubit frumosul şi binele 
(căci îl doreşte pe acesta* şi râvneşte sa fie în 
el, cum am spus, şi ceea ce nu este; şi el este 
ceea ce da formă şi celor fără forma şi în ci se 
ziceşiesie în chip mai presus de fiinţaşi ceea 
ce nu este), cum nu doreşte frumosul .şi binele 
- şi mulţimea demonică ce e alipită de materie 
şi a cazul din identitatea îngerescâ a dorinţei 
binelui şi se face cauză a tuturor relelor ei şi 
ale altora, câte zicem că s-au înrăit? Şi cum 
neamul demonilor*, produs de bine, nu 
rămâne în chipul binelui? Sau cum, făcut bun 
de către bine, nu este în chipul binelui*? Şi ce 
este ceea ce-1 face râu? Şi în general ce este 
râul? Şi din ce început a luat existenţa şi în ce 
este din cele ce sunt? Şi cum a voit Cei bun* 
să-l producă pe el? Şi cum voind aceasta, a 
putut? Şt daca râul e din altacauză, care e acea 
alta cauză a celor ce sunt afara de bine? Şi 
cura. existând şi pronia, există râul. sau s-a 
făcut în general, sau nu e desfiinţat? Şi cum 
doreşte ceva din cele ce sunt râul. deosebit de 
bine? 



§19 

Acestea le va spune poate nedumerită o 
pretinsă răpune. Dar îi vom cere ei să 
privească la adevărul lucrurilor .şi vom în- 
drăzni să spunem întâi aceasta. Răul nu este 
din bine*. Ş i dacă e din bine, nu este râu. Căci 
nici răceala nu este din foc, nici binelui nu-i 
aparţine să nu producă cele bune. Şi dacă 
toate cele ce există sunt din bine (căci e firea 
binelui să aducă Ia existenţă şi sa mântuiască 
iar a râului să strice şi să destrame), nimic din 
cele existente nu e din râu. Şi nici râul însuşi 
nu e prin el, chiar dacă exista în ceva râul. Şi 
dacă e aşa, răul nu este cu lotul râu. ci are ceva 
din bine. şi de aceea este în parte râu. Căci 
dacă cele ce sunt se doresc după frumos şi 
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bine, toate cele ce le fac, le fac pentru că par 
bune. De fapt scopul celor ce sunt* are ca 
începui şi ţintă binele (căci nimic nu face 
ceea ce face gândindu-se la firea râului) 
Dar atunci cum e râul în cele ce sunt, sati 
este nesocotind dorinţa cea bună? Şi daca 
toate cele ce există* sunt din bine şi binele 
e dincolo de cele ce sunt — în bine şi ceea 
ce nu esle, csle. Jar râul nu este nici existent 
Tar dacă nu esle. n u e cu lotul râu. nici neexisient 
în sens de depăşire. Căci ceea ce nu este peste 
tot nu e nimic, dacă nu se spune că e în bine 
ca suprafiinţâ. Deci binele va fi supraînte- 
meiat cu mult înainte şi de ceea ce exista 
simplu şi de ceea ce nu exista. Iar râul nu e 
nici în cele ce sunt. nici în cele ce nu sunt, ci 
e mai departe de bine şi mai străin şi mai fărâ 
fiinţa decât chiar ceea ce nu este. De unde e 
deci râul*, va întreba cineva. Căci dacă nu 
este râul. virtutea si răutatea ţpâeatui) suni 
acelaşi lucru, ca un tot în iot şi ca o parte 
potrivită pârtii. Sau nici ceea ce se luptă cu 
virtulca nu e rău. Dar înfrânarea şi neîn- 
frânarea sunt contrare şi la fel dreptatea şi 
nedreptatea. Şi nu vorbesc numai de drept şi 
de nedrept şi de înfrânat şi de neîn frânai, ci şi 
de distanţa cu mult anterioara în suflet, 
înainte de a se arăta în afară, între virtute şi 
contrariul, deci între virtuţi şi păcate şi de 
opoziţia patimilor faţă de raţiune*. Şi din 
acestea trebuie să admitem în bine un râu 
contrar binelui. Dar nu e binele contrar sieşi, 
ci sunt ca dintr-un unic principiu şi născute 
dinlr-o cauză unică şi ca atare se bucură de 
comuniune şi unitate şi prietenie. Şi nici bine- 
le mai mic nu e contrar celui mai mare. Câci 
nici căldura sau răceala mai mică nu sunt 
contrare celor mai mari. Deci râul este în cele 
ce sunt şi este existent, dar se şi opune şi e 
contrar binelui. Şi deşi e o corupere a celor 
exislenle*. aceasta nu scoate râul din exis- 
tenţă, ci se socoteşte şi el că este şi e nâscăior 
al celor ce sunt, Sau oare nu devine de multe 
ori* corupţia produsă de el, o facere a ceva? 
Astfel răul contribuie* la întregirea totului şi 
esle ceea ce face ca întregul să nu fie 
desăvârşii din pricina lui 187 . 



§20 



Dar raţiunea adevărată va răspunde Ia 
aceasta: câ râul ca râu* nu e nici o fiinţa sau 



ova propriu tăcut, ci ceea ce face el e numai 
-i de/bine şi să contpă subzistenţa celor ce 
«unt. Iar de zice cineva câ el este născător şi 
prin eoniperea Iui dă altuia naştere, trebuie 
â-t răspundem Ctl adevărul câ nu coruperea 
\\ nagffiR» c '• îtnrucât e corupere, râul compe 
Jînrăieste numai, iar naşterea şi fiinţa se 
nroduc numai din pricina binelui; râul pnn el 
este corupere, dar dacă esle născător, este 
datorita binelui. Şi înirueât c râu. nu e nici 
existenţă, nici făcător de. existenţă. Dar şi 
existenta e pentru bine şi binele, exisiand. e 
făcător al celor bune. Mai bine zis* nu va U 
nici acelaşi lucru prin aceeaşi (cale) f\ bine şi 
râu nici nu va fi în puterea aceluiaşi şi coru- 
perea şi facerea ca aceeaşi. Nici nu e râul in 
sine putere de sine sau stricăciune de sine. nici 
existent, nici bine, nici nâscâlor. nici făcător 
al celor exisicnte şi bune 1 * 8 . 

Dar binele. in celcîncare va fi deplin, face 
cele depline şi neamesiecate şi în întregime 
bune*. Iar cele ce se împărtăşesc de el mai 
nuim, sunt şi bune şi nedepline, pentru lipsa 
aliata în bine. Şi peste tot mul nu e nici bun, 
nici făcător de bine. Ci cel ce e mai nutll sau 
mai puţin apropiat de bine. va fi şi el bun în 
mod corespunzător. Fiindcă bunătatea 
desăvârşită difuzată prin toate nu ajunge nu- 
mai pănâ Ia fiinţele atoibune din jurul ei. a se 
îniinde până la cele din urmă*, aflându-se in 
unele in întregime, iar în altele în mod redus. 
iar in altele în modul cel mai de pe urmă, 
precum poate fiecare dinlre existenţe să se 
împârtâsescâde ea. Şi unele se împărâşesc cu 
lotul de bine. altele se lipsesc mai tnull sau 
mai puţin de el. iar altele au o participare mai 
slâbiiâ la bine şi în altele binele e prezent* 
printr-o uliimâ trăsătură. Câci dacă n-ar 11 
prezent binele în fiecare pe măsura lui. cele 
aiotdumnczeieşii şi atotvechi s-ar afla. pnn 
neîmpărtăşire, pe treapta din urmă. Dar cum 
ar fi cu putinţa ca loate să se împărtăşească 
îmr-un singur chip de bine, odaia ce nu suni 
loate la fel de capabile de împărtăşirea în- 
' treagâ? 

Dar mărimea puterii covârşitoare a 
binelui este aceasta, câ le iniâreşic şi pe cele 
lipsite de el şi însăşi lipsa lui* poate primi 
împărtăşirea întreagă de el. Şi dacă trebuie Sâ 
spunem adevârul cel mai cutezător, şi cele ce 
se lupta cu el* se împărtăşesc de el din puterea 
lui. Mai bme zis, ca să spun pe scurt, toate 
existenţele întrucât sunt, suni bune şi suni din 
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bine; dar înirueât au o lipsă în bine, nu sunt 
nici bune, nici exislenle. Astfel în cazul unor 
însuşiri, cum ar fi căldura sau răceala, multe 
din existenţe pot fi încălzite dar pot exista şi 
fiind lipsite de căldură; şi mulie existenţe pot 
ii lipsite de viaţă şi de minte. Şi Dumnezeu 
fiind ridicat din fiinţă exista în mod mai pre- 
sus de fiinţa. Şi simplu. în loate celelalte. 
încetând sau neaflându-se deloc vreo 
însuşire, existenţele sunt şi pot subzista. Dar 
cel lipsit de bine în lot felul* n-a fost. nici nu 
este, nici nu va fi, nici nu poale fi nicăieri, 
nicidecum. De pilda, cel neînfrânat, deşi s-a 
lipsii de bine prin pofta ncraţională. în aceasla 
nici nu este. nici nu pofteşte cele ce suni*, dar 
se împărtăşeşte lotuşi de bine prinir-o 
trăsătură obscură a unirii şi iubirii. Dar şi 
mânia participă la bine . prin faptul că se mişcă 
şi doreşte să îndrepte pe cele ce par rele şi sâ 
Ie întoarcă spre ceea ce pare bun*. Şi însuşi 
cel ce pofteşte viaţa cea mai rea, ca unul ce 
doreşte peste toi viata, care lui îi pare. în plus. 
cea mai bună. chiar prin faptul câ pofteşte 
viaţă şi tinde spre viaţa părută lui ca cea mai 
bună. participă la bine. 

Şi dacă desfiinţezi cu lotul binele, nu va fi 
nici fiinţă, nici viaţa, nici dorinţă, nici 
mişcare, nici altceva nimic. Deci şi a se face 
ceva nu este propriu puterii râului, ci e semnul 
prezenţei unui bine mai mic, întrucât şi 
boala* este o lipsă în rânduialâ, nu a întregii 
(rânduieli). Căci dacă s-ar produce aceasta, 
nici boala nu va subzista. Dar boala râmane 
şi este. având ca fiinţa o rânduialâ micşorată 
şi subzistând în ea. Câci ceea ce-i lipsit cu 
totul* de bine, nici nu exista, nici nu e în cele 
ce sunt. Dar starea amestecată în cele ce sunt. 
pentru binele din ele. esle prin aceasla şi 
existenţă în cele existente, înlrucâl participa 
la bine. Mai bine zis, toaie existenţele sunt 
mai mult sau mai puţin în măsura în care 
participă la bine. Râul prin sine nici nu esle. 
nici nu va fi nicăieri, nicidecum. Iar ceea ce 
în parte este. în parte nu esle, înlrucâl a cazul 
din Cel ce este pururea, nu csle. dar întrucât 
participa la a fi. prin acesta este s.i in el 
stăpâneşte şi se salvează atât existenţa, cal şi 
neexistenţa. 

Şi râul care a căzui cu totul din bine. nu 
va fi bun nici în cele ce sunt mai mull. nici in 
cele ce suni mai puţin. Ceea ce e în parte bun. 
iar în parte nu e bun, se lupta cu vreun bine 
oarecare, dar nu cu binele întreg. Căci e 
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susţinui şi el de participarea la bine şt binele 
Face sâ dinţeze* şi lipsa lui prin participarea 
la el*. Câţi plecând binele cu lotul, nu va mai 
fi în general ceva bun. nici ceva amestecai, 
nici râu prin sine. Câci dacă răul este un bine 
nedeplin, prin absenţa deplina a binelui, va 
lipsi şi binele nedeplin şi cel deplin. Şi alunei 
este şi se vede râul. când e contrar celor* in 
care este, iar de cele bune este despărţit, Câci 
este cu neputinţa ca aceleaşi sâ se lupte cu 
aceleaşi în toate. Deci răul nu este existent. 



Dar râul nu este nici în cele ce există. Căci 
daca toate cele existente suni din bine şi toate 
cuprind binele, sau nu este râul în cele ce sunt 
sau va fi în bine. Dar în bine nu va Ti (cum nu 
e nici răceala în foc), nici nu poate face râu 
prin ceea ce face sâ fie binele. Dar dacă va fi. 
cum va fi râul in bine? Câci de csie din el, va 
fi absurd şi cu ne putinei* . Câci nu poate, cum 
spune adevărul Scripturilor, pomul bun sâ 
facă rodun rele (Mal. 7,18). Nici invers. Iar 
dacă nu e din el (din bine) e vădit că e din all 
principiu şi cauză. 

In acest caz sau râul va fi din bine sau 
binele va fi din rău. Iar dacă nu se poate 
aceasta, atât binele cat şi râul sunt din alt 
principiu şi cauză. Câci nici o dualitate* nu e 
o obârşie. Dar monada f unilatea) este un prin- 
cipiu (un început) al dualilăiii. Şi totuşi e 
absurd ca dinir-unul şi acelaşi să fie şi să iasă 
două lucruri cu lotul contrare* şi principiul să 
nu he simplu şi unitar, ci împărţit şi îndoit şi 
contrar sieşi şi deosebit în sine. Dar nu e cu 
putinţa sâ fie două* principii (începuturi) 
contrare ale existenţelor şi acestea una în alta 
şt lupiându-se în toate. Căci dacă ar fi aşa, ar 
li şi Dumnezeu nu fără supărare şi nu lipsit de 
greutăţi*, câci ar fi ceva şi în El eare-l tulbură. 
Apoi toate ar fi fără rânduialâ şi luplându-.se 
intre ele. Dar Dumnezeu iransmile tuturor 
existenţelor iubirea şi binele şi pacea lăun- 
incâ şi e lăudat de sfinţii autori ai Scripturii 
ca dătător de daruri. De aceea cele bune sunt 
toate iubite (prietene)* şi armonioase şi fiice 
ale unei unice vieji şi îndreptate spre un unic 
bine şi iubitoare între ele şi asemânâloarc şi-şi 
vorbesc între ele. 

Deci nu e râul în Dumnezeu şi râul nu e 
dumnezeiesc. Dar nici nu e râul din Dumnezeu. 
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Câci El sau nu e bun sau face bineJe şi aduc- 
la existenţă cele bune. Şi nu e odată 'aşa \- 
altădată nu e aşa. Câci prin aceasta ar doved 
schimbare şi prefacere. Cel aiouiumnezeiege 
e cauza tuturor din juni! lui iar daca în Dum 
nezeu binele* esle însăşi fiinţa şi totuşi Dunv 
nezeu se schimbă din bunătate, (ar însenina c*\ 
uneori este, alteori nu este. Iar dacă are binele 
pnn participare, îl va avea de la altul si uneori 
ii va avea, alleon nu-! va avea. Deci nu e din 
Dumnezeu râul, nici nu e tn Dumnezeu, nici 
m mod simplu*, nici pentru un timp* 189 ' 

1 

Dar râul nu e nici în îngeri*. Câci dacă 
îngerul bun vesteşte bunătatea dumnezeiasca* 
fiind prin participare în gradul al doilea ceea ce 
e în gradul întâi în calitate de cauză - ceea ce 
vesteşte el este chip al lui Dumnezeu*, arătare 
a Juminti nevăzute, oglindă clară, străvezie, 
neslăbitâ. neprihănită, nepătată, care primeşte 
(de se poate spune) întreaga frumuşele a formei 
dumnezeieşti a binelui; îngerii răspândesc lu- 
minos şi neameslecat prin ci (precum suni) 
bunătatea tăcerii nevăzute. Deci nu e nici în 
îngeri râul. dar sunt răi prin pedepsirea* celor 
ce păcătuiesc. In acest sens şi cei ce corectează 
pe cei ce greşesc suni răi şi preoţii care opresc 
pe cei întinaţi de la tainele dumnezeieşti*. 
Totuşi nici pedeapsa* nu e rea. ci ceea ce se 
face vrednic de pedeapsă, nici oprirea meri- 
tată de la cele sfinte, ci faptul de-a se fi făcui 
necurat şi nes fân t şi incapabil de cele nepri- 
hâniie. 



§23 






Dar nici demonii* nu sunt prin fire răi. 
Câci dacă ar fi răi prin fire. n-ar fi nici de Ia 
Cel hun. nici în cele ce există, nici nu s-ar fi 
schimbat din buni, o dată ce-ar fi prin fire şi 
pururea răi. Apoi sunt rai lor înşile sau altora? 
Dacă lor înşile, se distrug şi pe ei; iar dacă 
altora, cum distrug sau ce distrug? Fiinţa, sau 
puterea, sau lucrarea? Dacă fiinţa, mai întâi 
nu fac aceasta contrar firii! Căci nu distrug pe 
cele nestricăcioase prin fire. ci pe cele ce 
primesc stricăciunea. Apoi nici aceasta nu e 
rău tuturor*, sau cu toiul. Dar nici nu se 
strică* ceva din cele ce sunt întrucât suni 
funia şi lire, ci prin lipsirea* lor de rânduialâ 
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abatere şi prin cădere de la bunurile cuvenite 
lor. Şi suni răi. întrucât nu sunt. Câci dorind 
ceea ce nu este*, doresc râul 1 * . 



§24 



Dar oare va spune cineva că sufletele sunt 
rele? Dar fiindcă trăiesc din providenţă şi 
pentru mântuire împreună curelele aceasta nu 

e un rău, ci e bine şi în bine. care face şi râul 
un bine. Iar de zicem că sufletele se înrâiesc*. 
prin ce se înrâiesc. dacă nu în lipsa deprinde- 
rilor şi lucrărilor bune şi prin nercuşirea la- 
cerii binelui şi prin căderea din el pentru 
slăbirea proprie? Câci spunem că şi aerul din 
jurul nostru s-a întunecat din insuficienţa şi 
absenţa luminii. Dar lumina însăşi este pu- 
rurea lumină şi luminează întunericul. Deci 
nu e nici în demoni, nici în noi râul, ca o 
existenţă rea*, ci ca lipsă* şi absenţă a de- 



după fire, raţiunea armoniei şi .simetriei 
Vheste. nepuiând rămâne la fel. Iar slăbirea 
, - totală, căci dacă ar fi totală, ar desfiinţa 
n - actu I stricării şi suportul ei şi o astfel de 
oricare ar fi şi o stricare (desfiinţare) a ei. 
teci nici acest fapt nu e râu. ci bine eu lipsă*. 
rid ceea ce e eu lotul nepărtaş la bine, nu se 
•fii nici in cele ce există. Acelaşi lucru se 
ooatc spune -ji despre stricarea puieni sau a 

r 

Apo» cum suni răi demonii făcuţi de 
Dumnezeu*? Căci binele produce şi dâ exis- 
tenta celor bune. Totuşi se numesc răi. va 
spune cineva. Dar nu întrucât sunt, căci suni 
din bine şi au primit fiinţa bună* ci înlrucat 
nu sunt (cum spune Scriptura)* fiindcă au 
slăbit şi Ut aupâ-it (legătura cu) obârşia lor. 
Deci spune. în ce sunt demonii răi, dacă nu în 
încetarea deprinderii celor bune. dum- 
nezeieşti*? Altfel, dacă demonii sunt prin fire 
răi sunt pururea răi. Dar râul e nestatornic. 
Deci dacă sunt pururea* la fel. nu sunt răi. plinătăţii bununlor proprii 1 '". 
Căci a fi pururea la fel* e propriu binelui. Iar 
de nu sunt pururea răi, nu sunt prin fire răi, ci 
din lipsa bunâtâţilur îngereşti. Şi nu sunt cu 
toiul nepârtaşi de bine. prin care şi sunt şi 
vieţuiesc şi cugeta şi este peste tot în ei o 
mişcare a dorinţei. Iar răi se zic câ sunt* 
pentru câ slăbesc în lucrarea cea după fire. 
Deci râul esle în ei o abatere şi o ieşire din 
cele ce sunt ale lor* şi o nereuşită şi o nede- 
plinâtate şi o neputinţă şi o slăbiciune şi o 

nestatornicie şi o cădere din puterea ce 
salvează desăvârşirea în ei. Altfel, ce este râul 

în demoni? Mânia neraţională, pofta fără 
minte. închipuirea avântată*. Dar acestea*, 
chiar dacă sunt în demoni, nu sunt cu toiul. 
nici în toate, nici ele prin ele însele rele*. Câci 
cu alte animale acestea nu au o relaţie*, ci 
penint animal râul esle, pieirc şi corupere. Dar 
această relaţie salvca/â şi face sâ existe firea 
pc care animalul o are. Nu este deci rău nea- 
mul diavolesc, prin ceea ce esle după fire, ci 
prin ceea ce nu este*. Şi nu s-a schimbai 
binele tuturor dat lor. ci ei au căzut din binele 
întreg ce li s-a dat. Şi nu spunem* câ s-au 
schimbat darurile îngereşti date lor. ci acestea 
sunt în ei întregi şi deplin văzute, chiar dacă 
ei nu le văd. întrucât li s-au strâmbat puterile 
datoare ale binelui. Deci ceea ce sunt. sunt 
§t din bine şi buni şi doresc faimosul şi binele. 
adică a fi, ă vieţui, şi dorinja dc-aînţelcgc cele 
existente. Şi se zic râi* prin lipsire, prin 



Darnici în animalele* neraţionale nu este 
răul. Căci dacă înlături* iuţimea şi pofta şi 
celelalte câte se zic, dar nu sunt simplu prin 
firea lor rele, ele nu mai sunt. Leul pierzând 
forţa şi superioritatea, nu va mai fi leu. Câi- 
nele care se face apropiat tuturor, nu va mai 
fi caiac dacănu are pornirea de-a păzi şi de-a 
se line pe lângă cel ce-i este stăpân şi de a 
alunga ceea ce~e străin. Deci nestricarea firii 
nu e un rău. ci e rea stricarea firii şi lipsa 
deprinderilor, lucrărilor şi puterilor naturale. 
Şi dacă toate cele ce sunt în timp au de- 
plinătatea prin facere, nedeplinătatea nu va fi 
cu iotul în toată firea. 



§26 

Darnici în materie* nu e răul. Căci dacă în 
lircagencrală(universalâ)* sunt toate* raţiunile 
naturale, nu e nimic contrar ei. Ci în fiecare va 
fi pe de parte ceea ce e potrivit firii, pe de alta 
ceea ce nu c potrivit ei. Dar fiecăruia îi este 
propriu altceva după fire şi altceva contrar firii. 
Iar răul contrar firii c lipsa celor ale firii. Deci 
nu e rea firea, ci răul firii este acela de-a nu 
împlini cele ale firii proprii. 
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§27 



§29 



Dar nici în impuri* nu e râul. Căci 
urâţenia şi boala suni o lipsă a chipului şi o 
absenţa a rânduielii. Iar aceasta nu e eu toiul 
râu. ci o Frumuseţe mai mica. Câci daca s-ar 
pierde toaiâ frumuseţea şi chipul şi ntnduiala, 
va dispare şi Impui însuşi. Iar că impui nu e 
nici el cauza răutăţii judeţului*, e vădit din 
putinţa răutăţii fle-a fi* şi fârâ irup, ca în 
demoni. Câci acesta este râul si din minţi Şi 
din suflete şi din impuri*, slăbirea si căderea 
din deprinderea propriilor bunătăţi |( '- 



Dar nu e adevărată nici rnull atinnaia 
declaraţie: Râul e în materie. întrucât c ma- 
terie. Căci şi aceasta face parte fiinţialâ din 
lume, din frumuseţea şi chipul ei. Iar daca 
materia e în afara acestora, fiind prin ea fârâ 
căinate şi fârâ forma, cum face ea ceva, când 
nu are prin ca nici puterea de-a patimi (su- 
porta)*'.' Şi astfel, cum e materia un rău? Câci 
daca nu e nicăieri, nicidecum, nu e nici buna, 
nici rea. Sau de esle în vreun fel. iar cele ce 
sunt. toate suni din bine, va II şi ea din bine; 
atunci e sau binele făcător al râului sau râul 
bun. ca liind din bine, sau şi binele râu, ca 
fiind din râu. Sau vor fi doua principii, şi 
ambele dependente de un alt vârf. Iar daca 
spun ca materia e necesara spre împlinirea 
lumii întrebi, cum e materia un râu? Câci 
altceva e râul şi altceva necesarul. Şi cum Cel 
bun poate aduce ceva la existenţa din râu? Sau 
cum e râul necesar binelui? Căci răul fuge de 
natura binelui. Şi cum naşte şi primeşte ma- 
teria natura, daca e rea? Câci râul, întrucât e 
râu*, ftu naşte şi nu hrăneşte sau nu face. în 
general, şi nu păstrează nimic. Iar daca ar 
spune câ râul nu produce răutatea în suflete, 
ci numai le atrage spre ea. cum va fi aceasta 
adevărat? Câci mulţi dintre oameni caută spre 
bane. 

Şi apoi. cum şi de unde i-a venit materiei 
sa atragă spre râu? Deci nu din materie vine 
râul în suflete, ci dinlr-o mişcare neregulata 
şi greşita. Iar de spun unii câ aceasta provine 
din materie şi ca materia e nestatornică dar e 
necesară celor ce nu se pol întemeia pe ei 
înşişi, sâ spună cum e râul necesar, sau nece- 
sarul râu 1 '"? 



156 



Dar nu spunem nici câ lipsa lupta dt! 
puterea* ej cu binele, Căci lipsa totală e 
lotul ncpuiinc' 
faptul câ e 

lipsă totală*. Câci numai 
bine 
natura râului. 



mcioasa. Iar lipsa parţială, nu pifo 
lipsă arc puterea, ci întrucât m, „ 



ruc 'at nu e 

lui e râul. Şi dispărând aceasta, dispare ci 
•n râului ri 



30 






Vorbind pe scurt, binele c din cauza cea 
una* şi integrala iar râul din lipsuri multe si 
parţiale. Dumnezeu cunoaşte răul* ca bine t 
la El cauzele* relelor sunt puteri bine- 
făcătoare. Iar daca râu] este etern* şi creator 
şi are putere şi este şi lucrează, de unde le are 
acestea? Din bine? Sau binele Ie are din râu? 
Sau amândouă din alte cauze? Tot ce este 
după fire* se naşte dintr-o cauză definita. Iar 
dacă râul c lărâ cauză si nedefinit, nu e după 
fire. Câci nu este în lire ceea ce e contrar firii. 
nici raţiunea unei rânduieli în ceea ce nu e 
rânduialâ. 

Aşadar sunetul e cauza râului, precum 
focul a căldurii? Şi pe toate de care se apropie. 
Ie umple de răutate? Sau firea sufletului e 
bună, iar prin lucrări esle când înir-un fel. 
când în altul? Daca e rea însăşi existenţa lui 
prin fire*, de unde arc existenţa 0. Oare din 
cauza bună creatoare a tuturor existenţelor? 
Dar daca e din aceasta, cum e rea prin fiinţa? 
Câci toate rodurilc ci sunt bune. Iar dacă e 
prin lucrări*, nu e nici râul neschimbat. Câci 
alllel. de unde sunt virtuţile dacă nu se face şi 
el (sufletul) asemenea binelui? Deci râul e o 
lipsă. EI e o slăbiciune şi o lipsă a binelui 1 * 1 . 



§31 



Cauza celor bune eae una. Iar dacă râul 
este contrar binelui*, cauzele râului suni 
multe şi anume nu raţiunile şi puterile* suni 
făcătoare ale relelor, ci neputinţa şi slăbiciu- 
nea şi amestecarea nesimetricâ a celor 
neascmânăloare. Relele nu sunt nici 
nemişcate, nici mereu egale cu sine, ci fără 
sfârşii şi fârâ hotar şi pătrunzătoare în altele, 
care ar fi şi ele fârâ sfârşit. Dar şi începutul Şi 
sfârşitul (ţinta) tuturor relelor* esle binele. 
Căci pentru bine* sunt toate, şi cele bune şi 







"5 



cete contrare. De fapt şi pe acestea le facem 
dornul binele (câci nimeni nu face ceea ce 
face tinzând spre râu). De aceea râul nici nu 
ar e substanţă (ipostas). ci ceva alăturat sub- 
eţijnlei (iposlasului) şi se face pentru bine, nu 
pentru sini ' 



§32 



Existenţa râului trebuie cugetată ca 
accident şi pentru altceva şi nu dintr-un 
început (principiu) propriu. Când se 
face ceva. e drept sâ se socotească bun, 
pentru câ se face pentru bine. dar în 
realitate nu e drept* sâ socotim bine 
tcen ce nu e bine cu adevărat. S-a arătat 
ca altceva e ceea ce se aşteaptă (sau se 
doreşte) şi altceva ceea ce se face. Aşadar râul 
e contrar scopului, contrar firii, contrar 
cauzei, contrar principiului (începutului), 
contrar [iniei, contrar normei, contrar voirii, 
contrar substanţei (iposl asului). Râul c lipsă* 
insuficienţă, slăbiciune, nesimetne. 
greşeală*, lipsă de scop, nedeplinâtale: e 
neîntemeiat, necauzat, nedefinit, neroditor, 
neeficient, neproducâtor, fârâ fiinţă, 
no.isemânâtor, fârâ sfârşit, întunecat, neregu- 
lat; şi însuşi ceea ce nu e nimic nicăieri 
nicidecum. Cum poale fi peste toi ceva râu. 
fârâ amestecarea cu binele? Câci ceea ce e cu 
toiul nepârtaş de bine, nici nu este. nici nu 
poate II ceva. Câci dacă binele este şi existent 
şi voilor şi puternic şi eficient, cum va putea 
Q ceva contrar binelui, lipsit şi de fiinţă şi de 
voinţă şi de putere şi de lucrare? Nu toaie sunt 
tuturor* şi total aceleaşi, în aceleaşi fel de 
rele. Râul demonului este sâ fie contrar minţii 
bune; al sufletului, contrar raţiunii: al trupu- 
lui, contrar naturii 1 ''*. 



§33 



Cum sunt peste lot relele*, odală ce exislâ 
Providenţa? Râul nu există ca râu, nici ca 
existent nici în cele existente. Şi nimic din 
cele ce sunt nu este în afara Providenţei. Căci 
nu este râul existent, neamestecul cu binele: 
Şi daca nu c nimic din cele ce sunt care sâ nu 
Participe la bine, iar râul e lipsa binelui, iar 
n |ci una din existenţe nu e lipsilă cu totul de 
"ine. în loate cele ce există este Providenţa 
dumnezeiască şi nimic din cele ce sunt nu e 



în afara Providenţei. Dar Providenţa se 
foloseşte potrivii binelui şi de se fac unii* răi, 
spre folosul lor, sau al altora, sau propriu*, 
sau comun şi poartă grijă de fiecare din cele 
ce sunt potriviie lui. De aceea nu primim 
judecata deşartă a multora, care spun câ noi 
ne folosim de Providenţă* fârâ sâ vrem* spre 
a ajunge la virtute. Câci nu e propriu Provi- 
denţei sâ strice firea. De aceea Providenţa 
care salvează firea fiecăruia, le poartă de grija 
celor ce se mişca de sine* ca unora ce se mişcă 
liberi şi are grijă de toţi şi de fiecare în mod 
propriu, după cum firea celor providenţiali 
primeşte bunâlâţile proniatoare ale proniei 
întregi şi de lot felul, dăruite fiecăruia pe 



măsura lui 



T 



§34 

Deci nu e existent răul, nici nu e în cele 
ce există. Câci nu e nicăieri râul ca râu. Şi 
nu c propriu râului a se face prin putere ci 
prin slăbiciune. Şi demonii. întrucât sunt. 
sunt din bine şi în bine. Iar râul în ei esle 
din căderea din cele bune care Ie suni pro- 
prii jji schimbarea* lor este slăbiciunea în 
idenutatea şi deprinderea lor, în 
desăvârşirea de chip îngeresc cuvenită lor. 
Şi doresc binele, întrucât doresc sâ existe, 
să vieţuiască şi sâ înţeleagă. Şi întrucât nu 
doresc binele, doresc non-cxislenţa. Iar 
accasla nu e dorinţă, ci abatere de la dorinţa 
adevâralâ. 



§35 



Iardcnugreşiţiîn cunoştinţa* Scripturii 
vedeţi că ea numeşte răi pe cei ce au slăbit 
în cunoştinţa şi facerea neuitată a binelui 
(cf. Rom. 1.18-20) şi pe cei ce cunosc 
voinţa, dar nu o împlinesc" (cf. Luc. I2,47) r 
pe cei ce au auzit, dar au slăbit în credinţă 
sau în lucrarea binelui (cf. Marc. 4,18-19) 
şi nu voiesc să înţeleagă a se îmbunătăţi din 
cauza abaterii sau slăbiciunii voinţei. Câci 
în general, cum am spus de multe ori. râul 
esle slăbiciune şi neputinţă şi lipsa 
cunoştinţei* sau a cunoştinţei mobile, sau a 
credinţei, sau a dorinţei, sau a lucrării 
binelui. Şi dacă ar zice cineva: nu se 
pedepseşte slăbiciunea, dimpotrivă, se 



iartă, daca n-ar exista puterea, cuvântul ar 
fi drept. Dar dacă din bine vine puterea, 
care da. după Scriptura, cele cuvenite în 
mod simplu tuturor, mi e de lauda abaterea 
deprinderii de la bunătăţile proprii ce vin 
din bine şi fuga şi căderea din ea 

Dar acestea s-au spus de noi* dupâ putere 
în mod îndestulător în cele Despre dreupra şi 
dumnezeiasca judecară, sfânta lucrare în care 
adevărul Scripturii a respins cuvintele 
sofiştilor care au graii nedreptate şi minciuna 
împotriva lui Dumnezeu şi cuvinte 



neînţelcpte. 

Iar acum. s-a lăudat destu 
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binele, ca cel 
cu adevărat vrednic de admirat, ca obârşie si 

capăt al tuturor, ca cuprinzător al celor ce 
sunt, ca cel ce dă chip celor ce nu sunt, ca fiind 
cauzator al tuturor bunurilor. canecauzaiora' 
celor rele, ca pronie şi bunătate desăvârşita 
ca ceea ce depăşeşte cele ce sunt şi cele ce nu 
sunt şi îmbunătăţeşte relele şi lipsirea de 
bunătate, ca cel ce e dorit şi iubit şi [ 0aIe 
celelalte câte le-a arătat în cele dinainte, pre- 
cum socotesc, cuvântul adevărat. 



Capitolul V 



Despre Cel ce este, în care sunt si modelele 









§1 



Să trecem acum la numirea Hinjei dum- 
nezeieşti cea cu adevărat existenta a Celui cu 

adevărat existent (TOC OVTcbţ ovtoţ). Dar 
vom spune că scopul cuvântului nu este să 
explice fiinţa mai presus de fiinţă*, ca mai 
presus de fiinţă (căci aceasta este de negrăit 
şi de necunoscut şi cu totul de neexplical şi c 
mai presus şi de unitate), ci să lăudăm ieşirea 
de fiinţă făcătoare a fiinţei izvorâtoare a dum- 
nezeieştii obârşii*. De fapt numirea dum- 
nezeiască a Binelui* explicând toate ieşirile 
(procesiunile) cauzei tuturor, se extinde şi la 
cele ce sunt şi la cele ce nu sunt * şi este şi mai 
presus de cele ce nu sunt. Iar numirea Celui 
ce este se extinde la toate cele ce sunt şi este 
mai presus de cele ce sunt. Tar numirea vieţii 
se extinde la toate cele ce vieţuiesc şi este mai 
presus de cele ce vieţuiesc*. Iar numirea 
înţelepciunii se extinde la toate cele 
înţelegătoare şi raţionale şi sensibile şi este 
mai presus de toate acestea 19 ?, 



§2 



Aceste numiri dumnezeieşti explica- 
toare* ale Providenţei doreşie cuvânml să le 
laude. Căci nu-şi propune sâ exprime 
bunătatea supraliinţjalâ prin sine şi fiinţa şi 
viaţa şi înţelepciunea dumnezeirii supra- 
liinţiale prin sine. care e mai presus de toată 
bunătatea* şi dumnezeirea şi fiinţa şi înţelep- 



ciunea şi viaţa supraaşczatâ în cele ascunse* 
(cf. Ps. 80,6). cum spune Scriptura; ci Provi- 
denţa descoperită, de bine făcătoare, 
bunătatea mai presus de toate şi cauza 
bunurilor, sau ceea ce este, sau cauza de 
înţelepciune dătătoare a celor ce se îm- 
părtăşesc de fiinţă, de viaţă, de minte, de 
raţiune şi simţire*. Căci spune că nu e altceva 
binele şi altceva ceea ce este şi altceva viaţa 
sau înţelepciunea, nici nu sunt multe cauze şi 
alte dumnezeiri superioare şi inferioare ce 
dau existenţă altora, ci toate bunele procesi- 
uni şi numirile dumnezeieşti lăudate de noi 
sunt ale lui Dumnezeu cel Unul. Şi cea dintâi 
este* cea care exprimă Providenţa desăvârşita 
a Iui Dumnezeu cel Unul. iar celelalte ale 
celor mai întregi şi ale celor parţiale ale lui- 00 . 



§3 



Dar ar putea spune cineva: pentru ce viaţa 
se întinde peste existenţă şi înţelepciunea 
peste viaţă*, tar cele raţionale sunt deasupra 
celor ce vieţuiesc sensibil şi minţile 
(duhurile) deasupra celor raţionale, iar 
minţile sunt în jurul Iui Dumnezeu şt cel mai 
aproape de Ei? De fapt trebuia ca cele ce se 
împărtăşesc de daruri mai mari* de la 
Dumnezeu sâ fie mai înalte şi sâ fie deasu- 
pra celorlalte. Dar dacă cineva ar presu- 
pune că cele înţelegătoare sunt fără fiinţă 
şi viaţă, cuvântul lui n-ar fi îndreptăţit.. 
Dar dacă minţile (duhurile) dumnezeieşti 
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sun' mai presus de celelalte existenţe şi au o 
viaţă superioară celorlalte* vieţuitoare şi 
ţ n ieley şi cunosc mai presus de simţire şi 
ra ţjLine. şi mai mult ca toate cele ce există 
doresc frumosul şi binele şi se împărtăşesc de 
acelea, ele sunt mai mult în jurul Binelui, ca 
unele ce s-au împărtăşit cu prisosinţă şi au 
nriniit mai multe daruri de la El. La fel şi cele 
raţionale sunt deasupra celor sensibile, având 
ca prisos raţiunea în raport cu simţirea şi cu 
viaţa. Şi socotesc că acesta este adevărul, câ 
cele ce se împărtăşesc mai mult de Dumnezeu 
Cel Unul şi nemărginit în putere suni mai 
■toropiale de El şi mai dumnezeieşti decât 
celelalte- 01 . 



§4 



Dar odată ce-am vorbit despre acestea, sa 
lăudăm Binele ca Cei cu adevărat existent şi 
ca făcător de fiinţă al tuturor celor ce sunt. Cel 
ce este (leş. 3,14), este prin putere supra- 
fiinţial întregii existenţe*, e cauza subzistenta 
şi Creatorul a ceea ce este. al existenţei, al 
ipostasului. al fiinţei, al firii, obârşia şi 
măsura veacurilor, substanţa timpurilor şi 
veacul celor ce sunt. timpul celor ce se fac, 
existenţa celor ce sunt de orice fel, facerea 
celor ce se fac în orice fel- -. Căci din Cel ce 
este e veacul şi fiinţa şi tot ce este şi timpul şi 
facerea şi ceea ce e făcut, cele ce sunt în cele 
ce sunt şi în orice fel existente şi subzistente. 
Căci Dumnezeu nu este într-un fel oarecare, 
ci în mod simplu şi nedefinit, având în El 
dintr-odatâ şi de mai înainte faptul de a fi. De 
aceea se numeşte şi împăratul veacurilor ţi 
fim. 1,17). ca având în El şi în jurul lui toată 
existenţa şi tot ce este şi subzistă; şi nici n-a 
lost*. nici nu va fi. nici nu s-a făcut, nici nu 
■'Se lace, nici nu se va face. mai bine zis nici 
nu este*. Ci El este existenţa pentru cele ce 
su ni; şi nu numai cele ce sunt. ci şi însăşi 
existenţa celor ce sunt (vine) din Cel ce este 
mai înainte. Căci El este veacul veacurilor, 
existând dinainte de veacuri. 

§5 

Deci, repetând, sâ spunem că tuturor celor 
ce sunt, şi veacurilor, le vine existenţa de la 
Cel ce preexistă. Şi tot veacul şi timpul sunt 
^ ,n El; şi Cel ce preexistă e început şi cauza 



a tot ce este în vreun fel. Şi toate se îm- 
părtăşesc de El şi El nu se desparte de nici o 
existenţă. Şi El este înainte de toate şi toate 
au primit existenţa prin EI-°-\ Şt. simplu, de 
este ceva în oarecare fel, este în Cel ce pre- 
există şi se înţelege şi se mântuieşte în EI şi 
înainte de alte participări presupune existenţa 
lui. El este ca atare* mai vechi ca existenţa, 
mai vechi ca viaţa, ca înţelepciunea, ca 
asemănarea dumnezeiască proprie şi ca 
celelalte la care participă cele ce sunt; căci 
participă înainte de toate la existenţă. Mai 
bane zis El este ca El însuşi Cel de care se 
împărtăşesc toate cele ce sunt; ele participă Ia 
existenţa lui; şi nu e nimic existent, a cărui 
fiinţă şi veac sâ nu fie Cel ce este însăşi 
existenţa. Deci pe drept cuvânt e lăudat ca mai 
începător decât toate* prin dăruirea sa cea 
mai veche. Căci având şi supraavând pre- 
existenta şi supraexistenţa, spun câ El este 
toată existenţa ca însăşi existenţa şi ca Cel 
ce e preexistent şi ca Cel ce prin preexis- 
tenta lui a dat subzistenţă Ia tot ce există în 
vreun fel oarecare. Şi de fapt toate începu- 
turile celor ce sunt. ca participante la exis- 
tenţă, sunt şi sunt începuturi. Şi întăi sunt şi 
apoi sunt începuturi. Şi dacă voieşti, poţi 
spune că obârşia celor vii*, ca vii, este viaţa 
ca atare; şi a celor asemănătoare, ca 
asemănătoare, asemănarea ca atare; şi a celor 
unite ca unite, unitatea ca atare; şi în cazul 
celor orânduite ca orânduite, orânduirea ca 
atare; şi în cazul celorlalte câte participă la 
aceasta sau Ia aceea, sau la amândouă, sau la 
multe, şi sunt lic aceasta, fie aceea, fie amân- 
două, fie multe, vei alia aceste participări ca 
atare* participând întâi ele la existenţa şi 
rămânând întâi în existenţă; apoi. fiind obârşii 
ale acesteia sau ale acesleia, prin participarea 
lor la existenţă sunt şi se fac participate. Iar 
dacă ele prin împărtăşirea la existenţă sunt, 
cu mult mai mult vor fi cele participate de 
ele 204 . 



m 



Primul dar al existenţei ca atare, pe care îl 
oferă su prabunâlaiea de sine e lăudat de prima 
şi cea mai veche dintre participări şi este din 
ea şi în ea*. El este însăşi existenţa şi începu- 
turile existenţelor şi toate existenţele şi cele 
ce sunt ţinute într-un fel oarecare în exis- 
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lenţâ*\ Şi aceasla o oferă nesilită de o relaţie 
şi în mod concentrai şi unitar. Căci în monada 
preexistă lot numărul în mod unitar şi monada 
are singură în sine lot numărul*. Şi tot 
numărul a fost unit în monada. Dar în măsura 
în care iese din monadă, se disiinge şi se 
înmulţeşte. Şi în centru* au subzistat împre- 
una toate liniile cercului într-o singura unire. 
Şi punctul (centrai) arc în sine toate liniile 
unite în chip unitar*, intre ele şi cu obârşia cea 
una. din care au provenit cele ce au fost unite 
în centru în mod desăvârşii. Şi distanţate 
pujîri de el. puţin se şi deosebesc. Dar dis- 
tanţate mai mult, se deosebesc mai mult. Şi 
simplu. în măsura în care sunt mai aproape de 
ccniru. suni şi mai unite cu el şi întreoJaltâ. Şi 
cu cât sunt mai distanţate de el, sunt mai 
distanţate şi înlreolaltă-^ 5 . 



Dar şi în firea întreagă a tuturor*, toate 
raţiunile firii văzute în fiecare sunt adunate 
într-o unire necon fundată; şi în suflet, puterile 
prevăzătoare ale tuturor părţilor întregului 
trup, luate în parte, se află în unitate. Deci nu 
e greşit ea urcând de la aceste chipuri obscure 
spre Cauzatorul tuturor, să contemplam cu 
ochi supralumcşti loalc în Cauzatorul tuturor 
şi pe cele contrare între ele, sâ le vedem în 
chip unic şi unitar. Căci este obârşia tuturor 
celor ce sunt*, de Ia El fiind tot începutul, 
toată marginea, toata viaţa, toată nemurirea, 
toată înţelepciunea, toată ordinea, loalâ armo- 
nia, toată puterea, toată paza, toată înte- 
meierea, toată distribuirea, lot înţelesul, loalâ 
raţiunea, loata simţirea, Toată deprinderea, 
loalâ stabilitatea, toată mişcarea, toată unirea, 
ţoală amestecarea, toată prieienia. toată apli- 
carea, toată distincţia, toată definiţia şi 
celelalte* câte. prin faptul de-a fi existente, 
caracterizează ioate. 



Şi din ea. cauza tuturor, suni fiinţele in- 
teligibile şi înţelegătoare* ale îngerilor de 
chip dumnezeiesc şi ale sufletelor, firile în- 
tregii lumi şi cele care există în vreun fel 
oarecare, sau sunt în altele, sau cele despre 
care se spune că există prin cugetare; în 
sfârşii, prea sfintele şi aioivechilc puteri care 
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există cu adevărat şi suni aşezate ca în 
încăperea de la uşa Treimii mai presus de 
fiinţă, care au de la ea şi în ca si existent* «j 
existenţa de chip dumnezeiesc. 

Şi după ele. cele inferioare au (existenţa) 
în mod inferior şi cele de pe urmii au calitatea 
(existenţa) din urma, in planul îngerilor; iar 
Iată de noi sunt mai presus de lume. Şi su . 
fletele- * şi ţoale celelalte* existenţe au 
potrivit aceleiaşi raţiuni, ţi existenţa şi buna" 
existenţa; şi sunt şi nu sunt, având din Cel 
preexistent şi existenţa si buna existenţă, cele 
ce sunt şi sunt bune provenind de ia el .şi fiind 
păzite în el şi mârginindu-se în el. şi unele dau 
vestea existenţei lor celor mai înaile, pe care 
Scripturile le numesc şi veşnice (cf. Ps. 23,7- 
II Cor. 4,18). Iar însăşi existenţa e din Cel 
preexistent. Şi existenţa este a lui* şi nu El al* 
existenţe i : ° 7 . Şi existenţa esie în El şi nu El 
este în existenţă*. Şi existenţa îl are pe El şi 
nu El are existenţa- **. Şi EI este şi veac ţi 
început şi măsură a existenţei, fiind înainlede 
fiinţă şi de existenţă şi începui de fiinjâ 
făcător şi mijloc şi sfârşit al tuturor 209 . Şi 
pentru aceasta Cel cu adevărat preexistent, 
potrivit cu loalâ cugetarea celor ce suni*, e 
înmulţit în Scripturi şi e lăudat pentru faptul 
că a fost şi că este si că va fi* şi că a fost, s-a 
făcut, se face şi se va face- 10 . Toate acestea 
înseamnă pentru cei ce Ie cugetă dum- 
nezeieşte că El este în tot sensul mai presus 
de fiinţă şi cauzatorul în tot felul al celor ce 
sunt. Căci nu se poale spune câ aceasla este, 
iar aceasta nu este; nici câ într-un mod este, 
înaltul nu este. Ci este loalc. ca Cel ce e cauza 
tuturor. Şi are în El ioate obârşiile, toate 
sfârşiturile, susţinând împreună şi având de 
mai înainte toate existenţele. Şi este mai pre- 
sus de toate, ca fiind deasupra şi înatniea 
tuturor în mod suprafiinţial. 

De aceea se şi airibuie lui toate atributele 
şi nimic din toate*, având toată forma, to l 
chipul, fiind fârâ formă, Tara frumuseţe, 
având în Sine anticipat, în afara relaţiei şt 
ridicat peste ioate - începtilunle. mijlocurile 
şi sfârşiturile existenţelor şi luminându-le luluro r 
nepâtai, ca fiind cauza unică şi supraunită" - 
Căci dacă soarele nostni* înnoieşte şi înstişinlc 
celor sensibile, deşi sunt niulle şi diferite, iar el 
este unul şi răspândeşte o lumina unică şi le 
desăvârşeşte şi le deosebeşte şi Ic uneşte şi Ic 
înviorează şi le face roditoare \i le creşte şi ' e 
schimbă şi le înlâreşte şi le odrâslesie şi le ţine 
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în mişcare şi le dă viaţă tuturor, şi fiecare din 
ţo ate se împărtăşeşte potrivit lui de acelaşi şi 
unic soare, şi soarele cel unul are de mai 
tăirite în el în chip unitar cauzele celor midie 
ce se împărtăşesc de ci - cu alai mai mull în 
e l. drept cauza tuturor, preexistă toate 
modelele* celor ce sunt într-o unire mai pre- 
sus de fiinţa. Fiindcă produce şi fiinţele ca 
re/uitat ce provine din fiinţă. Iar modele 
/icem ca sunt* raţiunile de fiinţă făcătoare şi 
ţn mod unitar preexistente în Dumnezeu, pe 
ture teologia le numeşte predestinări şi voiri 
dumnezeieşti şi bune. care deosebesc şi pro- 
duc existenţele. Conform lor Cel mai presus 
de frântă a produs şi predeterminat toate cele 



ce sun 



au 



m 



Iar dacă filosoful Gemeni voieşte să 
spună despre modele şi câ sunt cele mai 
începătoare în existenţe, cuvinielc nu suni 
numiri proprii*, depline şi simple. Dacă 
admitem câe şi el drept, trebuie sâne amin- 
tim de Scriptura care zice: Nu i'i-am arătat 
ţie acestea ca sâ umbli pe urma lor ci. ca 
prinir-o cunoaştere asemănătoare a aces- 
tora, sâ urcăm spre cauza tuturor, aşa cum 
suntem. Deci toate cele ce sunt trebuie să le 
vedem îndreptate spre o unire ridicată peste 
toate. Deoarece începând de la existenţa, de 
la procesiunea şi bunătatea* de liinţă 
fâcâtoare, şi pătrunzând prin toate şi umplând 
toate de existenţa din sine şi bueurându-se de 



toate, le are de mai înainte pe toate în Sine*, 
reunindu-le într-o simplitate care covârşeşte 
toată dualitatea*. Le cuprinde pe toate la fel, 
în nemărginirea suprasimplificată a ei şi se 
lasă împărtăşita de toate în mod unitar, pre- 
cum şi glasul, fiind unul* şi acelaşi, se îm- 
părtăşesc de el mulţi, ca de unul singur 13 . 



§10 



Deci începutul şi sfârşitul tuturor exis- 
tenţelor este Cel ce preexistă; începutul, ca 
Cel ce e cauză; sfârşitul, ca Cel care* c mar- 
ginea tuturor*- 1 , şi nemărginirea a toata 
nemărginirea şi marginea ce le depăşeşte pe 
cele opuse. Câci într-unui, cum s-a spus de 
multe ori*, suni toaie cele ce sunt. Şi El ie are 
de mai înainte şi Ie-a dat subzistenţă. Este 
prezent în ioate* şi pretutindeni ca Unul şi 
Acelaşi şi ca Aceiaşi c lotul şi iese la toate, 
dar şi rămâne în Sine. Şi stă şi se mişcă*, dar 
nici nu stă, nici nu se mişcă, neavând nici 
început, nici mijloc sau sfârşit; şi nu e nici în 
vreuna din existenţe*, nici nu este ceva din 
exisien ţe. Şi nu i se potriveşte 1 ui ceva din cele 
ce există veşnic sau din cele ce subzistă tem- 
poral*, ci e deasupra şi a timpului şi a veacu- 
lui şi a celor din veac şi a tuturor celor din 
timp. Pentru că este veacul de sine (ca atare) 
şi cele ce suni şi măsurile celor ce sunt* şi cele 
măsurate sunt prin El şi de la El. Dar despre 
acestea se va vorbi mai potrivit înfâţişându-Ie 
în parte 215 . 



Capitolul VI 
Despre viaţă 



§i 




Acum trebuie să lăudăm viaţa veşnică, 
din care este viaţa însăşi şi toată viaţa din 
care se seamănă în toate cele ce se îm- 
părtăşesc într-un fel oarecare de viaţă, ca să 
vieţuiască fiecare în mod propriu. Astfel, 
din ea şi pentru ea este şi s-a luat subzis- 
tenţa, viaţa îngerilor şi nemurirea lor, şi 
însăşi durata nepieritoare a mişcării 
îngereşti celei de-a pururi. De aceea li se zice 



acestora şi pururea vieţuitori şi nemuritori, 
dar iarăşi nu nenmrilori. pentru câ nu au de la 
ei însuşirea de-a fi nemuritori şi de-a vieţui 
veşnic, ci de la Cauza de viaţă dătătoare şi 
susţinătoare* a vieţii. Şi precum despre Cel 
ce este am spus câ este şi veacul vieţii ca 
atare, aşa şi aici spunem iarăşi câ viaţa 
dumnezeiască cea mai presus de viaţă este 
cauza vieţii ca atare şi temelia ei şi toată 
viaţa şi mişcarea vitală a vieţii celei mai 
presus de toata viaţa şi de tot începutul a 
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toalâviaţa. Din ea au şi sufletele* caracterul 
nepieritor şi toate animalele şi plantele au 
vieţuirea ca ecoul cel mai îndepărtat al 
vieţii. De se retrag din aceasta*, le lipseşte, 
după Scriptura (cf. Ps. 103.30). loată viaţa, 
prin slăbiciunea participării la ea. Dar întor- 
cându-se Ia ea altele, se fac alte animale 2 "*. 



§2 



Şi întâi se dăruieşte vieţii ca atare, faptul 
de-a fi viaţă şi oricărei vieţi şi fiecăruia, faptul 
de -a Fi fiecare în mod propriu, ceea ce i se 
potriveşte sa fie. Vieţuitoarelor mai presus de 
lume. Ie dăruieşte nemurirea nemateriali - 
după chipul dumnezeiesc - şi neschim- 
bătoare şi mişcarea cea de-a pururi ne- 
abătuta şi nelipsita. Ea se supraextindc 
pentru bogăţia bunătăţii şi Ia viaţa de- 
monică. Căci nici aceea nu are viaţa de la o 
alta cauză, ci are din ea şi faptul de-a fi viaţă 
şj persistenţa în ea- 1 . Dar dăruieşte şi 
oamenilor ca fiind compuşi* viaţa apropiată 
de cea în chipul îngeresc, revărsându-se din 
iubire de oameni şi reîntorcându-nc şi re- 
chemăndu-ne la ea însăşi, când ne depărtăm 
şi (ceea ce e şi mai dumnezeiesc), ne-a făgă- 
duit eâ pe noi întregi, suflete şi trupuri unite* 
cu ele, ne va strămuta la viaţa desăvârşită şi 
Ia nemurire. E un lucru care celor vechi li se 
părea contrar firii, dar mie şi ţie şi însuşi 
adevărului, ne apare ca dumnezeiesc şi mai 
presus de fire. Zic mai presus de fire*, fiind 
unită şi cu firea noastră, nu numai cu viaţa 



dumnezeiască atotputernică. Căci fiind a tu- 
turor vieţuitoarelor prin fire ^i mai ales a celor 
dumnezeieşti, nici o viaţă nu e contrara firii sau 
mai presus de fire. Deci tratatele nebuniei Im 
Simon, contrare* acestui fapl. s-au respins de- 
parte de lăcaşul i3unmezeic.se şi de sufletul tău 
sfânt. Căci acela a uitat, socotesc, deşi se credea 
înţelept, că ce] sănătos la minte nu trebuie sâ se 
folosească de raţiunea vădită simţirii* împotriva 
cauzei nevăzute a tuturor. Acest lucru, trebuie spus 
Iui, e contrar naturii: căci nimic nu se opune 

acesteia 2 **. 



Din ea primesc viaţă şi se înviorează şi 
toate animalele şi plantele. Şi fie că-i /ici 
înţelegătoare, sau raţională, sau simţitoare, 
sau nutritoare*. sau crescătoare, fie orice fel 
de viaţă, sau început de viaţa, sau fiinţă a 
vieţii, din ea vieţuieşte şi dă viaţă - din viaţa 
mai presus de toată viaţa. Şi în ca a preexistat 
în mod unitar ca într-o cauză. Căci viaţa mai 
presus de viaţa începătoare a vieţii este cauza 
a toată viaţa şi roditoare de viaţă. Ea înfăp- 
tuieşte viaţa şi o distinge. Ea trebuie lăudata 
în toată viaţa, în multitudinea născătoare a 
tuturor animalelor, văzută şi lăudată în loată 
felurimea ci şi în toată viaţa, ca cea fără 
lipsuri, mai bine zis ca viaţă supraplină de 
viaţă. E viaţa prin sine, sau mai bine zis e mai 
presus de loată viaţa, de viaţă făcătoare, 
.supravieţuitoare, sau oricum ar numi cineva 
în mod omenesc viaţa negrăită. 



Capitolul VII 
Despre înţelepciune, minte, raţiune, adevăr, credinţă 



Vino acum. de-ţi convine, să lăudăm viaţa 
hună şi veşnică, şi ca înţeleaptă şi ca înţelep- 
ciunea în Sine, mai bine zis ca cea care da 
subzistenţă întregii înţelepciuni, care e mai 
presus de toată înţelepciunea* şi înţelege- 
rea 11 ^. Căci Dumnezeu nu numai că e supra- 
plin de înţelepciune şi înţelegerea lui nu are 
hotar {Ps. 146,5). ci e aşezat mai presus şi de 
toaiă raţiunea şi mintea şi înţelepciunea. 



Şi aceasta înţelegând-o în mod mai presus 
de fire bărbatul cu adevărat dumnezeiesc, O 
socoteşte soarele nostru comun şi 3* 
învăţătorului* nostru. El zice că nebunia lui 
Dumnezeu e mai înţeleaptă decât înţelepciu- 
nea oamenilor (I Cor. 1 .25), nu numai pen- 
tru că toată înţelepciunea omenească e oj 
rătăcire, judecată în comparaţie cu statorni- 
cia şi neclintirea înţelesurilor dumnezeieşti, 
ci pentru că este un obicei al teologilor* 
(scriitorilor Scripturii; sâ socotească 
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privaţiunile la Dumnezeu suferind con- 
trariul*. Astfel, Scriptura numeşte lumina 
atoisirâlucitoare. nevăzută: şi ceea ce e mult 
lăudat şi spus prin multe numiri, negrăit şi 
fârâ nume; ţi pe Cel luiuror prezent şi din 
toate aliat, necuprins şi fără urme. In modul 
acesta şi dumnezeiescul Apostol zice că e de 
laudă nebuni a lui Dumnezeu. înălţând ceea ce 
se arată în ca contrar raţiunii* şi absurd, la 
treapta de adevăr negrăit şi anterior întregii 
raţiuni. Dar. ceea ce s-a spus şi în alte locuri, 
dacă înţelegem în mod propriu noua cele mai 
presus de noi şi le închidem* în cele ce 
însoţesc simţurile noastre şi asemănăm cele 
dumnezeieşti cu ale noastre, rătăcim 
înţelegând cuvântul dumnezeiesc şi negrăit 
asemenea celor văzute. Trebuie să ştim că 
mintea noastră arc puterea* de-a înţelege, 
putere prin care contemplă cele inteligibile, 
dar unirea prin care se uneşte cu cele de 
dincolo de ea, întrece firea minţii. De aceea 
trebuie sâ înţelegem cele dumnezeieşti nu în 
modul nostru, ci ieşind din noi în înLregime şi 
fâcându-ne întregi ai lui Dumnezeu. Căci e 
mai bine să fim ai lui Dumnezeu decât ai 
noşiri. Căci aşa se vor da cele dumnezeieşti 
celor ce s-au unii cu Dumnezeu. 

Lăudând deci prin depăşire această 
înţelepciune neraţională* şi fără minte şi ne- 
bună, să spunem că ea este cauza a toata 
mintea şi raţiunea şi a loată înţelepciunea şi 
înţelegerea. Şi al ei este lol sfatul şi de la ea 
este loaiâ cunoştinţa şi înţelegerea şi în ea 
sunt as* unse toate comorile înţelepciunii şi 
ale cunoştinţei (Col. 2,3). Deci potrivit celor 
spuse înainlc. cauza mai presus de înţelep- 
ciune şi atotînţeleaptă este suportul 
(ipostasul) înţelepciunii ca atare, atât a celei 
întregi, cât şi acelei din fiecare- . 



§2 



Din ea au Puterile inteligibile* şi 
"alegătoare ale minţilor îngereşti înţele- 
surile simple şi fericite, care le aduc 
^inoşiinţa dumnezeiască nu în împărţin sau 
d<n împărţiri*. sau din simţuri, saudin raţiuni 
deslăşurate; nici nu sunt adunaieîn acestea de 
ecea ce au comun, ci fiind acele Puteri curate 
? e orice materialitate şi mulţime, cugetă 
înţelegător, nematerial şi unitar cele inteligi- 
bile ale celor dumnezeieşti. Şi puterea şi lu- 



crarea lor înţelegătoare, strălucind de curăţia 
ncamestecată şi neprihănită şi de nemaleriaii- 
late şi de unirea de chip dumnezeiesc, e în- 
tipărită*, pe cât e cu putinţă, de mintea şi 
raţiunea dumnezeiască supraînţeleaptâ cu 
înţelepciunea dumnezeiasca. Iar sufletele 
folosesc raţiunea în chip desfăşurat şi se 
mişcă în cerc* în jurul adevărului exis- 
tentelor şi rămân în împărţirea şi varietatea 
complexităţii faţă de minţile unitare. Dar 
prin adunarea celor multe într-una, sunt în- 
vrednicite şi ele de înţelesurile egale cu aJe 
îngerilor, pe cât este propriu şi cu putinţă 
sunetelor 2 - 1 . 

Dar nu s-ar abate cineva de la scop, dacă 
ar numi şi simţurile însele, ecou al înţelepciu- 
nii. Bu şi mintea demonilor, în calitate de 
minte, este a ei (a înţelepciunii). Dar întrucât 
este o minte devenită neraţionalâ. nu 
dobândeşte ceea ce doreşte*, neştiind, nici 
voind aceasta. De aceea, e mai propriu sâ fie 
numită câ/.ută din înţelepciune. 

Dar deoarece s-a spus că înţelepciunea 
dumnezeiască esic începutul şi cauza şi su- 
portul şi desăvârşirea şi paza şi marginea 
(nemărginită) a toată înţelepciunea, cum e 
lăudat Dumnezeu însuşi ca înţelepciunea şi 
mintea şi raţiunea şi cunoştinţa mai presus de 
înţelepciune? Căci cum va înţelege ceva din 
cele inteligibile neavând lucrări 
înţelegătoare? Sau cum va cunoaşte cele sen- 
sibile, fiind aşezai mai presus de toată 
simţirea? Căci Scriptura spunecăEI ştie toate 
şi nîmic nu scapă cunoştinţei dumnezeieşti 
(cf. loan, 21,17). Dar, cum am spus de multe 
ori. cele dumnezeieşti trebuie înţelese în mod 
dumnezeiesc. Căci lipsa minţii şi a simţirii 
trebuie cugetate la Dumnezeu prin depăşire*, 
nu ca absenţă, precum şi neraţionalul îl 
atribuim Celui mai presus de raţiune şi 
nedesăvârşirea Celui supradesăvârşit şi ante- 
rior desăvârşirii. Şi întunericul neluminat şi 
nevăzut îl atribuim Celui de neapropiat prin 
depăşirea luminii văzute. 

Deci mintea dumnezeiască cuprinde toate 
prin cunoştinţa ridicată (ieşită) din toate, 
deoarece. în calitate de cauză a tuturor, are de 
mai înainte în Sine cunoştinţa tuturor, ştiind 
înainte de a fi făcuţi îngerii că va produce 
îngerii şi toate celelalte ştiindu-le dinlăuntru* 
şi. aşa zicând, de la începutul însuşi-™ şi 
aducându-le la fiinţă—*. Aceasta socotesc că 
ne-o predă Scriptura când zice: Cel ce ştie 
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roate înainte de facerea lor ( Su sana, 42). Căci 
nu aflând de la cele ce suni. ştie mintea dum- 
nezeiască cele ce sunt, ci din Sine şi în Sine, 
rin ştiinţa şi cunoaşterea tuturor şi are de mai 
unic şi a conceput de mai înainte flinta* lor 
în calitate de cauza, nu apropiindu-se de fie- 
care înţeles, ci ştiindu-le şi susţinandu-le pe 
toate într-o unica cuprindere, precum şi lu- 
mina* în calitate de cauză a avui înainte în 
sine ştirea despre întuneric*, necunoscând 
din alta parte întunericul decât pnn lumini 
Deci lumina dumnezeiască, cunoscându-se 
pe sine, va cunoaşte toate, în mod nemuterial 
cele materiale şi în mod neîmpărţit cele îm- 
părţite şi în mod un ilar cele multe, prin însăşi 
unitatea sa cunoscând şi producând toate. 
Căci daca în calitate de cauză unică Dum- 
nezeu da tuturor celor ce sunt existenţa, în 
calitate de aceeaşi cauză unică m cunoaşte 
toate ca fiind din EL şi preexistente în El; şi 
nu va primi din cele ce sunt* cunoaşterea lor. 
ci va dărui şi fiecăreia din ele cunoştinţa lor, 
dar şi cunoştinţa altora. Deci nu are Dum- 
nezeu* cunoştinţa sa şi deosebii de ca o alta 
care cuprinde în comun pe toate. Căci 
cunoscându-se pe Sine însuşi drept cauza tu- 
turor, nu va ignora cele ce sunt de la El şi a 
căror cauză este. Astfel Dumnezeu cunoaşte 
cele ce suni, nu prin cunoştinţa celor ce 
sunt. ci a sa. Căci Scriptura zice că şi 
îngerii* ştiu cele de pe pământ nu 
cunoscându-le prin simţire, fiindcă sunt 
sensibile, ci prin puterea şi firea proprie a 
minţii de chip dumnezeiesc-- 4 . 



§3 



Pe lângă acestea trebuie cercetai*, cum 
cunoaştem noi pe Dumnezeu, care nu este nici 
inteligibil, nici sensibil, nici în general ceva din 
cele ce sunt'.' Mu cumva e drept sa spunem că pe 
Dumnezeu ÎI cunoaştem nu din firea lui* (căci 
aceasta e necunoscută şi mai presus de orice 
raţiune şi minte), ci din ordinea tuturor celor ce 
sunt. ca proiectate din El; şi având chipurile* şi 
asemănările modelelor lor dumnezeieşti, urcăm 
prin putere dincolo de toate, pe calea şi ordinea 
lor. prin negarea şi depăşirea tuturor, la cauza 
tuturor,' De aceea se şi cunoaşte Dumnezeu în 
toate şi în afară de toate. Şi Dumnezeu se 
cunoaşte pnn cunoştinţă* şi necunoştinţă; şi 
von) avea despre El şi înţelegere şi cuvânt şi 
ştiinţă şi atingere şi simţire şi opinie şi 
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închipuire si nume şi toate celelalte; dar nici nu 
se înţelege*, nici nu se spune, nici nu se 
numeşte. Şi nici nu este ceva din cele ce sud 
nici nu se cunoaşte în ceva din cele ce sunt. %{ 
este toate in toate şi nimic în nimic şi recunoaşte 
de toţi în toate şi de nimeni în nimic— 5 . De fani 
acestea le spunem în chip drept despre Dum- 
nezeu şi e lăudat din toate cele ce sunt după 
analogiucu toate, a căror cauză este. Dar are loc 
şi cea mai dumnezeiască cunoaştere a lui Dum- 
nezeu, cunoscută prin necunoaştere. într-o unire 
mai presus de minte*, când mintea 
despărţi ndu-se de toate cele ce sunt, apoi parâ- 
sintlti-se şi pe sine. se uneşte cu razele supraiu- 
nunoase, fiind luminată (de acolo şi acolo) de 
adâncul de nepătruns aJ înţelepciunii 226 . 

Dar ea se poate cunoaşte, precum am 
spus. şi din toate. Căci ea este, după Scrip- 
tură*, fâcâtoarea tuturor (cf. Ps. 103.25) 
şi, armonizându-le pururea pe toate (cf. 
Pild. 8,30), este cauza articulării şi ordinii 
nedesfăcute a tuturor şi cea care uneşte pu- 
rurea sfârşiturile celor dintâi cu începu- 
turile celor de al doilea şi susţine unica 
împreună suflare şi armonie a tuturor. 



§4 

Dumnezeu Cuvântul* e lăudat de dum- 
nezeiasca Scriptură ca raţiune nu numai pen- 
tni că e dâniitorul raţiunii, al minţii şi al 
înţelepciunii, ci şi pentru că are în Sine» de 
mai înainte, cauzele tuturor. în mod unitar, şi 
pentru că străbate prin toate, curn spune Scrip- 
tura, până la sfârşitul tuturor (cf. Intel. 8.1); şi. 
înainte de acestea, pentru că raţiunea dumneze- 
iască e suprasimplilaiea a toată simplitatea şi, 
ca Cel mai presus de fiinţă, e dezlegat de toate. 
fiind mai presus de toate. Acest Cuvânt (aceasta 
raţiune) esie* adevărul simplu şi cu adevărat 
existent în legătură cu care stă dumnezeiasca 
credinţă, ca cunoştinţă curată şi nerătăcită a 
tuturor. El e temelia statornica a celor ce cred, 
care îi întăreşte pe aceştia în adevăr şi îi ţine 
într-o unitate şi într-o identitate neclintita în 
cunoştinţa simplă a adevărului pe cei ce au 
această cunoştinţă a celor ce trebuie crezute. 
Căci dacă ştiinţa uneşte* pe cei ce cunosc cele 
cunoscute, şi dacă neştiinţa este cauza schim- 
bării continui şi a împărţirii* pentru cei 
necunoscâior. pe cel ce crede in adevăr, cum 
zice Sfânta Scriptură, nu-l mişcă nimic din 
locaşul* credinţei adevărate (cf. Ef. 4.13) în 
care va avea statornicia identităţii nemişcate şt 
neschimbate. Fiindcă cel unit cu adevărul ştie 
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bine câ are binele, chiar dacă mulţi spun că a 
•»sit din ot . Căci aceia au uitai, cu adevărat, 
kn rătăcire, de adevăr, pentru câ au căzut din 

credinia adevărată. Dar acesta se ştie cu 

devârat p e s jj ie nu ţ C um spun aceia) aiurind, ci 

eliberat de pornirea nestatornică şi schim- 

pitoare în varietatea de tot felul a rătăcirii, prin 

adevărul simplu şi pururea rămas la aceleaşi, şi 

a f e | De aceea mor pentru adevăr în toată ziua 



învăţătorii conducăton ai înţelepciunii dum- 
nezeieşti avută de noi. mărturisind, cum se cu- 
vine, prin tot cuvântul şi fapta cunoştinţei 
unitare a adevărului creştinilor*, că este pentru 
toţi ce! mai simplu şi mai dumnezeiesc, mai 
bine zis - cunoaşterea lui este singura 
cunoştinţă adevărată şi unică şi simplă a lui 
Dumnezeu. 



Capitolul VIII 

Despre putere, dreptate, mântuire, răscumpărare $i despre inegalitate 

neînţeleasă depăşeşte toate. Iar prin bogăţia ei 
întăreşte şi slăbiciunea* celui puternic şi 
susţine şi stăpâneşte cele din urmă ecouri ale 
ei, cum vedem şi în cele puternice prin 
simţire, câ luminile suprasirălucitoarc ajung 
până la cele mai mioape vederi. Sau cum se 
spune de cei cu glasuri mari că acestea 
pătrund şi la urechile care nu prind prea uşor 
ecourile. Căci cel ce nu e auzit deloc, nici nu 
aude; şi cel ce nu vede în general, nici nu c 
văzut. 



Dar. deoarece teologii (autorii Scripturii) 
taudă adevărul dumnezeiesc şi înţelepciunea 
mai presus de înţelepciune şi ca putere* şi ca 
dreptate, şi o numesc mântuire şi răscum- 
părare, să dezvoltăm şi aceste numiri dum- 
nezeieşti, pe cât ne esie cu putinţă. Dar câ 
dumnezeirea este mai presus şi întrece orice 
fel de putere numită, nu socotesc că ignoră 
cineva dintre cei crescuţi în Scripturile dum- 
nezeieşti. Căci de multe ori Scriptura ni s^-a 
predai şi ca una care înţelege prin putere şi 
domnia*, deosebind-o de Puterile* supra- 
ecreşti. Deci cum o laudă pe ea teologii 
(scriitorii Scripturii) şi ca putere ridicată 
peste orice putere? Sau cum vom aplica ei 
numele de putere? 



Zicem deci câ Dumnezeu este putere, ca 
Cet ce itre mai înainte şi mai presus de orice, 
în Sine însuşi, toată puterea şi eu Cel ce e 
cauzatorul a toată puterea şi le face toate prin 
puterea neclintită* şi nemărginită şi ca Cel ce 
e puterea existentei însăşi, sau cauza a toată 
puterea şi a fiecăreia în parte. Şi câ e nesfârşit 
de pulemic nu numai prin faptul câ produce 
i'Mla puterea, ci prin faptul că e mai presus de 
loatâ puterea şi e puterea pnn Sine şi prin 
aceea că e superior în putere şi faptului de-a 
produce la nesfârşit alte nesfârşite puteri 
existente; şi de-a nu putea puterile nesfârşite 
V la nesfârşit produse de El să slăbească 
lucrarea puterii lui de putere făcătoare. Şi câ 
prin puterea lui negrăită, necunoscută şi 



§3 



Deci această răspândire nesfârşit de 
puternică a lui Dumnezeu ajunge la toate 
existenţele şi nu e nici una din existenţe care 
să fie cu totul lipsită de vreo putere, fie câ are 
o putere înţelegătoare, fie raţională, fie 
simţitoare, fie vitală sau fiinjialâ. Şi de c 
îngăduit* să spunem. însăşi puterea de a fi o 
are* oricine de la puterea mai presus de fiinţă. 






Din ea sunt Puterile de chip dumnezeiesc 
ale ordinelor îngereşti. Din ea au chip nepieri- 
tor şi existenţă şi toate mişcările lor 
înţelegătoare şi nemuritoare cele de-a pururi. 
Şi însăşi persistenţa şi nemicşorala dorinţă a 
binelui au primit-o de Ia puterea suprabună. 
căci ea însăşi doreşte ca ele sâ poată fi 
acestea* şi sâ dorească sâ fie pururea şi ca 
însăşi puterea lor de-a dori sâ rămână aşa 
pururea 2 - 8 . 
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§5 



Dar cele ale puterii fărâ lipsuri se comu- 
nicări oamenilor şi plantelor şi animalelor şi 
firii întregi a întregii existenţe. Şi întăreşte pe 
cele unite spre afecţiunea şi comunicarea în- 
treoialtă şi pe cele distincte spre a II toate 
potrivit raţiunii şi definijiei lor neconfundate 
şi neamestecate. Şi păstrează rânduielile şi 
bunele direcţii* ale universului spre binele 
propriu si păzeşte vieţile nemuritoare ale 
unităţilor îngereşti neştirbite. Şi la fel sub- 
stanţele ceteşti şi luminatoare şi stelare şi 
rânduielile lor neschimbate*, cu puterea de-a 
fi în veac. Şi circumvolujiile timpului le dis- 
tinge în progresul lor şi Ie menţine unite prin 
repetiţii. Şi face puterile focului* nestinse şi 
curgerile apelor neîntrerupte. Şi hotărniceşte 
răspândirea aerului şi pământul îl ţine fără 
nici o temelie. Şi păzeşte necorupte puterile 
roditoare ale lui. Şi armonia şi îmbinarea 
elementelor întreoialtă o păzeşte neconfun- 
dată şi nedespărţită, cum susţine legătura din- 
tre suflet şi trup şi înnoieşte puterile 
hrănitoare şi crescătoare ale plantelor. Şi 
susţine puterile fiinţiale* ale tuturor şi 
asigură unitatea nedescompusă a universu- 
lui şi-i dăruieşte îndumnezeirea*. dând 
celor ce se îndumnezeiesc puterea spre 
aceasta. Şi în general nimic din cele ce sunt 
nu este în afara puterii dumnezeieşti 
asigurătoare şi cuprinzătoare. 

Căci ceea ce nu are nici o putere, nici nu 
este. nici nu este ceva. nici nu este vreo 
afirmare* a ei 229 . 



Dar spune magul Elima*: Dacă Dum- 
nezeu este atotputernic, cum se spune de un 
învăţător (despre Dumnezeu) al vostru că nu 
poate ceva? Prin aceasta defăima pe dum- 
nezeiescul Pavel, care a zis că Dumnezeu nu 
se poate nega pe Sine însuşi (cf. II Tini. 2,13). 
Ocupându-mâ cu aceasta, mă tem ca nu 
cumva să stârnesc râsul prostiei. încercând să 
dărâm casele jucăriei copiilor şi sa le fac una 
cu pământul şi grâbindu-mâ spre scopul de 
neatins al înţelegerii Iui Dumnezeu în privinţa 
aceasta. Căci negarea sa* proprie este una cu 
căderea din adevăr. Iar adevărul este ceea ce 
este şi negarea adevărului e căderea din ceea 
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ce este. Dar Dumnezeu nu poate cădea din 
existenţă şi a nu ii nu este* (a nu li e impori 
bil) sau cum ar zice cineva, nu poate sa ni 
poată şi nu şi ic sâ nu ştie prin privaţiune. E ca 
înţeleptul care imită pe biruitorii fără margini 
dintre atleţi, care adeseori prefâcându-se fa 
faţa adversarului că sunt slabi, iar acela so 
coiindu-i aşa. şi luptând în lipsa manifestării 
putem acelora bârbăteşte cu umbrele 'si 
bătând aerul plin de mândrie cu loviaj 
deşarte, se laudă pe sine. neştiind de puterea 
acelora. Dar noi înţelegem pe învăţătorul de 
Dumnezeu, pe căi ne este cu putinţă, lăudând 
pe Dumnezeu ca atotputernic, ca fencii si 
singur Stăpânilor, ca domnind cu puterea lui 
peste veacul însuşi, ca Cel ce nu cade întru 
nimic din cele ce suni. ci mai degrabă fiind 
mai presus de ele şi fund înaintea tuturor 
existenţelor prin puterea mai presus de fiinţă; 
şi ca pe Cel ce a dăruit, prin revărsare, tuturor 
celor ce sunt puterea dc-a fi din puterea lui ce 
depăşeşte orice prisosinţă 2 - 10 . 



>7 



Dumnezeu este socotit iarăşi dreptate*. 
ca Cel ce împarte tuturor cele după vrednicie şi 
fiecăruia buna măsură şi frumuseţea, buna 
rânduialâ şi ordinea şi toate darurile, dis- 
tingându-ie după regula cea cu adevărat cea 
mai dreaptă, fiind tuturor în parte cauza- 
torul lucrării lor. Căci dreptatea dum- 
nezeiască Ic rânduieşte pe toate în chip drept 
şi le păstrează pe toaic neamestecate şi ne- 
confundate cu altele, dăruind fiecăreia din- 
tre toate existenţele cele cuvenite după 
vrednicia ce a dat-o fiecăreia dintre ele. Şi 
dacă spunem acestea în chip drept, toţi care 
defăima* dreptatea dumnezeiască, uită ne- 
dreptatea vădită ce şi-o uteg pe seama lor. 
Căci spun că s-ar cuveni celor muritori ne- 
murirea şi celor nedesăvârşiţi desăvârşirea 
şi celor ce se mişcă de sine* necesitatea 
mişcării de către alţii şi celor schimbători 
identitatea şi puterea desăvârşită celor 
slabi; şi cefe eterne sunt temporale şi cele 
ce se mişcă prin fire suni neschimbătoare şi 
plăcerile trecătoare sunt veşnice 51 în gene- 
ral atribuie altora cele ale altora. Trebuie 
ştiut că dreptatea dumnezeiască este cu 
adevărat dreptatea adevărată prin aceea câ 
distribuie cele proprii după vrednicia 
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fiecăreia dintre existenţe şi salvează firea 
fiecăreia în treapta şi puterea ei" . 



Dar ar putea spune cineva*: Nu e propriu 
dreplâtj' sâ ' ase oameni evlavjoşi neajutaţi, 
asupriţi de cei răi. Faţă de aceştia trebuie spus 
că dacă cei pe care îi numeşte evl avioşi iubesc 
cele pământeşti râvnite de cei atraşi de cele 
materiale, au căzui clin dragostea de Dum- 
nezeu. Şi nu ştiu cum s-armai numi eviavioşi, 
nepreţuind cele cu adevărat vrednice de iubit 
si dumnezeieşti, şi ferindu-se fără sfinţenie de 
cele vrednice de râvnit şi de iubit. Iar dacă 
iubesc cu adevărat cele cu adevărat exisiente, 
irebuie sâ se bucure de cele dorite când se 
întâlnesc cu cei ce le prilejuiesc. Căci se 
apropie mai ales atunci de virtuţile 
îngereşti*, când se despart, pe cât se poale, 
din dorinţa de cele dumnezeieşti, de îm- 
pătimirca de cele materiale*, desprin- 
zandu-se bărbăteşte pentru bine în 
împrejurările care li se oferă pentru 
aceasta. Deci. vorbind adevărat, e mai pro- 
priu dreptăţii dumnezeieşti sâ nu-i lase să 
se moleşească* şi sâ Ie îndepârtâze de cele 
mai bune* bărbăţia, prin desfătări materi- 
ale, nici sâ-i lase neajutoraţi, dacă ar căuta 
unii să facă aceasta, ci sâ-i întărească în cele 
bune şi rn neslăbită statornicie* şi sâ le 
dăruiască prin acestea cele după vred- 
mcie-S 



Deci aceasta este dreptatea şi mânuiirea 
dumnezeiască ce se laudă: cea care salvează şi 
păzeşte fiinţa şi făptuirea proprie şi curată a 



fiecăruia de cele necuvenite şi e cauza lucrării 
sale. curute în toate*. Iar dacă laudă cineva 
mântuirea ca pe cea care păstrează neclintite de 
cele rele* pe toate, în chip sănătos, fărâ îndoială 
că vom primi şi noi pe acest cinstitor al mântuirii 
de tot felul. Şi vom socoti că Dumnezeu 
hotărăşte ca prima mântuire a tuturor, pe cea 
care păstrează pe toţi neschimbaţi şi nesfâşiaţi 
şi neclintiţi în ei înşişi şi îi păzeşte pe toţi 
nehărţuiţi şi nebintiţi de refie* şi împodobiţi de 
raţiunile lor; şi alungă din toţi toată inegalitatea 
şi lucrarea străină ţi susţine măsurile* fiecăruia 
neschimbate şi nemutatc de cele contrare. De 
aceea nici această mântuire nu o va socoti 
cineva ca sirăinâ de scopul* sfintei învăţături 
despre Dumnezeu, ci ca pe una ce răscumpără 
prin bunătatea mântuitoare a tuturor, toate exis- 
tenţele din căderea din bunătatea lor, întntcâl 
firea fiecăruia din cei mântuiţi primeşte aceasta. 
De aceea autorii Scripturii o şi numesc pe 
ea răscumpărare, întrucât nu lasă cele cu 
adevărat exisiente să cadă în non-existenţă 
şi întrucât, chiar de se abale cineva în greşalâ 
şi neorânduială şi păţeşte vreo micşorare a de- 
plinătăţii bunurilor proprii, e scăpat (răscum- 
părat) de această patimă şi slăbiciune şi 
privaţiune, împlinind ceea ce îi lipseşte, şi în- 
tărind* părinteşte pe cel slab. Şi ridicându-l din 
slăbiciune îl ridică în bine şi îl umple de binele 
ce 1-a pierdut; şi îl pune din nou în rânduială şi 
reface dezordinea şi urâţenia lui şi-i reface inte- 
gritatea şi-l eliberează de toate rănile*. Dar 
despre acestea s-a mai vorbit, ca şi despre drep- 
tatea prin care se depărtează toată inegalitatea* 
venită în ei prin privaţiune şi se hotărăşte egali- 
tatea luiuror*. Căei inegalitatea*, dacă o 
înţelege cineva ca fiind distanţele tuturor faţade 
toate, nu e îngăduită de dreptatea care o păzeşte 
pe ea şi care vrea să se facă o unire a tuturor cu 
toate - fiindcă ea păzeşte toate existenţele, şi 
anume pe fiecare în chipul ei, în care este fiecare 
după fire- 4 - 1 . 



( Capitolul IX 

Despre mare, mic. acelaşi, altul, asemenea, neasemenea 
şi despre stare, mişcare, egalitate 



§1 



Deoarece se spune despre cauzatorul tuturor 
câ e şi mare şi mic şi acelaşi şi altul şi asemenea 



şi neasemenea şi are şi stare şi mişcare, sâ 
privim şi la imaginile (reprezentările) acestor 
numiri dumnezeieşti*, pe cât ni se fac arătate. 
Dumnezeu e lăudat ca mare în Scripturi*, 
mărimea dumnezeiască arătându-ni-sc şi în mi- 
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cime şi într-o 1 uminâ subţire. Şi ca Acelaşi, când 
spun Scripturile. Iar tu acelaşi eşti (Ps. 1 Oi , 
28); şi ca Aliul când e închipuit de aceleaşi 
Scripluri prin mulle figuri şi multe chipuri. Şi 
ca asemenea şi neasemenea când e înfăţişat ca 
suport al unor asemănări şi al neasemânârii şi 
ca nefiind asemenea cu nimic (cf. II 
Parai. 6.14), Dar şi rnişcându-se ca Unul ce 
uniblă în toate. Şi prin toate celelalte numiri 



§4 



dumnezeieşti de aceeaşi valoare cu acestea, 
lăudate de Scripturi 2 *". 



Dumnezeu se numeşte deci mare*, 
potrivit mărimii proprii lui, transmiţând tu- 
turor celor mari din mărimea sa şi supra- 
revârsându-se şi extinzându-se în afara de 
toata puterea, cuprinzând tot locul, depăşind 
tot numărul, trecând peste toată nemăr- 
ginirea, prin supraplinâtatea şi mărimea lu- 
crării lui şi prin darurile lui izvorâloare pe 
măsura în care acestea se împărtăşesc de ele. 
Dar în revărsarea nesfârşitei lor dăruiri, ele 
rămân nerrricşorate şi nu se micşorează prin 
împărtăşirile de ele, ci se arată. într-o şi mai 
mare suprare vărsare. Această mărime este şi 
nesfârşită* şi necuprinsă în câtime şi de 
nenumărat; şi depăşire a tuturor în revăr- 
sarea absolută (necondiţionata de nimic) şi 
supraextinsâ a mărimii lui necuprinse- 35 . 



Iar că e mic sau subţire, se spune despre 
El, ca de Cel ce iese din toata greutatea şi 
distanţa şi ca Cel ce pătrunde neîmpiedicat 
prin toate. De fapt ca Cel ce e mic, e cauza- 
torul formator al tuturor elementelor. Căci pe 
Cel mic nu-l vei alia nicăieri neîmpârtâşil. 
Deci aşa trebuie înţeles câ Dumnezeu e mic*, 
ca intrând în toate sj prin toate in mod neîm- 
piedicat şi pătrunzând* până la despărţirea 
sufletului ţi duhului, dintre încheieturi şi mă- 
duvă şi judecând simţirile ft cugetările inimii 
(Evr. 4, 12) sau mai bine zis toate existenţele. 
Căci nu este făptura nearâtatâ înaintea lui. 
Această micime e fără cantitate, fâxii calitate, 
nestăpânită, nemărginită, nedefinită, cuprin- 
zătoare a tuturor, dar ea însăşi e necuprinsă- 16 . 
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Şi este acelaşi în mod suprafiinţial, etern 
neschimbat, rămânând în Sine, avându-Ie 
aceleaşi şi la fel, la fel prezent tuturor şi 
statornic El însuşi cu ale sale în Sine şi înte- 
meiat în mod neprihănit în marginile prea 
bune ale identităţii mai presus de fiinţă 
neprefâcul, necazul, neclintit, neschimbat' 
neamestecat, nematerial, atotsimplu, fârâ 
vreo nevoie, necrescut, nemicşorat, nenâs- 
cut* , nu ca unul ce încă nu a fost născut, sau 
nedesâvârşil sau născut de cineva sau câ e 
astfel, sau ca Cel ce nu e nicăieri niciodată, ci 
ca Cel total nefăcut* (nen ascut; şi absolut 
nefâcut (nenăscut) şi pururea existent şi fiind 
prin Sine desăvârşit şi acelaşi fund prin Sine 
şi deosebindu-se prin Sine în mod unitar şi în 
acelaşi mod* şi luminând acelaşi* din Sine 
tuturor celor capabili să se împărtăşească de 
El; şi îmbinând pe unele cu altele, prin 
bogăţia şi calitatea de (a fi) cauză, având de 
mai înainte în Sine la fel cele contrare, ca Cel 
ce e cauza cea una şi unică* ce depăşeşte loaiă 
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identitatea- 






Iar altul este, deoarece Dumnezeu e 
prezent în toate în mod providenţial* şi se 
face toate în toţi pentru mântuirea tuturor, 
rămânând în Sine şi neieşit din identitatea sa 
prin lucrarea cea una şi stând neîncetat şi 
dându-se pe Sine cu o putere neclintită spre 
îndumnezeirea celor înlorşi (spre EI). Şi altele 
sunt vederile variate ale lui Dumnezeu, care 
trebuie înţelese ca altele în formele în care se 
arată. Căci precum dacă raţiunea cugetă su- 
fletul* în chip Inipcsc şi vede în părţi trupeşti 
neîmpârţirea* lui," redăm prin ele neîm- 
părţirea proprie lui ca părţi aliate în el şi 
socotim mintea cap. grumazul opinie (ca 
stând la mijloc între raţiune şi iraţionalitate), 
pieptul mânie, stomacul poftă, braţele şi pi- 
cioarele fire. folosindu-ne de numirile trupu- 
lui ca de nişte simboale ale puterilor - cu atât 
mai mult trebuie să curăţim pe Cel ce e din- 
colo de toată alteritalea formelor şi chi purilor, 
în sfinte şi dumnezeieşti şi tainice 
desfăşurări*. Şi daca voieşti sâ aplici cele trei 
dimensiuni ale trupurilor* lui Dumnezeu cel 
de neatins şi lard dimensiuni, lăţimea dum- 




nezeiască trebuie înţeleasă ca ieşirea supra- 
largâ a lui Dumnezeu la toate, lungimea, ca 
puterea supraextinsâ la toate; adâncimea, ca 
ascun/irnea şi ineognoscibilitatea de toţi 
necuprinsă a lui Dumnezeu. Dar ca sâ nu ne 
pierdem pe noi în desfăşurarea altor şi altor 
chipuri şi forme, asemănând numirile dum- 
nezeieşti netrupeşti cu simboalele sensibile, 
vom vorbi despre ele în Teologia simbolică. 
Dar acum nu vom socoti înţelegerea lui 
Ptimnczeu* ca altul, ca fiind schimbarea 
identităţii lui mai mult decât neschimbată, 
ci multiplicitatea lui unitară şi ieşirile de un 
singur chip ale marii lui rodnicii la toâte-- ,fi . 



§7 



Iar daca ar spune cineva că Dumnezeu 
este asemenea cu Sine* ca Cel ce e Acelaşi, 
întrucât e în mod statornic în Sine. fiind ase- 
menea Sieşi în chip neîm părţii, nu am socoti 
lipsita de cinste numirea dumnezeiască de 
asemenea. Dar teologii (scriitorii Scripturii) 
spun câ Dumnezeu ca atare nu este asemenea 
nimănui, dur El dăruieşte asemănarea dum- 
nezeiască celor ce se întorc spre El, prin imitarea 
dupj putere* a Celui ce e mai presus de toata 
definiţia şi raţiunea. Şi puterea asemănării dum- 
nezeieşti este cea care întoarce toate cele create 
spre cauza lor. Deci acestea trebuie declarate 
asemenea lui Dumnezeu prin calitatea de chip 
şi asemănare (Fac. 1 ,26) a lui*. Dar Dumnezeu 
nu c pe de alta parte asemenea lor, pentru câ 
nu e nici om asemenea chipului sau. Căci 
HUmai celor de aceeaşi treaptă* Ie e cu 
puiinţj să fie şi asemenea unele cu altele, şi 
Sâ-şi întoarcă între ele asemănarea, şi sâ fie 
ambele asemenea între ele, fiind create 
dupâ chipul celui asemenea, Dar între cauză 
şi cauzate nu se poate cunoaşte o întoarcere 
' de la una la alta). Căci nu se dăruieşte numai 
acestora sau acelora calitatea de a lî aseme- 
nea, ci tuturor celor ce se împărtăşesc de 
asemănare, căci Dumnezeu este cauza însuşi 
faptului de a fi asemenea; şi El este şi supor- 
tul asemănării* însăşi şi este în toate Cel 
asemenea tuturor prin vreo urmă oarecare a 
acestei asemănări. Şi prin aceasta împlineşte 
murea tuturor 39 . 



Dar ce trebuie spus despre aceasta? Căci 
însăşi Scriptura declară câ El este neaseme- 
nea şi necompus cu nict una. ca Cel ce e şi 
allul decât toate. Iar ceea ce e mai para- 
doxal, e câ nici nu spune câ e ceva asemenea 
lui. Dar cuvântul nu e contrar asemănării cu 
El. Căci aceleaşi sunt şi asemenea şi nease- 
menea lui Dumnezeu. Primul lucru, prin 
imitarea celui de ncimitat. Al doilea, prin 
faptul de a nu avea* cele cauzale ceea ce 
e în Cauză, şi prin distanţa de măsură 
nesfârşită şi incomparabilă între ele 



Dar ce vom spune şi despre starea sau 
şederea dumnezeiască*? Ce altceva decât 
câ Dumnezeu rămâne Ei însuşi în Sine şi e 
fixat statornic în identitatea nemişcată şi e 
supraîntemeiat in mod neclintit şi în faptul 
de-a lucra aceleaşi şi în acelaşi scop şi la fel: 
şi în faptul de-a exista neclintit în Sine şi 
de-a nu se putea muta şi de-a fi nemişcat. Şi 
acestea în mod mai presus de fiinţă. Căci El 
este cauza stării şi şederii tuturor, ca Cel 
mai presus de toată şederea şi starea. Şi în 
El au primit subzistenţa toate, fiind pâ/yie 
neclintite din starea bunătăţilor proprii"" . 



Dar ce e de spus când învăţătorii Scrip- 
turii zie iarăşi cu Cel nemişcat merge şi se 
mişcă spre toate*'.' Nu trebuie înţeles şi 
acest lucru în mod dumnezeiesc? Căci tre- 
buie cugetat că EI se mişcă. în mod evlavios, 
nu prin mutare sau schimbare*, sau alternare, 
sau abatere, sau mişcare spaţială, nici în linie 
dreaptă, nici circulară, nici în ambele feluri*, 
nu inteligibilă, nu sufletească, nu fizică. Şi stă' 
în faptul că Dumnezeu aduce la fiinţă şi 
susţine toate şi îngrijeşte în tot felul de toate. 
şi în faptul că c prezent tuturor prin cuprin- 
derea tuturor, nesupus relaţiei cu ele, prin 
ieşirile şi lucrările providenţiale la toate 
existenţele. Dar e îngăduit a lăuda în chip 
dumnezeiesc şi mişcările lui Dumnezeu* 
cel nemişcat. Şi prin mişcare dreapta* tre- 
buie cugetată neclintirea dreaptă, mişcarea 
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neclintita şi ieşirea neabătuta a lucrărilor lui 
şi prevenirea tuturor din Ei. Iar prin cea în 
spirală, ieşirea statornică şi starea rodi- 
toare, Iar prin cea circulara, faptul dc-a fi 
acelaşi şi de-a cuprinde pe cele de la mijloc 
şi pe ccic extreme* şj întoarcerea la EI a 
celor provenite din EJ~ . 

§io- 

Iar daca cineva înţelege numirea din 
Scripturi despre Dumnezeu ca Aceiaşi, în 
sensul de egal cu Sine, e de observat ca 



Dumnezeu este egal nu numai ca Cel nejrn. 
pârtii şi neclintit, ci şi ca Cel ce iese ia toate 
şi prin toate la fel şi ca suport al egalităţii 
de sine, prin care lucrează la lei mişcarea* 
tuturor prin toate şi Împărtăşirea egală a 
tuturor celor ce se împărtăşesc, dupâ ca- 
pacitatea fiecăreia; şi darul egal împărţit 
tuturor dupâ vrednicie şi dupâ toată egali- 
tatea inteligibilă*. înţelegătoare, raţionala 
sensibilă, fiinţială. avându-le pe toate cu! 
voia de mai înainte în Sine Cel ridicat peste 
toate, conform puterii sale mai presus de 
toate, făcătoare a toată egalitatea*" . 




Cupitolul X 



Despre Atotştii torul. Cel vechi de zile p despre veac şi timp '3 



m 



Ia seama să lauzi pe Dumnezeu Cel cu 
multe nume prin cuvânt şi ca Atotţiitor şi ca 
Cel vechi* de zile. Atotţiitor se zice pentru 
ca este scaun atotţiilor. susţinând şi cuprin- 
zând toate, fixând, întemeind şi circumscri- 
ind şi făcând totul neclintit în Sine $i 
aducând la existenţă din Sine, ca dintr-o 
rădăcină atotţiitoare, toate şi întorcând la 
Sine, ca într-un sân atotţiitor şi ţinându-Ic 
adunate în Sine ca într-un Scaun atotcuprin- 
zător pe loale. printr-o susţinere care le 
asiglttă pe toate şi e mai presus de ele. 
nclâsându-le sâ cadă din ea şi să se piardă ca 
scoase dintr-o casă atotcuprinzătoare. 1 se 
zice obârşie atotţiitoare şi ca cea care Ie ţine 
pe toate şt le stăpâneşte, sirăbâtându-le fără să 
le amestece şi le impune tuturor jugurile 
primite de bună voie şi durerile dulci- 44 ale 
dragostei dumnezeieşti şi atotţiitoare, ale 
bunătăţii ei neslâbite. 



§2 



far ea Cei vechi de zile (Dan. 7.22) e lăudat 
Dumnezeu pentru că este şi veacul şi timpul 
tuturor şi e înainte de zile şi înainte de veac şi 
de timp. Dar trebuie ca El să se numească şi 
limp şi zi şi vreme şi veac în mod cuvenit lui 
Dumnezeu, ca fiind în toată mişcarea 



neschimbat şi nemişcat şi pentru câ 
mişcându-se pururea rămâne în Sine însuşi şi 
Cauzatorul veacului şi timpului şi al zilelor. 
De aceea şi în sfintele şi tainicele vedenii ale 
arătării dumnezeieşti e închipuit şi ca bătrân 
(cf. Dan. 7.9) şi ca tânăr*. Bătrân îl arată şi 
ca fiind <Ic Ia început; tânăr, ca neîmbălrâ- 
nind. Sau amândouă ne învaţă câ înaintează 
de la începui prin toate până la sfârşii; sau, 
cum zice dumnezeiescul nostru sfânt 
învăţător, vechimea dumnezeiască le arată 
pe amândouă: ca Cel mai bătrân c primul în 
timp, iar ca Cel mai tânăr e dinainte de 
numărul timpului. Fiindcă unitatea* şi ceea 
ce e propriu lui au fost mai vechi ca mulţii ani 
care au urmat- 45 . 



Dar trebuie să cunoaştem, precum so- 
cotesc, şi natura timpului şi a veacului din 
Scriptură. Căci nu sunt absolut ne făcute* şi 
cu adevărat eterne toate cele numite veşnice 
şi incoruptibile şi nemuritoare şi neschimbate 
şi Ia fel exislcnte, aşa cum zice: Ridicap-vă 
porţile veşnice şi cele asemenea (Ps. 23. 7. 9). 
Fiindcă de multe ori şi cele foarte vechi sunt 
caracterizate prin numirea de veşnice; şi 
câteodată şi ţoală lungimea timpului nostru 
este declarată veac. întrucât este şi o însuşire 
a veacului vechimea; şi nesch im barca este şi 
măsurarea în general a existentei. Iar timp 
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numeşte pe cel ce este supus facerii şi coru- 
perii l stricăciunii) şi schimbării şi care e altfel 
pentru atţii. De aceea teologia (Scriptura) ne 
declara (numeşte) şi pe noi cei definiţi prin 
tinip. veac prin participare*, când ajungem 
veacul nestricăcios şi pururea Ia fol- 46 . Dar 
Scripiura vorbeşte uneori şi de un veac tem- 
poral* şi de timpul veşnic, deşi ştim prin ei* 
că c mai propriu să fie numite şi arătate cele 
ce sunt veac. iar cele ce suntîn devenire timp. 
Deci nu trebuie să socotim, simplu, eoeiernc 
cu Dumnezeu*, cel dinainte de veac, cele 
numite veşnice. Urmând neabătut prea vene- 



ratelor Scripturi, socotim veşnice şi tempo- 
rale dupâ modurile cunoscute în ele, pe cele 
ce sunt la mijloc şi se împărtăşesc în parte de 
veac, în parte de timp. IaT pe Dumnezeu să-I 
lâudâm şi ca veac şi ca timp. ca cel ce e 
Cauzatorul a toi timpul şi veacul; şi ca Vechi 
de zile, ca Cel ce e înainte de vreme şi mai 
presus de timp şi ca Cel ce schimbă vremurile 
şi timpurile. Şi iarăşi ca fiind dinainte de 
veacuri, întrucât este şi înainte de veac şi mai 
presus de veac (cf. Apoc. 11.15) şi împărăţia 
lui este împărăţia tuturor veacurilor. 
Amin 247 . 



Capitolul XI 

Despre pace şi ce înseamnă a fi însuşi prin sine, 
ce e viaţa de sine şi puterea de sine şi cele astfel spuse 



§1 



Vjno să lâudâm prin imne de pace, pacea 
dumnezeiască, ca obârşia împăcării tuturor*. 
Căci ea este unificatoarea tuturor şi 
născătoarea şi producătoarea armoniei şi ar- 
ticularii tuturor. De aceea o şi doresc toate pe 
ea. care întoarce mulţimea împărţită a lor în 
unitate integrală* şi războiul lăuntric al tu- 
turor îl preface într-o conlocuire unitară*. 
Prin împărtăşirea de pacea dumnezeiască cele 
mai vechi* dintre Puterile împăcate se unesc 
şi ele eu ele însele şi întreolaltâ. spre o unică 
domnie a păcii tuturor; şi unesc pe cele de sub 
ele însele şi pe uncie cu altele cu obârşia şi 
cauza i/ea una şi desăvârşită a tuturor. Căci 
aceasta pătrunzând în mod neîmpârţit în 
toate, ea în nişte locuri deosebite ale celor 
despărţite. Ic hotărniceşte, le mărgineşte şi le 
asigură pe toaie şi nu le lasă sâ se reverse în 
nesfârşire* şi neholărnicire. dezordonate şi 
nelixate şi devenite goale de Dumnezeu şi 
ieşite din unirea între ele şi cu toiul neunite 
întreolaltâ-^. Să vorbim despre ea. sau să 
■tratăm ce este pacea şi liniştea dumnezeiască 
pe care sfântul lustus (cf. Fapt. 1,23) o 
numeşte neglăsuitoare*; şi despre toată 
nemişcarea cunoscută în procesiunea 
f ieşirea) ei; sâ arătăm cum îrripaciuieştc şi 
aduce linişte şi cum este în Sine şi înlâuntrui 
ei şi a supraunil totul în Sine. întreagă; cum 



neieşind din ea. dar înmulţindu-se pe sine, 
părăseşte unitatea ei*. Ea iese la toate, 
rămânând întreagă înlauntru* prin covârşirea 
unirii mai presus de toate. Pe ea nu e îngăduit 
şi nici cu putinţă vreuneia din existenţe nici 
sâ o exprime, nici sâ o cugete cu înţelegere. 
Dar recunoscând neputinţa de-a o exprima 
şi de a o cunoaşte ca fiind dincolo de toate, 
vom privi participările inteligibile şi expri- 
mabile Ia ca* şi aceasta pe cât c cu putinţă 
oamenilor şi nouă, rămaşi în urma multor 



oameni buni . 



întâi trebuie spus aceasta, că Dumnezeu e 
suportul păcii de sine şi al păcii tuturor şi al 
fiecăruia; şi că loate se articulează între ele 
prin unirea lor neconfundată*, prin care sunt 
unite în mod neîmpârţit. Prin aceasta fiecare 
stând în mod nedespărţit. îşi păstrează 
neslâbit* chipul propriu, neliind tulburate 
prin amestecarea cu cele contrare*; nici tocite 
în deplinătatea unirii şi a cură[iei lor. Deci 
vom intui o fire simplă a unităţii paşnice, o 
fire care uneşte toate cu sine şi în ele şi între 
ele, o pace care păstrează toate în îmbinarea 
neconfundatâ. neameslecată* a tuturor. Dato- 
rită acestei unităţi neconfundate, minţile 
dumnezeieşti unite* se unesc cu înţelesurile 
lor şi cu cele înţelese. Şi iarăşi urcă spre 
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unirea necunoscuta cu cele aflate mai presus 
de minie. Toi pentru ea, suflelele, unind 
raţiunile lor de tot felul şi înălţăndu-le spre o 
unica înţelegere curată, înaintează potrivit lor 
şi treptei lor. prin înţelegerea ncmaterială şi 
neîmpărţilă* spre unirea cea mai presus de 
înţelegere. Pentru ea subzista unica şi nedes- 
făcuta îmbinare complexă a tuturor în sim- 
fonia ei dumnezeiasca: şi se armonizează în 
conglăsuirea şi în acordul şi în întregul 
desăvârşii* . Câei Ic adună în mod neconfnn- 
ddX şi le ţine împreuna în mod nedespărţit. 
Pentru că întregimea păcii desăvârşite 
Străbate toate existenţele prin prezenţa atot- 
sinaplă şi neamestecată a puterii de unitate 
făcătoare, unind loate şi unind extremele* cu 
extremele prin cele de mijloc, însoţindu-le 
prinlr-o unică (legătură) de aceeaşi fire. Prin 
aceasta le dăruieşte putinţa să se bucure de ea 
şi dr ultimele* margini d\e întregului şi le face 
pe toate conştiente de unităţile şi de iden- 
tităţile, de unirile, de îmbinările lor. Căci 
pacea dumnezeiască rămâne neîmpărţitâ şi 
străbate prin loate şi pătrunde în loate şi nu 
iese din identitatea ei. Fiindcă iese la toate şi 
transmite tuturor în mod propriu lor cele ale 
ci şi revarsă cu îmbelşugarc în ele din bogăţia 
rodniciei împăciuitoare. Dar rămâne, pentru 
covârşirea unităţii ei, întreagă, cu sine în- 
treabă* prin supraunirea întreauă cu ea 
însăşi- 50 . 



Dar ar putea zice cineva*: Cum doresc 
loate pacea? Căci multe se bucură de diversi- 
tatea şj deosebirea lor şi nu voiesc vreodată 
sâ se concilieze de bună voie. Dacă cel ce zice 
aceasta afirmă că diversitatea .si deosebirea e 
însuşirea proprie a fiecăreia dintre existenţe*. 
şi că nici una dintre existenţe nu voieşte să se 
lepede de aceasta, nu-l vom contrazice nici 
noi în aceasta, dar şi pe aceasta o socotim o 
dorinţa a păcii*. Căci toate iubesc sâ fie în 
pace şi unite cu ele însele, dar Să rămână 
nemişcate din ele şi din ale lor. Şi e proprie 
identităţii neamestecale pacea desăvârşită 
care o păstrează, şi care le salvează prin grijile 
ei dâruitoatc de pace pe loate nedezbinate şi 
neamestecale cu ele şi întreolahă, susţinând 
pe toate în puterea statornică şi neclintită a 
păcii şi nemişcării* Ion 
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§4 



mişcă* 



Şi dacă loate cele ce se mişca* ,,. 

liniştesc, ci voiesc pururea ca născarea lor sâ 
se menţină, aceasta c o dorinţă după pacea 
dumnezeiască a tuturor, care le păstrează pe 
toate necăzute din ele şi păzeşte identitatea 
tuturor celor ce se mişcă* şi viaţa lor 
mişcătoare nemişcată şi necăzută. Şi aceasta 
o arată tâcăndu-le pe toate cele ce se mişca sâ 
rămână prin aceasta în pace cu ele însele 
rămânând să lucreze în acelaşi fel, cele ale 

lr»r-M 



lor 



§5 






Iar dacă vorbind de prefaceri produse de 
căderea* din pace. va declara cineva că nu loji 
iubesc pacea, răspundem că nu este nici una 
dintre existenţe cure să cadă cu totul din orice 
unire. Căci ceea ce e cu totul nestabil* şi 
nemărginit în aceasta şi nefixat şi ne- 
hotărnicil, nu e nici existent, nici între cele 
existente. Iar dacă aceştia s-au despărţit de 
pace şi de bunurile păcii, bucurându-se de 
certuri şi mânii şi de schimbări sj nestator- 
nicii, spunem că şi ei sunt stăpâniţi de idolii 
întunecaţi* ai dorinţei de pace. deşi sunt tul- 
buraţi de patimile mult mişcătoare. Şi prin 
aceasta rămân* fără să-şi dea seama doritori 
ai ci, socotind că prin împl ini rea celor pururea 
curgătoare rămân în pacea lor; şi se simt 
tulburaţi dacă sunt lipsiţi de plăcerile care îi 
stăpâneau 252 . Dar ce va spune cineva despre 
pacea revărsată de iubirea de oameni a lui 
Hristos?* Prin ea învăţăm sa nu mai luptăm* 
nici cu noi. nici între noi. nici cu îngerii. Ci 
lucrăm împreună cu ei cele dumnezeieşti*, 
după putere, prin purtarea de grijă a lui lisus 
care lucrează toate în toţi şi aduce pacea ne- 
grăită şi dinainte de veuc hotărâtă şi ne îm- 
pacă pe noi cu Sine şi în Sine cu Tatăl. Despre 
aceste daruri mai presus de fire s-a vorbit în 
învăţaturile teologice* şi a mărturisit împre- 
ună cu noi si Scriptura sfintei inspiraţii- 53 . 



S6 



Dar hindcă m ai întrebat şi altădată prin 
Epistolă* ce este existenţa de sine, viaţa de 
sine. înţelepciunea de sine şi eşti nedumerit 
cum spun uneori că Dumnezeu este viaţa de 
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sine. altădată suportul vieţii de sine. am soco- 
tit de trebuinţa, sfinie suflete al lui Dum- 
nezeu, să-ţi dezleg şi această întrebare către 
noi. Şi înlât, ca sâ reluăm şi acum cele multe 
Spuse, răspundem că nu e ceva contrar a spune 
că Dumnezeu este putere de sine sau viaţă de 
sine si suport al vieţii de sine sau al păcii sau al 
puterii. Căci. în cazul primelor, este numit 
astfel pornind de la cele ce sunt sau. maî mult, 
de la cele ce sunt înlâile*. EI fiind cauzatorul 
tuturor. Dar in al celorlalte (este numii astfel) 
ca fiind în mod suprafiinţial mai presus de 
toate cele ce suni şi sunt întâi le. Ceri să 
Spunem ce este existenţa de sine sau viaţa de 
sine sau câte sunt în mod absolut şi desăvârşii 
începător. Răspundem că nu e ceva sucit*, ci 
drept şi care are o explicaţie simplă. Câci nu 
spunem că existenţa de sine e vreo altă fiinţă 
dumnezeiască sau îngerească, care sâ fie tu- 
turor cauza de a fi (câci numai Cel ce esie mai 
presus de fiinţă e obârşia şi fiinţa şi cauza de 
a fi a tuturor existenţelor), nici nu spunem câ 
e născătoare de viaţă a vreunora care trăiesc 
altă dumnezeire decât cea mai presus de dum- 
nezeire. Câci numai viaţa e cauza vieţii. Nici, 
ca sâ vorbiţii pe scurt, nu au fost numite alte 
obârşii ale existenţelor, alte fiinţe şi îposiasuri 
creatoare, sau raze şi dumnezei din existen- 
ţe*. Nu i-au ştiut pe aceştia cu adevărat, şi 
propriu* vorbind, ca atare nici pe ei (câci nu 
există), nici pe părinţii lor. Deci existenţă de 
sine şi viaţă de sine şi dumnezeire de sine 
numim în sens originar şi dumnezeiesc şi 



cauzal, obârşia şi cauza cea una mai presus de 
loate şi mai presus de fiinţă. Iar în sens 
participant, puterile providenţiale trans- 
mise din Dumnezeu cel neparlicipat. lu- 
crarea prin sine făcătoare de fiinţă, prin 
sine* îndumnezeitoarc, Ia care participă 
existenţele în mod propriu lor*. Prin 
aceasta sunt şi se zic existenţe şi vii şi 
îndumnezeite şi celelalte. De aceea le este 
suport Cel bun celor dintâi, apoi tuturor celor 
ce participă la El întregi, apoi celor ce par- 
licipă ca părţi * ale lor la EL 

Deci ce trebuie spus despre acestea? Când 
unii dintre dumnezeieştii şi sfinţii noştri 
învăţători numesc pe Cel Suprabun şi Supra- 
dumnezeu suport al bunătăţii de sine* şi al 
dumnezeirii spun că bunătatea de Sine şi 
dumnezeirea de bine făcătoare şi îndum- 
nezeitoare provine din Dumnezeu, ca 
revărsarea frumuseţii de sine, făcătoare de 
frumuseţe. Şi vorbesc de o frumuseţe întreagă 
şi de o frumuseţe parţială; şi pe cele ce există 
din ea le numesc frumoase în întregime şi 
frumoase în parte. Şi toate celelalte s-au spus 
şi se spun în acelaşi mod, adică arătându-le 
participante la providenţă şi bunătate*, ca 
existente din Dumnezeu Cei neparticipabil*; 
şi ca participând la debordarea lui într-o 
revărsare negrăită. Prin aceasta, Cel ce e cu 
adevărat Cauzatorul tuturor, e şi dincolo de 
toate şi Cel mai presus de fiinţă, şi depăşeşte 
în mod suprafiresc cu totul pe cele ce sunt de 
o oarecare fiinţă şi fire- 54 . 



Capitolul XII 

Despre Sfântul sfinţilor. împăratul împăraţilor. Domnul domnilor, 

Dumnezeul dumnezeilor 



I 



Dar fiindcă s-a vorbit despre marginea cu- 
v enitâ a celor de care trebuia să vorbească, 
trebuie sa lăudăm şi pe Cel cu nume nesfârşite 
Şi ca Sfâmiti sfwritor (Dan. 9.24). împăratul 
wipănqilor (1 Tim. 6.15). despre Cel ce îm- 
părăteşte în veac şi din veac (cf. Ps. 1 45, 10), dar 
V despre Domnul demnilor ("Apoc. 19.16) şi 
tkmmneul dumnezeilor (Ps. 49.1). Şi întâi 
trebuie spus. ce socotim câ este sfinţenia de 
sine (autosfinţenia) şi ce vrea sâ arate Scrip- 



tura prin îndoirea numirilor*. 



Sfinţenia e deci (vorbind în felul nos- 
tru), curăţia libera de toată impuritatea şi 
desăvârşită şi cu totul neprihănită, 
împărăţia este dăruirea a toată autoritatea şi 
podoaba şi rânduiala şi ordinea. Iar domnia 
nu e numai depăşirea tuturor relelor, ci şi 
toată posesia desăvârşita a frumuseţilor şi 



173 



Despre Numirile Dumnezeieşti 









bunătăţilor şi siguranţa adevărată şi neclin- 
tită în ele. De aceea domnia* (iCUpiOTrjq) 
vine de la autoritate, (KUpOţ) şi de la Domn 

(KXJpiOV) şi de la a domni (KUpteuov). Iar 
dumnezeirea este providenţa care e atentă 
la toaLe şi înconjoară şi suspine loaie cu 
bunătate desăvârşită şi umple toate de sine 
şi e mal presus de toate cele ce se bucură 
de purtarea ei de grijă" . 



Deci trebuie sâ lăudam acestea ca fiind 
ale cauzei celei ce covârşeşte toate în mod 
absolut*. Iar pe ea trebuie sâ o numim 
sfinţenia ce înlrece toate şi domnia şi 
împărăţia mai presus de toate şi dumnezeirea 
alotsfântă. Căci din ea a venit şi s-a dis- 
tribuit în unitate $i împreună curăţia de- 
plină şi adevărată; toată ordinea şi 
podoaba existenţelor, care înlătură ne- 
potrivirea, necgalilatea* şi ncsimelria, şi 
se bucură de identitatea şi dreptatea bine 
orânduită şi adună la un loc pe toate cele 
învrednicite să se împărtăşească de ea. Ea 
are desăvârşita posesiune a tuturor frumuseţilor, 
e toată providenţa cea bună, privitoare şi 
susţinătoare a celor providenţiale, dându-se pe 



sine cu bunătate spre îndumnezeire celor îty 
toarse spre ea. 



§4 



Deoarece cauzatorul tuturor este supra- 
plin de toate şi neîmpârtâşibil*, printr-o 
depăşire ce e mai presus de loate, e lăudat ca 
Sfântul sfinţilor* şi celelalte, princalitateade 
cauza ce se revarsă peste toate şi prin 
depăşirea ce-l ridică peste toate, cum ar spune 
cineva. Aceasta pentru că cele ce suni 
depăşesc cele ce nu suni şi cele de care se 
împărtăşesc cele ce se împărtăşesc sunt sfinte, 
sau dumnezeieşti, sau stăpâne, sau îm- 
părăteşti. De aceea cel ce este peste toate cete; 
ce sunt. c prin aceasta peste toate, iar cauza- 
torul nemipârtăşit e deasupra tuturor celor ce 
se împărtăşesc şi a celor împărtăşite. Sfinţi si 
împăraţi* şi domni şi dumnezei numesc Scrip- 
turile ordinele cele mai de la început dintre toate 
(îngerii cei mai de sus), prin care cele de al 
doilea primesc după aceea darurile de Ia 1 
Dumnezeu, înmulţind simplitatea transmisi- 
unii acelora, dupâ deosebirile* dintre ele. Iar 
cele dintâi adună în mod providenţial şi dum- 
nezeiesc cele ale celor mai de jos în unitatea 
lor 56 . 



Capitolul XIII 



Despre Cel desăvârşit şi Unul 



§1 



Atâtea despre acestea. Să trecem. în 
sfârşii, la ceea ce place raliunii cel mai mult. 
De lapt, învăţătura care îi atribuie Cauzatoru- 
lui tuturor toate împreună, îl laudă şi ca Unul 
(ci. I Tim. 2.5). Prin aceasta nu c numai 
desăvârşit prin Sine şi deosebit prin Sine şi în 
Sine în mod unic* şi cel mai desăvârşit întreg 
prin Sine întreg, ci şi supradesăvârşit, fiind 
mai presus de toate. Hotărnicind astfel ţoală 
nesfârşirea, se supraextinde ca Cel ce este 
peste orice margine, nu e încăput sau cuprins 
de nimic, ci se întinde deodată în toate şi peste 
toaie. prin pătrunderi fără lipsuri şi lucrări 
nesfârşite-- . I se zice iarăşi desăvârşit ţi ca 
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Celui ce nu creşte şi e pururea desăvârşit 
nemicşorat, având de mai înainte toate în Sine 
şi revârsându-se printr-o unică şi neîncetată şi 
aceeasj şi supraplină şi nescâzută dăruire , prin 
care desăvârşeşte cele desăvârşite şi le umple 
de desăvârşirea proprie. 



§2 



Şi este Unul, fiindcă este toate* în mod 
unitar, fiind prin unitatea sa unică mai presus 
de toate şi cauzatorul unităţii fără ieşire din 
Sine. Căci nici una din existenţe nu e nepârtaşa 
de Cel Unul. ci precum tot numărul* e părtaş 
de unul. şi doi se zic unul. şi două jumătăţi, 
iar unul şi al treilea şj al zecelea, la fel, unul. 
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a sa loatiB participă ca părţi la Unul şi toate cele 
ce sunt există, pentru că există Unul. Şi de nu 
este Acela, cauza tuturor, unul* dintre cei 
niulu\ aceasta pentru câ e Unul dinainte de 
orice unul şi de mulţime şi defineşte tot unul 
si moiUnusa. Dar nu e undeva vreo mulţime*' 
nepariaşâ Ut Unul, ci cele multe* prin părţi 
sunt una în întreg. Şi cele multe în accidente. 
sufli una în suport. Şi cele multe la număr sau 
în puteri sunt una în chip. Şi cele multe în 
chipuri sunt una în neam. Şi cele multe în 
manifestări surit una în obârşie. Şi nu este 
nici una din existenţe care nu se împărtăşeşte 
într-un fel de Unul aliat în toate, şi care le-a 
avut de mai înainte pe toate şi întregi, pe 
toate* cele opuse în mod unitar. Şi fără unul* 
nu va fi mulţime, iar fără mulţime nu va fi 
Unul, ea unitate înainte de orice număr în- 
mulţii. Şi daca le-ar cugeta cineva toate unite 
cu toate*, toate vor fi una în întreg. 



§3 



Iar afară de aceea, trebuie ştiut şi aceasta, 
că dupâ chipul său mai înainie gândii*, fie- 
care se uneşte cu cele unite după chipul 
fiecăruia şi acesta este elementul cel unul al 
tuturor. Şi dacă desfiinţezi pe Unul*, nu va 
mai fi nici integritate, nici parte, nici altceva 
din cele ce sunt. Căci pe toate le-a avui în Sine 
şi le-u cuprins în Sine Unul în mod unitar. 
Astfel laudă teologia (Scriptura) întreaga 
dumnezeiascăobârşie*. drept cauză a tuturor 
prin numele de Unul- 58 . 

Şi Unul este Dumnezeu Tatăl şi Unul 
Domnul lisus Hristos şi Unul şi Acelaşi Duhul. 
penlni neîmpârţirca mai presus de toate a în- 
tregii unităţi dumnezeieşti. în care sunt unite 
toate în mod unitar şi sunt supraunite şi în 
mod nuti presus de fiinţă. De aceea toate se 
referă cu dreptate la ea şi se atribuie puterii 
ei* sj rămân şt se susţin şi se împlinesc prin 
&a şl se întorc spre ea. Şi nu vei afla ceva care 
sâ nu Re din Unul. după care se numeşte 
dumnezeirea în mod mai presus de fiinţă: care 
s " nu fie în El ceea ce este .şi să nu se 
desăvârşească şi să se mântuiască in Ei. Şi 
trebuie ca şi noi, întorcându-ne de la cele 
multe spre Unul, prin puterea unităţii dum- 
nezeieşti- 59 să lăudăm în mod unitar dum- 
nezeirea cea una şi întreagă, pe Unul cauzator 
ai tuturor*. Cel dinainte de tot unul gi 



mulţimea şi partea şi întregul şi hotarul şi 
nehotărnicirea şi mărginirea şi nemărginirea, 
pe Cel ce hotărniceşte toate existenţele şi 
însăşi existenţa: pe Cel ce e cauzatorul unic- 
at tuturor şi al tuturor întrcgurilor împreună şi 
e înaintea tuturor şi mai presus de toate şi care 
fiind mai presus de unul însuşi defineşte şi pe 
cel ce este unul însuşi* şi fiind Cel ce este 
Unul. face ca unul, între existenţe (sâ devină) 
număr*. Căci acesta fiind număr, se îm- 
părtăşeşte de Junţâ 2 ***. Dar Unul cel mai presus 
de fiinţă şi Unul care este. hotărniceşte lot 
numărul şi El este şi începui şi cauză a 
imului şi a numărului şi a tot ce este 261 . De 
aceea dumnezeirea mai presus de toate, 
cunoscută de noi sau de alţii din existenţe, 
şi lăudată ca unitate {monadă) şi ca Treime, 
nu este cunoscută nici ca unitate 
(monadă)*, nici ca Treime. De aceea ca sâ o 
lăudăm cu adevărat ca supraunilatea şi rodni- 
cia dumnezeiasca*, numită prin numirea 
dumnezeiască treimică şi unitară, să o numim 
mai presus de nume, fiinţa mai presus de 
fiinţă, faţă de cele ce sunt 26 -. Căci nefiind nici 
monadă sau treime, nici număr, nici unitate 
sau rodnicie, nici altceva din cele ce sunt sau 
din cele împreună cunoscute cu vreuna dintre 
cele ce sunt teologii, ridică peste toată 
raţiunea şi mintea ascunzimea supradum- 
nezeirii care în mod suprafiinţial e supra- 
existentâ peste toate. Nu există nici nume al 
ei*, nici cuvânt pentru ea, ci e ridicată în cele 
neapropiate (inaccesibile). Nu-i dăm nici nu- 
mele bunătăţii, ca fiind corespunzător 
ei. ci din dorinţa de-a înţelege* şi spune ceva 
despre firea negrăită, îi dedicăm întâi cel 
mai venerat dintre nume*. Şi suntem de 
acord şi în aceasta cu teologii. Dar şi prin 
aceasta rămânem departe de adevărul re- 
alităţii. De aceea şi ei au preferat urcuşul prin 
negaţii, ca unul ce scoate sufletul din cele 
familiare lui* şi-l conduce prin toate înţele- 
surile dumnezeieşti, ca sâ-1 scoată din ele pe 
Cel mai presus de tot numele şi de toată 
raţiunea şi toată) cunoştinţa, iar la turna tuturor 
El să-I unească cu Sine. întrucât ne este cu 
putinţă şi nouă sâ ne unim cu Ei-* . 



§4 



Expunând aceste numiri dumnezeieşti 
inteligibile, pe cât ne-a fost cu putinţă, ant 
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rămas departe nu numai de conţinutul lor 
exact, (căci aceasta ar spunc-o cu adevărat 
şi îngerii* j ci şi de înţelegerea lor asemenea 
celei a îngerilor. Fiindcă şi cei mai tari 
dintre învăţătorii noştri despre Dumnezeu 
rămân departe de îngeri. Dar EI este 
cunoscut în mod ultim şi inferior nu numai 
de învăţătorii despre Dumnezeu şi de asceţii 
dintre ei şi de cei ee le Urmează, ci şi de cei 
de o treaptă cu noi. Insa dacă cele spuse sunt 
drepte şi am reuşit sâ ne atingem cu 
înţelegerea de numirile dumnezeieşti 
desfăşurate, lucrul trebuie atribuit Cauza- 
torului tuturor, care ne-a dăruit întâi să 
grăim spre El. apoi să grăim bine. Şi dacă 
lipseşte ceva din cele de aceeaşi putere*, 
va trebui să le cugetăm pe acestea prin 
aceleaşi metode. Şi daca nu sunt dreple sau 
sunt nedesăvârşire şi am rătăcit de la adevăr 
fie în întregime, fie în parte, revine iubirii 
tale de oameni săîndrepteze pe cel neştiutor 
şi să-i transmită celui ce are nevoie sa 



înve|e ceva din raţiunea proprie. Căci » 
cuvine sâ-i ajutam celui ce nu are destul* 
putere şi sa vindecăm pe cel ce nu voiesr* 
sa rămână bolnav. Şi fie că le ai prin tine 
fie prin alţii, avăndu-le toate primite de I 
Cel bun, trebuie să ni le transmiţi şi nouă 
Şi să nu ocoleşti să faci bine omului iubitor 
de bine. Căci ve/.i că nici noi n-am închis în 
noi înşine nici una din raţiuni le dăruite nouă 
în mod ierarhic, ci le-am transmis nefalsjjn 
cate şi vouă şi altor sfinţi bărbaţi*. întrucât 
suntem şi noi în stare să spunem* cele auzite 
neslâbindu-Ie. Şi astfel nu vom strâmba în- 
tru nimic din cele ale predaniei, dacă nu 
vom slăbi înţelegerea sau exprimarea lor. 
Dar acestea, ca sâ placa lui Dumnezeu 
trebuie sâ se păstreze şi să se spună la fel! 
Şi aceasta e marginea care trebuie păzită 
în numirile dumnezeieşti inteligibile. 
Dar, prin conducerea lui Dumnezeu, vom 
trece acum Iu Teoiogia simbolică*. 
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Areapagiiut. Titlurile ce le aveau Elinii odinioară 
deveniţi siinţi şi le-au atribuit ("Ară sâ se ruşineze ţi dupâ 
ec s-au îmors la Hristos; cftci. îaiă. Areopagitul. s-a numit 
a<ite1.-ca$i .dumnezeiescul Iustin ui scrierea CâtreEluu 

a luiUasiin filosoful, 

împreuna • presbiternl. Numele de presbiicr indica 
şi pe episcop; caei episcopul este şi presbiler. Şi aceasta 
sc ftHitfl in Faptele Sfinţilor âpremfo când in Asia Pavel 

se inuilnesjo cu Bisericile. (Fapt. 20,28)- 

Capitolul ! 

P 

Teologice. Notează, ca Părintele a alcătuit şi o alta 
lucrare, CA o introducere şi pregătire elementara a celor 
ăpu$e despre Dumnezeu ieicolo în Scripturi; sau e vorba 
de i) sedCpC căreia ii Urmează scrierea de faţa. 

Ah în 'cuvinte) convingătoare. înţelcpt-iunea ome- 
neasca eultge dovezile probabile din cele sensibile: căci 
mai ca forţşi a silogismelor î§5 ia prilejurile din geometric; 
rJai in v CCîţCC piivcsie cele nemateriale, mai bine zis cele 
supramaiciialc $i mai presus de toată fiinţa (substanţa), 
vimi ar uim naţie cineva în mod logic (prin speculaţie), 
cee.i ce nu se poate explica nici prin floarea culminanta 
a minţii (neştiinţa despre Dmnczcu)? Ceea ce se poate 
eugeiu prin evlavie puriV în chip negrăit. 

Să cugetăm cera despre (dumnezeirea) cea mai 

presus de fiinţă. Dunincveu este mai presus de fi una, ca 
fiind apelat mai presus de orice fiinţa, fie inteligibila, fie, 
înţeleg âloare. cu aiât mai mult simţuaU (sensibila), 

i Xceleit supruji iriţi aliUiţi. Daca fiinţa (OWia. 
eseiiyi) se zice de \u<i fi 'C i vai), mu fi indică înţelesul 

v.-nirii a ceva b Cxisicnţ* din producere fnapaywyf]). 
în legătura cu Dumnezeu nu se poate vorbi propnu-zis 

de fiinţă (Ouaia. esenţa i Dfcî Dumnezeu csîc mai pre- 
su>de orice fiinţa, ncllind nimie din cele ce suni. cj lîind 
dcasuptu i_clor ce suni şi Cel din care suni cele ce suni; 
E$ti dumnezeirea cea ascunsă a lui Dumnezeu este sîa- 
gura ptttciG Et obârşiei dumnezeieşti a tuturor, care 
Stâpâncţte peste top aşa-ziţii dumnezei, fie îngeri, fie 
Oameni stinţi. precum e ţi ticutoarea dumnezeilor 
proveniţi prin participare: eaci ea este adevărat dum- 
nc/citca prin sine. existenta din sine însăşi in mod ne- 
t aiUfiU i V. aktSlicv a reluat uleea de ens a se. darjăro sâ 
- i ilt-.VfUe pânâ Iu < apăt. Ens a se înseamnă a nu implica 



nimic de obiet t în existenţă; a nu fi adus de ceva sau de 
t litera Io existenţă, ci a fi prin sine, det 7 a fi din veci prin 
si ne .cuci cevu nu piuite fi adus Ut existenţa din nimic prin 
sine. Ens a se implica de<i caracterul activ, subiectiv al 
unei existenţe veşnice, a nu avea nici un izvor, nici un 
sllhiect supei rttr. Dacă e ustă şi niţele, unite sunt prin £/. 
Ei e Tată! prin excelentă ai tuturor. Nefiind întru nimic 
obiect, este Sidnecttd pnn excelenţa, ţi cum nu se poate 
cugeta sâ nu fi fost ceva din eternitate, acei ceva este 
Subiectul pnn excelenta, este Persoană absolut libera. 
ţară Sâ se fi produs pe Sine însuşi prin această libertate 
Nici o lege tiu poate fi deasupra tuturor. Ci deasupra 
tecilor este un subiect, iar deasupra tuturor leiţilor 
Subiet tul pw şi suprem. Avem in aceasta cea mai cale- 
goricâ dovadă a existenţei eterne a unut Dumnezeu Tata. 
ta/c ttate m'mtV Uc obiect în Sine. Pe de altă parte, un 
Tută etern nu poate fi cugetat fără un Fiu etern, de 
aceeaşi calitate liberă ca şi Tatăl. Acest Fiu e şi El lipsit 

de orice caracter cit obiect- El e născut, dar se $ naşte. 
Numai iubirea poate explica aceasta existenţă eternă 

deplin liberă şi în nceluşi timp nesingularâ. Numai 
iubirea ntieşie în ea absenţa unei legi care dă unei 
existente caracter de obiect, cu caracterul liher al exis- 
tenţei. Ducă Dumnezeu ar exista din veci fără voie. ar fi 
supus unei Ieşi. dacă ai exista cu voie , la fel s-ar supune 
unei lc$i date de El. Ei e dincolo de această alternativă. 
Iar iubirea desăvârşită între dat nu poate fi închtsă între 
el Ea e piaţă de generozitatea ntbiru comune fajă de oi 
treilea, care hi rândul lui nu poate sâ nu-i iubească pe 
amândoi, sau t'n care să nu se arate iubirea amândurora 

Treimea veşrih â a Persoanelor divine e t tmcluzia inevi- 
tabila a nrltire\ \>âtuiin despre existenţa duse pân<) la 
i, tpât Pe lânvă acestea . în Cel ce exi sul prin Sine e atâta 
putere, că poate crea şi alte existenţe chiar din nimic. Iar 
deoarece numai pe acestea. Ie cunoaştem din proprie 
expenentâ. cajit nfă. Cel ce esistă prin Mm j i (e creează 
tiuite din nimic e mai presus de fiinţă Noi cunoaştem ca 
flintă, ia suhsnmţă, ui esenţă ceea ce există prin nişte 
fagi Dumnezeu fund deasupra legilor e nun presus de 
flintă . de modul lui esse cum tsvui de noi , de ceea c e-lface 
in oarei are fel cunoscut, palpabil, n. trad.). 

(Cunoaşterea) suprafiinţială . Numai Jumnezeini 
însăşi ii suni eunoscute Cele ale sale. proprii firii ct. 

Ruta cuvintelor dumnezeieşti. Bine a spusffid $> ,1U 
Satire; căci precum nu putem privi la soare, ci poate la 
razele din iurut lui, asanu putem înţelege pe Dumne/^u 
însuşi; (i/iwi şr aici afirmată deosebirea intre fiinţa 
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dumnezeiasca şi enei giile ei necterite. reluată de Sfântul 

Ci tgoiie Palama, n. trad.). 

Prin - cuviinţă faţă de cele dumnezeieşti. Căci nu 
trebuie să fim cu îndrăzneala fală de cele dumnezeieşti. 

ci sare suim cu cuget evlavios la respeciuldc Dumnezeu. 
exprmiăntl şt tăkuind numai acelea despre Dumnezeu 
care sunt folosite în Scripturi, cum a spus mai înainte 

Teologia {Scriptura) - atotadevărată. Priveşte cum 
nunicţie Scriptura, teologie, dumnezeiescul Pavcl; taci 
el este cel tare zice ca fiecăruia se dăruieşte de Dumnezeu 
luminarea îti chip limpede, pe măsura puterii lui. precum 
şi Domnul spune ucenicilor mai desăvâşiţi: Vouă vî s-a 
doi să cunoaşteţi tainele impurăpei (Mat. 13,11); ca 
unora ce iau aminte cu mai multă înţelegere la eelc 
poruncile, şi nu u spune aceasta marele Dionisie spre a o 
înţelege numai despre oameni, ci şi despre îngeri, pe care 
obişnuieşte sâ-i numească, dupâ unii dintre filosofii din 
afară, minţi', ei s-au numii niinu ale treptelor de sus. ca 
unii ce au in ci in chip lîinual toata mintea şi înţeleg toate, 
primind în mod unitar în ei cu atenţie toate cele ce curg 
din Dumnezeu la ci; de aceea se sj spune despre prea- 
sfinţii Heruvimi câ primesc întregi întregul. 

Cete dumnezeieşti se revelează (se descoperă). 
Notează că şi îngerii se învrednicesc pe măsura lor de 
cunoştinţa lui Dumnezeu. 

Cu păstrarea dreptăţii. De aceea. zice. Dumnezeu i 
se descoperă fiecăruia după puterea lui. nu pentru eâ 
pizmuicşte mai multul, ci pentru a salva măsura dreptăţii 

în cunoaşterea lui Dumnezeu; căci e propriu dreptăţii sa 
măsoare fiecăruia după v rednicie. .Deci cunoştinţa despre 
Du miiezeu e nemăsurată; dar noi avem nevoie de măsura: 
caci.daeâni s-ar descoperi fârâ măsură, nune uni mântui. 
cum nu se poale nici ochiul trupesc să primească soarele 



întreg. 



Coborând in chip dumnezeiesc - mai presus de 
masuriS. Numeşte lipsa măsurii însăşi dumnezeirea şi 
iluminarea ei după cât e cu putinţă. 

Căci precum • necuprinse. Prezintă aici necuprin- 
derea cunosiinţei despre Dumnezeu; căci daca nici cele 
simple şi nefi^uratc. chiar daca sunt fiinţe, nu cad sub 
simţin. cum simt interii şi sufletele pentru cei irupeşii. 
cu cât mai mult Ic intrece Dumnezeu care nu e nici fiinţa, 
nici imnte, ci e mai presus şi de fiinţă; nici simplu, ci mai 
prepus de simplitate; \Dumnezeu c de altfel mai simplu 

decât simplitnteu sârmă ti făpturilor, n. trad.); nu e nici 
minte, ci mai presus şi de minte; nici uniune, ci nui presus 
}i de unitate; i mi e lipsit de urnite, dos e de o minte şi de 
« uniune, tare e in acelaşi timp mai presus de ele. nu e 
minte, pentru iu e mai presus de ea. mie lipsii de eu, ,e 
poate însemna hpsu de unitate % ea mai presus de unitare 
sau lipsa de minte cea mai presus tfc minte'' Cine poate 
înţelege: n. trad. ); şi nu c nici circumscris în vreun hot ar, 
dai c liber de cele existente prin lipsa de hotar (prin 
indefinit). Auzind deci în Scriptură despre forma lui 
Dumnezeu, de chipuJ ţi lata lui. cugciâ prin ridicare şi 
potriv ii cu Dumnezeu la cele mai presus de trupuri; iar 

auzind de unitate, sa înţelegi o întâlnire in unitate a 

celor diferite: dar nu despre unele ca acestea CSIe V orbi» 
acum. ci despre Dumnezeu cuie nu e numai începui al 
numelor şi neconipus. ci c şi o unitate mai presus de 

cele de o singură fiinţă. 

/• ăcătoare de unitate După ce u ndlCăl cele din jurul 
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lui Dumnezeu din toate cele existente, urmând mas 
limbii noastre, (câci nu ne csic cu putinţă sa o dep 

pe aceasta) îl lauda pe Dumnezeu din ele. din care 1-^ ejj 
pe El; şi-L numeşte unitate, dar făcător al unităţilor. 
Creator aJ fiinţelor simple cum suni îngerii şt sufletele* 
Minte neînţeleasa (vouv âvorjTOV). Hmd neînţeleasa de 
vreo minie oarecare; căci. daca cel asemenea se cunoaşte 
de către cel asemenea, ar trebui, daca ar fi minte, sa fi 
înţeles de- către minii; o~ai t ine a cunoscut mintea Ooml 
mtiiii? Deci este minic mai presus de nume si nume mai 

presus de once nume: Şi inunde Meu, zice. hm l-am spus 
lor. De decât este şi Iară nume (anonim) pentru tou; dar 
nu este nit. i existent (axţdt cov >; eâci. dacă HI creează cele 
ce suni (cele existentei din cele ce nu «uni. nu e din cele 

ce suni. ci deasupra celor ce sunt, iar de zice: Eusunr&t 
ce sunt. cugetă cum se cuvine că c Iară de început şi fârâ 
de sfârşit, dar şî de nepătruns; [spunând hi prezent: Eu 
sunt cel ce suni. arată că e pururea, că n-ufosi cândva 
când n-a fost şi nu va fi cândva, când nu va fi, e pururea 
existent, n-are pe cineva sau ceva înainte, nici după El- 
nu e obiect ui cuiva; există prin Sine din veci şi până în 
veci. $i trebuie sâ fie' o existentă din veci. deci prin Sine, 
neavând existenţa ca uit obiect /»/> -dus de altceva sau de 
altcineva, trebuie să fie un Subiect prin excelentă, exciţi' 
siv Subiect, n. trad.). 

J2 

Cunoştinţa - a ceea ce este. Căci numai Dumnezeu 
însuşi ştie cele despre El însuşi, ştiindu-se în mod 
cunoscător şi propriu pe Sine că este şi cum este; iar 
tuturor celor de după El c necunoscut in Sine, adică ce 
este şi cum este. Căci nimerii nu cunoaşte pe Tatăl, decât 
Fiul, nici pe Fiul. decât Taiâl (cf. Mai. 11.27); căci, 
cunoscând Tatăl chipul sau. adică pe Fiul. secunoaşiepe 
Sine insusj; acelaşi lucru drchuic spus) şi despre Duhul 
Sfânt: câci nimeni nu cunoaşte iele ale iui Dumnezeu, 
decât DuJtul Cel din Dumnezeu. Deci. toate câte Ie 

înţelege acest fericit bărbat le înţelege despre venerata 
Treime; {nu pop cunoaşte pe Dumnezeu decât ca Tată, 
ca origine a ceea ce e lot aşa de desăvârşit, deci ca Tată 
al Fiului; un Dumnezeu ustai. un Dumnezeu care nu e 
din veciTată. nu e Dumnezeu, di/r Tata/ care naşte şi 
iubeşte din veci un Fiu. nu poate ui nu-şi comunice 
bucuria acestei iubiri si huitului: nur fi o iubire 
desăvuişiUi, numai amunnunea desăvârşita intre per- 
soane le feteşte de caracterul de obiecte, n. trad.). 

Nemărginire. Ceea cec mărginii poate fi şi cuprins, 
pe drept cuvânt, aflându-sc intre marginile celui cC-I 
cunoaşte: iar dacă Dumnezeu este locul tuturor, nu in 
mod corporal, ci in mod creator, căci CI umple cerul şi 
pământul ţi toate, dar esie şi în afara acestora, e vădi! câ 
csie nemărginirea, adică u pulcre ci nu arc margine. 
{Dumnezeu e locul tuturor cu Creator, ani FA ty 

păstrează permanent in relaţie voită cu toate cele făcute 
culttatea $i puterea de Creator. îndată ic-ar înceta 
aceasta putere a lui. ele şi-ai pierde calitatea de-a fi: ele 
Se menţin în existenţă prin sau in puterea Im de Creator; 
prin ele nu se p»r menţine in existenţă mu o dipă, dar 
toi nun prin a< ea sta e şi mai presus de ele. e supraexiS- 
tenr. ele suni măi ginite de El in putere Ei c noma ginit; 
nimic n-ar putea exista fură puterea (tu eieutoarem 
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„cens™ se arată in pipiul că toate sunr supuse unor legi. 
ţ„guaate de Ieşi Dumnezeu e mai presus de legi. e 
Crtoli'""! legilor, toi ce e sub lege e itbivcl. în totul sau 
tm*'- 1 " '"pa"* Dumnezeu e Dătătorul leprlor mat p>esu\ 
de /CV •& e prin aceasta atotputernic; faptul că toate 
ţunl supuse unor legi. care sunt obiecte in paj te .\<iu 
loial fc ttraifr pe a>atc create de im Subiect nun presus 
de /c.V'. dătător al legilor, ti <t ce ei iaă ca oluci i 9<tU sub 
leei e. creat de o -existenţa subiect, mai picu/s de legi, n. 

irje I 

Vm sul ne comunicat, Aotcă toate se împărtăşesc de 

comuniunea şi lucrarea mântuitoare a Providenjei. 

Mai presus de fiinţă Uneon numeşte dumnezeirea 
fiinţa, ulteon mai presus de funia, ca si minte neînţeleasa 
sinutne mai presus de orice nume; de aceea o numeşte şi 
lîintâ mai presus de fiinţă; (fui Dumnezeu i se atribuie şi 
imnurile creatmîlot . dar e socotit şi mai presus de ele, 
căci deşt rtu f ca ele, e totuşi ipinelra lor. lat temeîiu cşi 
deafebliă y asemănătoare cu cete pe care le întemeiază, 
0. trad.). 

.S> împărtăşesc. Se cuvine a cunoaşte pe cele a căror 

înţelegere nc-n dai-o Dumnezeu şi a ne apropia de ele cit 

puntea noastrfl;.dai nu trebuie sa căutăm nimic din cea ce 
trece peste marginea slăbiciunii noastre; de pildă, putem 
sâ cunoaştem că Dumnezeue bun. că e creator, de oameni 
iubitor şi cele următoare; dar ce c fiinţa lui Dumnezeu, 
nu ccrceia. 

:\'-uu puterea propriei îndrăzneli, Bine aspuscăsunt 

fum piliere (ro «oi>v&T<0£); căci chiar de ar încerca 
cineva eeV& n-ar izbuti; ei isi întuneca vederile 
înţelegătoare şi cad din lumina existenţei, ca cele ce 
aspiră fcă cuprindă înireg soarele cu ochiul trupesc; la fel 
puienie imelijiibile ca Heruvimii şi Serafimii, căutând să 
cunoască pe Dumnezeu ii acoperă, arătând că nu pot 
ajunge Ij \ cdcrcii cea mat presus de ci. care nu Ic c dată. 
Aceasta CSte ceea ce se spune; Pe Dumnezeu nimeni nu 
l-tt văzut vreodată (loan 1.18). De aceea $i înţelepţii în 
cefe dumnezeieşti spun câ au Kââan slava lui Dumnezeu. 

chrnupe Dumnezeu 



Ma, i presus de minte. E clar că în aceasta SC face 
VUZle l,i mania lut Arie şi Eunonne. care au indrâ?.nii sâ 
vorbească ku mcţtesug §i despre ffîfiţa negrăită >i mai 
presus tfc iiinţa a Unuia Născutului. 

Cuci csie mai presus de minte necuprinsul obârşiei 
dumnezeieşti sau al fiinţei atofimpărăiesu §i de nenuiiiu. 
\Jtm\u dumnezeiască este utotimpărătească. neavund 
"""<< de "hiea supus in eu, ci inipătti/iml ca Subten 
P*5t* nmte.n. Irad.). 

■-W dumnezeieştii ol/ârşii. ur Trjc. Oropsi ac. Dum- 

n<.?ci,iwăobâr5icfGC0(pxiav)numesieiJrciutinricniTrc- 
"nea uţotfmpârateaseâ pentru faptul ca stăpâneşte peste 
?&■ t\<\i dumnea-t. adică ingen si sfinţi, precum ain spus 
jnaiinxî; iar aseuns, numeric necuprinsul acelei llinţc 
ncntunhe; e eced ce spune şi peşte puţin eu rhm 
WŞeieaptttyi j S pii s şj i„ (1 i SIIS â t m lirii CMe fcxtrjwt w />, 

rl hărşiu dătătoare de bine. Arată prin ce csic Duru 

Jezftu începutul oricărei uraiflri luminoase şi c&c sunt 

orau&île luminoase ţi inoiiiticariledc forme. 



Ridicarea. Aceasta este ceea ce a spus Simeon. când 
a văzut pe Hnsios: Acestei este pus spre tădereu şi 
ridicarea multora din Jsruil (Luc. 2.34): spre căderea 
răului din noî şi spre ridicarea binelui. 

Celor ce se luminează iluminare. Spune că acestea 
se fac treptat, înaintând spre mai bine. întâi luminându-se. 
apoi (tcsâvârşindu-sc. A se desăvârşi este a fi dus spre 
desăvârşire prin propăşirea în buna vjemlre după Botez; 
icei ce se botezau erau numiţi atunci cei ce se luminau; 
căci prin Bote: vede iniâi omul lumina, cunoscând pe 
Hristos, ca sensul vieţii omeneşti, făcând pe oameni fii 
veşnici ai lui Dumnezeu, ceea ce impftcă pe Dumnezeu 
ca Treime, n. trad.). I'rin aceasta poate spune cineva; 
Drumul l-am isprăvit, credinţa am păzit (I I Tim. 4.7». Se 
înţelege că închinau Treime începe aceasta desăvârşire, ca 

unaeeeobârşieaioaiâ desăvârşirea; (t/p aceea. Botezul sau 
luminarea se face îi? numele şi prtn mărturisirea Sfintei 
Treimi . esenţa Crezului, n. trad». Deci cei ce se desăvârşesc 
pnn propăşire se indumnezeiesc muiiuidecâi. facându-se 
părtaşi ui firii dumnezeieşti (II Petru 1,4). Dumnezeu lise 
face pe măsura lor obârşie a îndumnezeirii. fiind începui al 
celor deveniţi dumnezei. După acest urcuş, ajung la sim- 
plitate; fâcându-se prin înviere deopotrivă cu îngerii şi 
nemaiavănd. dupâ Apostol, un trup suf7ete.se (psihic). 
adică persistând şi mi^cându-se prin suflet. & 
dufioviiicest (ICor. L\44): (trupul celor înviaţi nu mm 
are simţirile şi tiebuiniele trupeşti, ceea ce-i dă un 

< uiiţinia psihic; El are numai simţiri dubovniccşti. co- 
pleşite de tiăirea lui Dumnezeu ; prin aceasta au o trăire 
usemamiii'art' cu a îngerilor, n. trad.). Peste ei nu se mai 
revarsă in locul Preasfântului Duh mulţimea variaift a 
Compoziţiei gândurilor si suni eliberau' de simţiri; de 
aceea se $i unifică, fiind duşi spre umiatca simplităţii, 
precum am spus înainte; căci spune în altă parte: Şi era 

imniatelarce credeau una, Cfl şisufJetld lor (FiipL. 4,32). 
Viaţă celor tii. Dumnezeu în Sine însuşi nu se 
înţelege; dar. întrucât este cauza şi obârşia tuturor, este 
simplitatea celor simpli, viaţa celor vii. cel mai presus de 
lunţă al fiinţelor, şi simplu, datatorul tuturor hunaiâţiJor. 



Tutcuirea. Tâlcuilori (FK<păvtopfC) s-au numit în 
mod principal cei ce du descoperii în mod simbolic cele 
negrăite ale lainclor. 

Ca monadă. Aici explică, ce vrea sâ arate unitatea care 

se atribuie lui Dumnezeu: $t spune eâaceas.ta se spune de 
teologi (autorii Scripturii) ca sâ înfăţişeze neîmparţirea 
lui Dumnezeu (individualitatea lui); căci ceea ce se îm- 
panc în volume şi cantităţi, se împarte ea un corp; dar la 
Dumnezeu nu se poate vorbi de neîmparţirea trupului, 
câci El este mai presus de toata corporalitatea; pe de altă 
parte, fiindcă Dumnezeu Ie-a creat cugetându-le eu voia 
pe Coaie, El nu s-a înmulţit ca o minte împâriindu-se în 
înţelesuri, ei a rămas ^i rămâne neîmpârţit şi neramilicjt 
in unitate. creântlu-Jc si susţinindu-lc în calitate de 

ercaţiunc. Căci Dumnezeu lucrează până tizi '(loan 5.1 7). 
cum sa spus in Evanghelie; e mai presus, deci. de ţoală 
simplii alea, rămânând neimpârţii, 

Împărţite. Cele mai de jos ale acestei lumi vftzufe se 
îndreaptă spre cele superioare ale lumilor supraeereşti si 
propriu zis lucrează prin Cel viu; căci In mâna lui 
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cuprinde mur^imle pământului (Ps. 94.4); ba şi cerurile; 
căci in El. zice. simt toate (Rom. 1 1,36): dar şi în muri- 
torul din noi vedem cele spuse c&i sufletul se îudrepteajţă 

în Duhul. în care sil ni intemeiuie simţurile şi raţiunile prin 
care raţionam in cugetare şi t>ehe a/e omului, sunt stiu/e 
tfeduhut. după Apostoli! Cor. 2,1 I ). Îndreptând u-sc deci 

su flerul spre duh. se îndreaptă şi spre simţirile din el şi 
prui ci SpS TOp- Şi >n minie înţelesurile SC împart oare- 
cum şi. ramtficandu-.se în alte şi alte. înaintează de la 
prunul înţeles Iu al doilea, spre cele mai hune t mai în alte), 
Deci zice că întinzându-ne spre Dumnezeu, devenim în 
unitatea aceea un întreg ncimpăruX diferenţele multiple 
ale noastre adunându-se din împrâşticrca lor în ceva 
unitar şi unificându-sc in mod supralumcsc. adicâ nu 
simţual. ci înţelegător, ncmai fiind mu neîmpăcaţi cu noi. 
ei ajungând în chip unitar unul. cum este şi fcl Unul (cf. 
loan l 7 -22), cum zice- Evanghelia, 

Ca Treime. Notează ca numeşte Treime procesiunea 
pănnteasca inireil iposialicâ, atotroditoare şi mai presus 
de înţelegere spre arătarea Ţiului şi a Sfântului Duh; şi 
bine spune t/t Treime, deoarece nu se indica numărul, ei 
slava. Domnul Dumnezeul iwsiru este sîm>wul Domn 

(Deut. f*.4j; (în creantri, intre cele numărate e.Me o 

ommutâ despartă e, văieta i se potriveşte. într-un sens 
mat accentuat numărul, în Dumnezeu nu e nici o 
despărţire, ilesr e <i distincţie, fiearie din tei trei are 
infinitatea, cum r,-»> au cele create, itki luate în parte, 
mu tvfttţf la. im loc, de aceea pot fi stăpânite unele pnn 
al!eU:\an toate ia un Im: ca ohiech'.cum nusum ip<<stos- 
unle tretniue. n. trad.). 

I' rin care - toată paternitatea. Pnn pateroiiâţi tre- 
buie înţelese treptele din care provin cele din aceeaşi 
ceată, oarecum uniie între ele: Heruvimii. Serafimii, 
Incepatonile. Stapăniile. Iar în ce ne pnveşte, şi cele 

Spirituale, ca înrudiie: şi uncie din altele, cum arată $t 
rudeniile lui Moisc. 

Pentru că toate cele ce sunt. Toate creaturile Iui 
Dumnezeu sunt bune şi au fost făcute bune foarte şi sunt 
aţa întrucât rămân in rânduiala cea după lire. cum au fost 
făcute; mr abaterea din rânduiala cea după fire, fie că se 
produci' In înger, fie in suflete, lîe în unce iei de corpuri, 
pierde frumuseţea ibunâtarca) şi pricinutcşie. prin 
abatetea ei. urâţenia. 

Cu adevărat in întregime Bine exprimă aici 
icononiia, pentru că Unul din Treime a pătimit. Notează 
insă ca Unul din ipostasun s-a împărtăşit în întregime de 
ale noastre; ţi pe însuşi Domnul nostru Iisus Hristos la 
numit simplu, apoi compus, readucând la Sine micimea 
omeneasca. Bine spunem deci că Unul din Slăma Treime 
a fost pe cruce: (efurmida căţugilrifarsap sun traert-ru- 

mniu, pe tu urnit 520, n, trad.». Aceasta împotriva Ntesio- 

rieiiilor $î Acefalilor; câcj zice că Unul di*: tposhtsttri s-a 
irnpuriăsit iu întregime de ale noastre, cum zice Apos- 
tolul ca fu El lucureţre trupeşte toată plinătatea dut/r- 

neietrti fCol ?.})). Iar această întregime e afirmată şi 
împotriva lui ApolUnarie; căci arată ca El a asumat pe 
omul deplin. 

A luat mişcare temporală. Spunând că Tatăl a luai 
mişune temporală. înţelege ci este măsura temporală a 
petrecerii Domnului in trup. 

Neamestecată. Căci însuşi Dumnezeu Cuvântul 
i iăcăndu- se om), a rămas în mod neaniestecai ceea ce era. 



Şi toate celelalte (lumini) dumnezeieşti lucrătt* 

Lumini dumnezeieşti lucrăttiure numeşte învă 

sfinţilor, ea lumina care insuflă cunoştinţa şi face., 
ascultăinn dumnezei. 

Ascunsa a (dumnezerestihri - învăţători. No 
eâ cele despre cele înalte şi mai presus de auzul 

mulţi, fte despre Dumnezeu, fie despre iconomiadev 

făcătoare j lui Dumnezeu au fost predate în mod ascunî 
de dumnezeieştii apostoli, descopeiindu-le în chip tainic 
celor desăvârşiţi; (cu toate ,?,>: fi spuse deplin tuturor 
tradiţia credinţei in Humus au w ce\o neumtmicw 
mtttcur. n. irad.); pe de alta pane cele ale apostolilor se 
predau toate nccunfunJare ss neulnmhate, ceea ce în- 
seamnă că şi ade prii-iti'ure la "rr.nl mu ev; de aceea si 

Apostolul, scriind TetalutuceniUr. /ace că ci trebuie sâ 
păzească câte le-am auzit, fte pnn cuvinte, fie prin rn/.ţ. 
inia (|| fes. 2.15); şi lut Tiniotci iarăşi îi spune că i-a 
predat in taină ceea ce s-a spus acum în nt.-d aesecment 
(UTim. 1,10) 

Prin sfintele perdele. Notează u trebuie puse pe 
aceeaşi treaptă Sfânta Scriptura ^i predaniiie episcopilor 
(pe care s-a obişnuit su-i numească ierarhi - căpetenii de 
preoţi ca cei ce povăţuiesc tic preoţi adicâ pe nresbiteri 
şi diaconi şi portari, cum spune in ierarhia noastră; de 
aceea ascultăm şi de învăţăturile lor în privinţa dog- 
melor); din cuvintele lor. zise. cele mai îngroşate îmbracă 

cele mai presus de fiinţă pentru înţelegerea şi tainica intro- 
ducere (miscagogie ) a noastră; de exemplu, pe Dumnezeu 
îl arată ca foc sau ca băl rin lui Daniel şi ca bărbat vechi de 
zile lui lacob, şj altele ca acestea; la fel vorbesc despre 

îngeri, când Heruvimii sunt arătaţi m (ornic de animale şi 
alţii în chipul unor bărbaţi ţi tineri. 

(Varietatea) simbualetor împărţite Scriptura îl îno- 
meneşte pe Dumnezeu când ii numeşte din cele omeneşti, 
imhrăcându-l in picioare, şi mâini, şi feţe. 

Când - neslric aduşi. La înviere, sfinţii vor dobândi 
odaia cu nestrieăciunea şi nemurirea stării asemănătoare 
lui 1 Iristos. luminând mai trudi ca soarele, ca şi Domnul, 
când va schimbat la faţă. în mume; căci Apostolul spune 
despre sfinţi că atunci voi fi cum este HI şi totdeauna vor 
fi cu Domnul (cf. I Tcs. -4, 17). 

De arătarea lui dumnezeiască. Notează că numeşte 
şt trupul lui dumnezeiesc tomate dumnezeiasca văzuta, 
ceea ce c contrar Nestorienilor şi Acefalilor şi celor CC. 
cugetă ca Domnul nu este nici acum şi nu va ti nici atunci 
cu trupul; mai notează că dacă va fi o arătare dumneze- 
iască văzuta a lui, ea va fi un trup însufleţit; iar cea 
spirituala sau prin minte, ne va 11 împărtăşită atunci în 
chip mai desăvârşit; de aceea. întorşi fund spre Dum- 
nezeu, vom fi desăvârşii luminaţi de HI. deveniţi în chip 
unitar una. eliberaţi de diferenţele compoziţiei noastre 
trupeşii, care arată simţurile şi dorinţele lumeşti. 

într-o imitare mai dumnezeiască. A numii imiiare 
in.ii dumnezeiasca viaţa mai înalia şi mai voita, precum 
şi acum viaţa de vrednicie îngereasca a sfinţilor se arată 
în starea de laudă şi de depăşire a simţirilor trupeşii, chiar 
dacă nu în mod desăvârşit; de aceea cele ale imitaţiei sunt 
acum mai măsurate, dar alunei vor arăta desăvârşirea 
acestea 

Vederilor • spirituale Pnn simboale. zice. vedem cele 
spirituale ale îngcnlor. cum arată şi prui laprul că Ic zice 
asemenea celur dumnezeieşti Mai sus a arătat şi stinboalclc 
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1 k&$£ tu in scrierea Despre ierarhia cereaseă'.dc acestea 
wv.aacum şi ede despre Dumnezeu. 

^Odihnind. A numit odihna a iucrărit inţeU:sâf< , «' t ' 
•cuprinderea firii dumnezeieşti; căci nimic clin cele ale 
nL c .i-ia nu se cuprind prin mişcarea nunţii sau 
rlâescre» mi c purtata spre ceva ce se poale mărturisi 
Hmuri. deci spre nevuprmsul carc e cuprins pnn 
".lucrarea proprie; U- un porodos: pnn nemişcarea 
S?. ne d("n stmm de necuprinsul dumnezeu n sau 
vum iîitkm neiupnnsui ei. n. trad. » 

Aii preexistaţi* chipsupmm^m. irebuiesanc 
iilim Sa imcU-em ce inseamnă a fi precustac. cflei maie 
Srite ^ înţeleg din aceasta. Din această se va înţelege, 
um &t Aposiolul, ca noi suntem in Dumncvx-u ^mw 
Tlmemmtea hww [Eu 1.4-). Trebuie ş.m.. dec,, ca 
'ducerea tuturor la existenţa depinde de El, ca cel ce e 
cauza si obârşia lor. de aceea se înţeleg fl ca cele ce vor 
r nnn .oiă lai neînţeleasa, tnirucâi au pieexisut in El 
4c ştia îi Că Ic va produce şt când le va produce. Decu 
fgnd în El preştiutc dinainte de veci. au preexistat înainte 
a e . a f, aduse la existenţă cele cugeiaie.c;ue sunt veacurile 
cunoscute de El feiifltte de îoată creaiia ^i se vor lacc pe 
um i t i. cum va spu,s: Cel ce te ştie pe toate wamte de 
[avei ea lor; şi iară$i; famate de a teji plăsmui/ m pân- 
tece re-um cunnsctJt pe ttne - ( Ier- i£% 

Pe care nu e eu putinţă nici a o înţelege. Aşa ace 
Grnioric Teologul, metafrazănd spusa Elinilor: pe 
Dumnezeu a-1 cunoaşte nu e*cu putinţă; iar a-1 vedea e 

şi mai cu neputinţă. 

Si - tuturor. După ce a vorbii de marginile 
aoh'Mtntdo st ft&terllor fnnitale. a reluat acelaşi 
euvăn:. pe care 1-a spus şi mai înainte, arătând roate 
mai emile tuturor cunoştinţelor. Sau spune prtn am- 
bele expresii ceea ce a spus şi mai înainte, că «i 
Dumnezeu loniă cunoştinţa se opreşte şi îşi găseşte 
sfăisaiul luată mişcarea, pentru necupnnderea lini 
dumnezeieşti, fapt care se contemplă în jurul ei etern 
şi nu in timp; sau. mai bine z£s, în El c marginea şi 

capătul (a toată cunoştinţa) sau sfârşitul oricărei 
cunoştinţe. Acestea suni fiinţele şi puterile despre ale 
v.mu ^.noştinţe zice că sunt în Dumnezeu, preexis- 
tând in parte şt "împreună în Dumnezeu, pomvu 
tjjmnu negrăiie a preştiinţei lui. care ştie pe fiecare din 
cele pe care le aduce la existenţa, cum vor fi prin fire şi 
putere din El. care este fiinţa mai presus de fiinţa şi mai 
presus de cunoaştere. Dar irebuie ştiut cu altceva este 
fiinţa $1 aliccva puterea; cea dintâi este dintre cele ce 
Mibzistă în ele însele; cea de a doua e din cele ce au 

existenta în altul. 

Căci dacă - cunoştinţele. Explicarea celor spuse. 
Bine a spus, căci, dacă cunoşimţclc sunt despre fiinţe şi 
cele ce sunt, iar Dumnezeu nu c nici în fiinţă, nici ceva 
din cele ce sunt, pe drept cuvânt e dincolo şi de 
cunoşnnţă. 



Mei 'închipuire Altceva este închipuirea şi altceva 

înţelegerea sau înţelesul; căciprovin din puteri uilenie şi 
dintr-o mi;%re deosebită. înţelegerea esie lucrare şi 
acţiune; iar închipuirea este pătimire şi întipărire ce 
snunui ,-rv : . sensihil sau asemănător eu ceva sensibil; şi 



anunţă ceva sensibil sau 



simţirea sesizează cele existente in forma de grămadă; iar 
mintea deosebeşte, adică sesizează cele ce sunt în alt mod 
şi nu cu simţul. Despre ceea ce e corporal sau spiritual 
sau in care sunt simţurile, am vorbit şi înainte; pătimirea 

este şi o mişcare formatoare; dar judecata .şi disiunjerca 
e de atribuit sufletului şi minţii; deci trebuie deosebit în 
suflet ceea ce sesizează şi ceea ce produce închipuirea. 
Funcţia închipuirii se împarte în trei părţi; prima dă chip 

celor sesizate pentru a face sensibdă sesizarea; a doua 
produce o întipărire din cele ce rămân . nefiind în temciaiă 
pe niscai chipuri; aceasia e ţi numita în mod propriu 
închipuire; a treia o cea în care e toată plăcerea binelui 
părut prin închipuire sau supărarea de la răul parul; deci 
nici o închipuire nu are loc în Dumnezeu; El este şi se 
alia chiar mai presus de înţelesul tuturor, iar părerea este 
o închipuire a ceea ce pare că există. 

Nici atitiRere- Atingere numeşte aici cuprindere 
inţelcuătoare; de fapi, când ne îmâlnimcu mintea in mod 
cunoscător cu cele spirituale şi nemateriale, ni se pure că 
ne atingem de ele şi simţim prin minte cum sunt. ca şi 
prin aiingcrea celor sensibile; dar de Dumnezeu nu ne 

a&tgera nie i în mr>d înţelegător. 

Nenumit şi mai presus de numiri Ncn urnit zice în loc de 

nenumit pnn vreo însuşire; dar El cheamă tafiin{ă cele ce mi 

suni (Rom. 4.1 7>. ca pe Cyr înainte cu atâţia ani %\ pe 

losia 

Ceea Cf. Se explică conţinutul tratatului Despre 

invtî{ăturile Cunotuncooetoq) teologice, 

f)e o dumnezeire. Numeşte de o dumnezeire* 

Preasfânta Treime. 

Potrivite îngerilor. Spunând despre Dumnezeu că 
csie neînţeles şi de neexprimat de noi. se foloseşte de ceea 
ce e mai mie vorbind despic Dumnezeu; căci dacă cele 
despre îngeri ne sunt necunoscute, ec trebuie cugetat 
despre Dumnezeu? Deci. spune că creaturile fereşti 
suni ca nişie araiari ale bunătăţii dumnezeieşti; iar prin 
araiare (enipcArjV) trebuie înţeles mişcarea împărţita în 
mod neimpurut la fiecare din cele împărţite, adică spre 
aducerea la exasienţă a fiecăreia dm fâpiunle spirituale; 
Un acţiunea creatoare a M Dumnezeu se arată t el nun 

tmili nedespărţtrea Creatorului de creatură: nu e in 
aceasta nici panteism, nici despărpre a lui Dumnezeu de 
cele create. t\.\r*l.) Ecu putinţâa înţelege aceastaşi aşa. 
ca modurile unirii cu Dumnezeu, cuvenite unim îngerilor 
cu Dumnezeu. întrucât sunt uniri cu Dumnezeu, fie sunt 
dăruiri ale bunătăţii lui Dumnezeu pentru înălţimea ui. 
fie sunt primite de la El ca o descopenre a bunătăţii lui; 
ş, astfel sunt necuprinse nu numai de noi. ci si de mgeni 
mai de jos; ele sunt cunoscute numai îngerilor celor mat 
de sus. ca unora ce sunt învredniciţi de umnie amintite. 
(deşi nu putem fi despărfin de bunătatea ha Dumnezeu 
va creaturi, tntufi inţeleserea ei ne depăşeşte, n. trad.»; 
in tratatul Despre ierarhia i erească se arata şi treptele 

Minţite de chip dumnezeiesc unite cu acestea. Minţi 
de dup dwnnezetesc pe care le vede şt ca imitata 
îngereşti întrucât ajung sâ-şi înalţe la ele sfintele puten. 
sunt cele numite inuinie Puien îngereşti; pnn acestea 
irebuie înţeleşi autoni Scripturii dintre noi , adaeâ prooro- 
cii si apostolii: căci nu trebuie înţeleşi pnn ele ingeru.din 
faptul că a spus ca sunt MAgfl m marilor 
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fâyyc\oniMiixci^ ). Căci nu îngerul imită pe înger, ci cel 
mai mic. Iar numind pe teologi (autorii Scripturii) min{i, 
a spus că ajung la o unire cu Dumnezeu într-un chip ce 
imită pe îngeri, după putinţa, ca unu ce suni îndumnezeiţi 

prtn odihna de loată lucrarea lumeasca; (şi acesta este un 

înţeles al veşnicei odihne a celor adormiţi în Domnul, 
ei nu mai trec în gândirea lor de tu una la alta. ci au in 
Dumnezeu totul. n\ irad.); căci în cele spirituale toată 
mişcarea şi toată lucrarea e odihna activă, caic conduce 

spre desăvârşirea unificatoare, daca în cele veşnice şi 
necorporale, care sunt odihne şi linişti şi opriri ale lu- 
crărilor, loate împlinesc ceea ce e după lire. care este 
pricinuitoare de odihnă şi de desăvârşire în unitate. 

Odihna. Câci e cu neputinţa a se uni cu Dumnezeu şi 
adeveni în oarecare mod dumnezeu, daca nu se odihneşte 
cineva de lucrările materiale prin simţuri şi cugetare. 

Desprindere de cefe ce sunt. Prin desprinderea de 
toate cele ce sunt se ajunge la necompararea lui Dum- 
nezeu cu cele ce sunt; ca spune ca nici un corp. nici 
putere şi nici toate celelalte nu au însemnătate. 

Dar • nu e nimic A nu fi Dumnezeu nimic trebuie 
înţeles ca nu e nimk din cele ce sunt; câci CauzaLorul 
celor ce sunt C mai presus de cele ce sunt: de aceea se 
spune ca c şi pretutindeni ţi nicăieri: fiindcă nu e nicăieri. 
adică undeva toate sunt prin El şi în El ca ne fiind nimic 
din loate; şi iarăşi în Rl sunt toaie. ca în Cel ce c pretutin- 
deni; câci altele suni toaie cele ce sunt prtn EI. întrucât El 
nu este nicăieri undeva; şi se umple toate, ca Cel ce c. 
dupâ prooroc, pretutindeni; dar nu e nicăieri, dupâ altul, 
care zice: Sau care e locul odihnei Mele? (Is. 66. 1; Papi. 
7.49). Câci, dacă ar fi numai peste tot. El ar fi toate şi în 
toate în mod spaţial: astfel este şi nimic, ca fiind peste 

cele ce suni. 

A toată deprinderea. Deprinderea este o dispoziţie 
statornică; mişcarea, opusul odihnei, preocupată de 
multe. Iar viaţa, cea care le arata pe loate în lucrare; 
închipuirea, ceea ce e întipărit în cugetare; părere c pre- 
supunerea hotărâta. Dar se deosebeşte înţelegerea de 
cugetare, câci prima arată funcţia înţelegătoare a sufletu- 
lui, iar uhima. mişcarea înţelegerii. Toate acestea şi 
celelalte câte suni numite aici nu sunt fiinţă, ci se văd în 
jurul fiinţei: de aceea a şi distins-o pe ea de ele. 

Pronia - ca obârşie. Acestea desfiinţează opinaile 
prosteşti ale celor ce îndrăznesc sâ spună că funcţia 

creatoare aparţine prin lire lui Dumnezeu, ca şi funcţia 
ţesutului păianjenilor, (avem aici o respi ugere categorică 
a ideii câ scrierile lui DUmisie au un caracter phtinian 
panteist Doar ai ţine de firea Ini Dumnezeu să creece. 
n-ar mai ţi , > deosebire intre ceea ce creează şi firea fui, 
n. (rad.): căci zice că Dumnezeu numai peniru bunătate 
produce lotul. Uar^i bunătate silita nu e bunătate, n. trad.); 

dc aceea nici teologii (autorii Scripturii j nu îndrăznesc sâ-i 

laude pe Dumnezeu din cele ale lui Dumnezeu îibusj; căci 
acestea suni de necunoscut; ci din ieşirea (ek TipodSou) 
fa cele din afara, care este pronia pentru ce/c cauzate. 

adică peniru cele ce subzistă din El ca Cel ce e cauză şi 
man unsese providenţa lui Dumnezeu pentru toate. Câci 
unte se doresc după purtarea de grijă (pronia) iui 
Dumnezeu, pnn care există şi subzistă, dar cele 
cunoscătoare şi raţionale in mod cunoscător; iar 
înţelegătoare se numesc loaic cele ce exista, pentru că 
sunt minte şi înţeleg cele inteligibile superioare; căci 
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inteligibil este ceea ce se înţelege, care este 
celui înţclcgâtoi ÎTOu votpou» sau care raţele 
voovvtqcj aceasta. Deci toaie câte prin f amu . ~' 

înţelegătoare înţeleg pnn minte, fiind raiionalc ' P; 

şi mîşcându-sc spre pronia lui Dumnezeu sedn ' : ' 

măsura lor i1up;iDjninezeu:iăff cele ce sumnMiJjP* 
înţelegătoare ţi .... un sulVi simiual. adică toaie an' ** 
ca trupuri însufleţite, dar nerauonate. având sufVn^^ 
stand din elementele sj din tocul material au el" *"" 
mtr-o sunare materiala. Uirau fiareri alerimptduT^S 
n. .rad.); acestea trăind nunui din simţire SS 
loamea si setea doresc ,n chip cuveni, in mod" Z!"" 
ceea ce li se oferâ. după cuvântul: Toate ap£S2* 
line .sa fe dai hrana la timpul port ivit (Ps IfjŞ 2Si n 
felul acesta vei alia multe Ia Iov şi | a David Si i 
celelalte caic au o mişcare de creştere sau numai St 
fără simţire şj suflet, ca toaie plantele si ierburile cari,' 
numai o suflare vitală, au fiinţa lor Iară simţire " 
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arborii, cum s-a 



'lire. ca toţi 

spus. ş. l.uul lipsii de sunarea 

neuscacioasa, se mişcă spre creştere şi înnorirc; de aceea 



par 51 ele ca se doresc după pronia dumnezeiască, nrin 
care subziMa şi înfloresc: de aceea şi de ele se vorbea, 
m Psalmul 148. spre a lăuda pe Dumnezeu prin faptul ck 
subzistă pnn HI. Se împărtăşesc deci şi acestea de provi- 
denţa negrăită, dai mimai pentru a vieţui, chiar dacă in 
mod neînsufleţit şi fără simţire, după deprinderea care 
este proprie putem lor. Căci deprindere se numeşte 
însuşirea statornică, prin care se indică calitatea dis- 
poziţiei şi puterii proprii; numai prin această deprindere 
a vieţii naturale se zice că se împărtăşesc in mod fiinţia! 
de putere spre creşterea şi mişcarea ce Ic e proprie, dar in 
mod neînsufleţit şj fără simţire, dorindu-sc după 
bunătatea lut Dumnezeu. 

Cele inţetegatvare. înţelegătoare numeşte firea 
îngerească: iar raţionala, cea omenească: iar prin cele 
inferioare înţelege firea neraţionala, căreia ia spus sen- 
sibila (aiaGrytox!, adică simţuală: celelalte sau plantele 

ii toate calc suni neînsufleţite şi nemişcate sunt cele ce 
au mişcarea vitală, adică de hrănire şi creştere; câci 
acestea se araiă in plante: iar cele fără suflet au în 
ele mimat existenţa: de aceea Ie-a spus fîintiale $i 
stăruitoare. 



Ca - veşnic. Privcşic cât de clar mănurisesic din cele 
cauzate şi create pe Cel mai presus de toate; căci numeşte 
veştnc pe Făcătorul veacuriloi şi c cu adevărat veac Cel 
CC este pururea: de aceea se numeşte *i veac; dar veşnic 
nu este veacul însuşi, ci cel ce se împărtăşeşte de veac; 
de fapt zice îsaia: Dumnezeu cel vesnu care a pregăti 
mueginilc pământului (Is. 40.28). Iar Dumnezeu nu este 
al doilea după veac (următor veacului), ca să se îm- 
părtăşească de ci. ci Făcătorul veacurilor. 

Ca tieim bătrânilor. După cuvântul; Iar Tu Acelui* 
citi şt anii Tăr nu var sfârşi (Ps. 101.28). 

Ca - în adiere. Aceasta este ceea ce s-a spus in cartea 
Recilor, că nu i in t u tremur, nici in nur nu era prezent 
Domnul vorbind lui flie; ci in ţlas de adiere subţire ii 
chema Domnul Uit Rcg. 19.1 M 2); iar prin aceasta 

spune că $i in trup esie Dumnezeu. Cel ce e in toate de 

necuprins; iaci de aflarea lui se împărtăşesc toate şi C 






I- toate şi nu * cuprins de nici una. cum zice şi în 
? var) ghclic Domnul: Duh este Dumnezeu şi cei ce i se 
Ee&'itf. trebuie w» ! se fi»**»* f» duh Şi adevăr lloan 
4.24) 
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Linsa numelui. E fără nume. pentru că este loale şj 
Utnic iJîr. cele ce sunt. ci toate sunt din El. precum se 
«plică insUŞt pe Sine însuşi. 

Ca obârşie. Obârşie ca cel ce dă existenţa; ca mar- 
gine- cu Cel ce susţine în cx istcaiţă < in afară de El nu e 

&isten{d. n, trad). 

Toate în toţi Toate cele ce sunt. precum faptul că din 

El suni loate. 

Şi casa. A spus că El e casa lunilor, ca fiind locaşul 
tuturor sfinţilor, cum a spus Domnul însuşi: Rămâneţi 
uiuu nune iloim 15.4). Căci precum noi suntem templul 
lui. după cuvântul: Voi locui în ei şr voi umbla (II Cor. 

6.16). a$u $î ci C casa noastră; bine a adăugai de aceea 
îndată: în < lup unit: fiindcă a zis că Rl este toate şi în El 
suni toate, ca nu cumva coborând minlea la compoziţie 
sa cadă din adevăr, socotind că toate suni purtate în mod 
îngrămădit in Dumnezeu sau că Dumnezeu este toate pnn 
compoziţie: a vindecai deci aceasta spunând unite, adică 
în unitatea lui. mai bine zis El rămânând mai presus de 
UnitalC, supiaiiniptând loaieîn modncmiparţilştneames- 
tecat. fiind loate cele ce suni în toalc; dar este: nesupus 
rehi{iih'i . adică nu e stăpânit sau circumscris de nimic în 
mod trupesc, ci c mai degrabă deasupra lor; căci este în 
afara de Inale, neliind nicăieri, find loate din EI şi El în 

toate; căci din £1 subzista toaie. 

Toaie- in mod simplu Adică necompus;căcinu s-a 
compus cu nimic din cele ce suni şi nu sa unit cu ele 
trupeslC- decât în limpid icuriomtei. 



Arătări văzute. Numeşte vederi descopenrile lui 
Dumnezeu în simboalc şi spune cum trebuie înţelese. 

I.ncaşuri. gr. âvaKXtyxjic,. Elinii numeau locaşuri 
tâvOKTopa) templele 7.eilor lor . SfăntuJ arata in acestea 
ceea ce se spune la Isaiu; căci se pare că el a văzut în 
Jeniplu acea vedenie f şi slava) dumnezeiască a 
^erafinulur. Iar cele următoare s-au spus pentru vedenia 
'ui fezechiel cea din Bdbilon şi peniru ahe vedi n 

SmuneU: şţ. Kai GtuKOWg ; Tronuii. 

Teah^ia simbolică. Proniite să alcălujască allâ SCii- 
en:. pe care « niuueşie Teulogitl simbolică, 

teravhicâ. Notează că se cuvine ca mai aJes preoţii sa 

"teteSga (contemple) dumnezeiasca Scriptură. 
Asemănufaure celor du tnrnzeieşri. gr, SEOEiBeT^, în 

«X de vederi riumnezeicşli (QCOtpaVTÎC > 

rc-l T'" ^ in V Ie - ° b W»i'ic"îte sa atribuie sfinţilor u- 

«It SRatţ, adică auz evlavios şt vrednic de cele sfinte. 

'VcmifWft. gr. âpV)CXu)V. Cel ce aurie de cele dum- 

jj'eiesn râzănd sau bătând u şi joc de ele sau de u'ilcuinle 

c judecat ea cel ce luplă împulnva lui Dumnezeu 

*°Md£0C). Lui Timoiei ii scrie ţi Apostolul că nu 
uie Vorbit celor ce nu primesc cuvântul ea adevărat. 




Capitolul If 
51 

(Întregii) obârşii durnnezeişti. Acest capitol îi com- 
bate mai ales pe Arieni şi Eunomieni, care susţin 
neasentărtarea. dar şi pe Nesiorienă şi Acefali. Obârşie 
dumnezeiască nunieţte întreaga existenţa a Sfintei şi 
unicei Treimi închinate, ca dumnezeire cunoscută în trei 
ipostasuri; căci c obiceiul lui să numească închinata 

Treime intreajşn dumnezeire; căci aceasta, descoperind 
ce este întreaga dumnezeire, a arătai prin prima deose- 
bii ca Peisoattelta . adică distincta in trei iposiasuri, cu 
proprietăţile lot. sau că unul c Tatăl, altul Fiul şi altul 
Duhul Sfânt; dur cei trei sunt o unică şi singura dum- 
nezeire; dare de ştiui că în legătură cu Dumnezeu nu se 
vorbeşte de existenţă (i)Jiapcjup în sens propriu; câci 
esie preexistentă mpoij/tapCjic,). adică înainte şi de 
existent; iar fiindcă toată existenţa e din El. se numesc 
loate din cele ce SC arată din El, ca să fie î melcs mai presus 
de acestea. 

Arătându-te. Adică făcând u- le cunoscute sau vădite. 

Dumnezeiasca obârşie, gr. Tnv Of.apxfav. Notează 
Câ cuvântul poale li spus şi in mod omenesc, deşi se 
airihuic dumnczeirii pentru unitatea Persoanei (Jut 
Hrisios). 

;Vu • vreunei părţi. Bine spus că nu vreunei părţi. 
Căci lucrările şi toate cuvintele de laudă ale învăţăturii 
despre Dumnezeu nu se atribuie deplin mimai uncia din 
Persoanele dumnezeieştii Treimi, ci ele sunt comune 
Treimii, afară numai de întrupare; câci ea este numai a 
Fiului, cum spune în cele următoare; dar numai pro- 
prietăţile caracteristice ale celor trei iposiasuri suni în 
pane şi in mod propriu ale fiecăruia, cum c al Tatălui să 
fie Tală şi nu al altcuiva. Tot aşa şi despre Fiul -şi Sfântul 
Duh. 

întregii. Notează că se aplică întregii duninezeiri 
Treimea. 

,\'u (recunoaşte) - despre întreaga. Notează că cel ce 
nu spune câ toate numirile dumnezeieşti suni comune, 

sfâşie fără evlavie unitatea închinatei Treimi, 

Un prooroc. Aeeasla o spune David. 

Acestea zice Cel ce este. Notează că acesi Sfânt 
Dîonisie primeşte Apocidtpsa celui intru sfinţi Ioan 
Evanghelistul; căci acolo este spusa aceasta. Iar faptul că 

alunei când era in Faimos dumnezeiescul evanghelist a 
văzul şi ApatalipSti a fost cunoseul de sfântul Dionisic. 

ceea ce vei afla şi din Epistola pe care a scris-o către 
Sfâmul evangheliM şj teolog Ioan. 

Care este. care de la Tatăl. Cugetă cum o foloseşte 
spusa aceasta; căci nu o spune totdeauna aşa. 

Dumnezeirea, gr. trţv 0Tapx lav - '» '^ ie locuri: 
vtaio dumnezeiasca obârşie (QpapxlKTtV Cojf|V). 

Dumnezeirea născătoare de Dumnezeu, Notează câ 
numeşte dumnezeire născătoare de Dumnezeu pe Tatăl 
şi dumnezeire filială pe Unul Născut. 

Prin desfăşurare, gr. 5lCC^O&tN:u>; In loc de: mai pe 

luigi 7rX.atuccpcoc;). 

Toate - prin El. Notează câ alunei când zice că loaic 
suni din Dumnezeu, indică dumnezeirea înlrcagă. adică 
Sfânta Treime; iar când zice: toate s-au creat pi in El şi 
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spre El, vorbeşte în mod precizai (desfăşurat) despre 
iposiasuri; câci acest lucru l-au înţeles toţi despre Cuvân- 
lul creator. 

Şi ale lui. Adică ale Cuvântului. 

Comuti şi unitar. Notează ci a spus: comune suni ale 
Sfintei Treimi 

Lucrările dumnezeieşti. De exemplu. Bu în Duhul 
lui Dumnezeu scot denumi (Lut, I 1.20}; închinarea, ca: 

Celui te huleşte pe Duhul Sfânt nu i se va ierni (Lui 
12,10;; împărţirea darurilor (to 5f tcov 6(op£(OVK 

ddicâ a httrj.\rrwlur. prin spusa: Veţi primi putere venind" 
Duhul Sfânt peste vei (Fapt 1.8). 

Izvorătoare. S-a spus în Psalmi: Că In Tine este 
izvorul vieţii (Ps. 35,9); şi la Ieremia; M*UU părăsit pe 
Mine, izvorul apei vii (Ier. 2.1 M. Dumnezeu e numit deci 
evew. ca un pântece şi obârşie ţi cauza a luiuror celor ce 
se arată şi vin la existenţă; cele pe care unii au obişnuit 
sa Ic numească generale sau genuri sau inUCguri sau 
cuprinzătoare, pe acestea durnnczeicştiic Scripturi le nu- 
mesc cauza izvoruioare; deci pentru caracterul creator şi 
[ară lipsuri al celor ce subzista prin Duhul şi pentru ca Duhul 
Sfânt este ţi EI Cauzatorul tuturor celor ce sunt, cum s-a 
spus şi în înţelepciune, în mod cuvenit se numeşte şi H 
cauză izvorittoare: iar perpetuitatea creatoare a lui s-o 
înţelegi din cuvin! ui; f'utîH Meu panii ai tun ttwmaă, şi Eu 
hurez [\ow 5 .1 75; căci la fel lucrează neîncetat şi Duhul 
Sfâni împreuna cu Tatăl şi cu Fiul; ciuzi s-a spus: Triniite-vei 
Duhul Tâu şi se vor zidi (Ps. 103 J I l 

Cm - înţelesurile (lor) nestrâmbate. Bine a spus 
ncsirâmbatc. fiindcă şi ereticii citesc Scripturile, şi se şi 
hrănesc din ele. şi loiuşi se sîrâmhă pe ci înşişi. 

n 

Cele distincte cuvenite fui Dumnezeu. Distincţie cu- 
venilă lui Dumnezeu în Sfânta Treime a numii cunoştinţa 
necnnfundatâ despre ipfjstasuri: deci nu trebuie să ne 
îngrijim să convingem pe cei ce nu primesc dumneze- 
iasca Scripiură; câci a teologhisi cele comune în Sfânta 
Treime nu înseamnă a introduce o> confuzie a iposta- 
surilnr, 

fn ştiinţa despre Dumnezeu. Vorbind mai sus despre 
>iiinţa despre Dumnezeu, n-a spus că este ştiinţă: dar aici 
numeşte cele ale învăţăturii despre Dumnezeu ştiinţă. Iar 
şuinţa este opinia dreapta, expusa prin rdlionaiticni. sau 
raţiunea dreapta, neînvinsă, despre vreun raţionament, şi 
şliinţa exactă şi expunerea unui lucru, a cărui silinţă se 
numeşte şi care propune cuvântul şi opinia dreaptă despre 
adevăr, ne având nevoie de vreun adaos sau de vreo 
întărire prin ceva asemănător. 

Descoperirile dumnezeieşti, gr. EKepcrvTOptac, 
Descoperiri numeşte învăţaturile care expun misterele. 

in noi neînnmiţiie Nu trebuie să trecem peste dum- 
nezeiasca Scriptură în icologhrsir.:. 

83 

Cri» create prin depăşire. Se laudă Dumnezeu prin 
părăsirea celor înţelese ; câci i se aduce închinare din cele 
neînţelese, prin supradepăşire. de pilda ca nemuritor, ca 
nesfârşit, ea nevăzut, ca neavând nici o trebuinţă şi toate 
cele asemenea; căci sum; comune Treimii şi acestea; dur 
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sunt c«/irr ale luturor ce vin în stare de creatură H 
fiind hi cauzatorul a toi binele, precum s-a seri (; '' ! -' 
că mi binele este al lui as " P^ntrjj 

(Ceea ceeprvpriu) Tatălui larsuprafiiriiaeu,... 

cum 1 ..un as. asa şi Fiului şi Sfântului Duh . , 0rm "* 




Despre Numirile Dunincze ieşti 



precum laiăJui. aşa şi Fiului şi Sfântului Duh Iar- 
distincte ale Sfintei Treimi i e vorba de numiri) nu ."* '' 
reciprocitate sau num, comun, căci nu se noair ţ ' nuA ° 
evlavie Tuiâl Mu. nici hui Tală; la tel ş, Sf^ tu , ^ * 
(Viata), ca noi - a lui fisus. Notează ca nunS 

Dumnezeu Cuvânuil este înomemrea.Onumestc a '' ' ' : 
desăvâşită, impoim a lui Apnllinaric, ca fiiiid din«2E 

înţeleguioi şi din trupul nostru; aceasta o arattcând-2" 
« o n<>< t Koffrpâc)\ aceasta c .ji împotriva lui Eutihw ' 
împotriva lui Ne.stone. când zice câ lisus ca Durnnr ' 
are. existenta neschifuhtttă.făcându-se ca noi Şi zk ' 
târnele in m^menite *unf (iintiule. cum e foame 
oboseala \da> sun .„ dumnezeieşti in trup. n. irad" 
păşirea pe apă. intrarea prin usilc încuiate la ucenicii 
fapia sculării morţilor şi însuşi patima şi toate cele ne 
menea. 

Tainele fiinţrale. Notează ca fiinpaU se refera. Ia 
întrupare; căci a spus-o aceasta, ca să înlăture opinia că c 

o nălucire. 



§■1 



Iniţiaţi iu chip sfânt in tradiţia. Numeşte imjia(i fa 
chip sfânt (icpou-oo-tai > pe cei introduşi în cele sfinte. 

Ascuns şi nearătat. L'uiri ascunse numeşte 
cunoştinţele necuprinse despre fiinţa dumnezeiască; ce 
este fiinţa însăşi a Sfintei Treimi, nu v;i şti nimeni nicio- 
dată. 

Distincţii. Distincţii numeşte închinatele existent 
ipnstasiate, adică a fiului, strălucirea negrăita din Talâl 
şi purccdei ea neînţeleasă a Sfântului Duh din Tatăl. 

Unitatea începătoare. Lnilutea mai presus de uni- 
tatea iitce paloare înseamnă neîmpărţirea firii dum- 
nezeieşti şi simplitatea ei mai presus de toată unitatea şi 
simplitatea în cele ce există. 

Negrăirea. Negrăire. pentru imposibilitatea de a da 
nume fiinţei 

Aţa/spiritualitatea. Se spune cum este Dumnezeu 
necunoscut şi aiuiinţcles si cum dobândim in 
necunoştinţă cunoştinţa despre EI. Căci Dumnezeu SC 
tace i-unoNLUi în neştiinţă, tai neştiinţa să nu o socoteşti 
neinvăţătură; căci aceasta cwc întunericul sufletului; mei 
ca cunoscătoare, căci Dumnezeu este Necunoscutul; căci 
:şi neştiinţa este un fel de cunoaştere; ci se cunoaşte prjn 

acea neştiinţă, prin cate devenind simpli prin ridicare* 

peste înţelesuri, cmc se împrăştie înniulţuiciu-sc şi iarăşi 
involucază Iară să fie o unitaie Iară putinţă de înmulţire- 
Deci. depăşind toată înţelegerea despre Dumnezeu, ne 
facem simpli, ajungând nestiutun ca urmare şi răniăiian*» 
indistincţi prin suirea de unitate şi siând cu sişruranţa I 1 
unire, ne.ştiind că nu ştim. adică neştiind ceva deosebi 
asttel ignorăm ca unii neînvăţaţi şi putând învăţa cele CC 
m\ le cunoaştem acum. dar necunoNcătid cele ncciino 

cute. cu evlavie ridicaţi peste lot conţinutul raţional; ş 
stând în această neşiiinţă. devenim un chip al Celui* 
CSIC înainte de toate; căci părăsind toate chipurile |' 
înţelesurile şi jfiăndu-ne fi.xaţi in ncgtăirea superioM* 




deioaiăgrăirea. nu ştim nici aceasta câ nu ştirn: apoi 
•Ja^ intoicându-nc din negrăirea tăcerii şi coborând din 
aî-erc in 4 - rairc Şi înţe legând că nu şfim, ne apnm în sfârşii 
!> la cauiarea celui necunoscut. Apoi Dumnezeu este 



iarăşi m< 



>n'nteles. fiind înţeles din providenţele iubitoare 



dătătoare 



de danii t. ceea ce înseamnă câ şi din etic create; 



Ar uncie Că este Mântuitor, din altele că este Creator ŞI 
firmarc numeşie cx istenţa lui. ca cea din care este exis- 
a 'i UlJ ior; filosofii numesc şj ei afirmare lonnele 
Lprapi'se materiei; iar neyarea. când se neagă acelea, ca 
• exemplu greutatea pământului sau fluiditatea apei. 
Oeci Dumnezeu, care. Ic preschimba şi pe acestea, este 
afirmarea şi negarea îuiuror, afirmarea tuturor Ca Cel ce 
s p US şj făcui loate ^i Ic-a făcut să dureze; câci in 151 se 
nusun îoaW f* negarea tuturor esiccă Cel ce producând 
preschimbă insăşi fonnele [afirmarea) celor ce sunt si ca 
Cel ce scoate din cele facuic cele după fire; vaci. dacă se 

mărturisesc cele facuic. ele se strica; iar El. din plinătatea 
bunâlâţii. desfiinţează siricucuinca unora, ca a îngerilor 
s i a sufletelor; iar stricăciunea unora o preface în 
nesiricaeiune şi caracterul murilor in ncmuiuc, ca trupu- 
rile noastre la înviere; e vădii câ El. fiind pentru noi mai 

presus de acestea, eslc mai presus şi de afirmare şi de 
negare; şi fiind lemelia şi rădăcina tuturor, nu spaţial, ci 
în calUaie de cauzator. El nu e nici negare a celor ce le 

are. Câci El are însăşi nemurirea; iar nemurirea şi 
necuprinderea şi neputinţa de-a fi cunoscut si cele ca 
acestea, le are nu ca Cel ce nu este; dimpotrivă, osie 
primr-u insuşire oarecare tuturor negrăit şi neînţeles; dar 
e scos din înaic şi negator al îuiuror şi nu e înţeles şi 
cuprins de nici una din cele create, ca Unul ce s-a ridicat 
pe Şine însuşi din aceasia prin nemărginire; câci nu are 
vreo margine. D;ir notează Câ Lpostasunle dumnezeieşti 
sunt fîxatc şi întemeiate unu in alia Căci a zis: Eu stnu 

întru Tatăl şi Tuuil fruut Mine (loan 10,38). 

Ca luminile unor sfeşnice Mintea întreagă a Tatălui 
arcaccsi m.id. A dai ca exemplu al Sfintei Treimi irei 
sfeşnice sau candele aprinse intr-un templu sau o casă. 
deosebite prin iposiasuri sau despărţite între ele; căci 
fiecare eslc in mod propriu alt şi alt sfeşnic; dar au 
comuniunea firii şi a lucrării uniic in lumină şi 
nedesparuie. şi nimeni nu poate deosebi şi spune. în casă 
wu in aerul ci, care eslc lumina accsiui sfeşnic şj care a 
altuia. Cuvâniu! înirupat participă la lumina întreită după 
raţiuncj iconomioi. căci afirmă ieşirea slăviiă a lui Dum- 
nezeu Cuvâniul din Tatăl: şi după re da spusa lui: Eu am 
"şu de i.rj „t,u Meu w Mă due fa'l tnâi Meu (loan 16,28). 
ădauga explicând; D/n fi daca . inevn ar soaie unul din 
Sfeşm.e ffij\ i.iso. nu W sa>ate ceva din lumina ei. 

"m no \u i,},\o ltp.\ite Je lumina sa pe celelalte, Căci 
U'iimd fiul din Tatăl în lume. nici n-a adus împreum-i cu 
Y' P c f-ilalşi pe Duhul în Sine. nici n-a lăsat ieşind, lipsiţi 
W lumina sa pe a celorlalţi, ci şi-a făcut nedesp^irţită 
•cşirca sa de petrecerea sa cu aceia, 

Mut presus de fiinţă. Unirile trupurilor ale celor 
vâiuie întie elemente şi ale celor altfel amestecate, se 
^njmbă prin puteri şi însuşiri şi unirea lor constituie 
■Iteevadecâi fiica celor simple după Wre; la fel şi puterile 

sullcicşii au ceva deosebit prin mişcare. Dar şi unităţile 
■ngetiloj au ceva parţial faţă de iluminările dumnezeieşti. 
Potrivit cu irepiele lor: dar dumnezeirea în SfantaTieimc 



şi cele ale ei. nefîind tăiată de nici una din ceEc spuse sau 
nedeoschindu-sc în Sine. se crede în mod cuvenit că e 
mai presus de toate unirile. 

Luminile supracereşti Notează câ numeşte şi su- 
fletele şi toate minţile lumini Nupracereşti; şi spune ca 
loate fiinţele acestea vii suni unue intreolaltă. cum s-a 
spus. in pilda mulior sfeşnice, îmr-o casa. fiind 
asemănătoare cu Dumnezeu şi îrnpârtâşindu-se pe 
măsura lor cu umtaleasupraunitâalui Dumnezeu; aceste 

uniri se produc în mod necon fundat în cele ncirupeşii. 

rămânând neconfundate înlre ele. 

§5 

Naşterea dumnezeiască mai presus de fiinţă. 
Notează că numeşte naştere dumnezei ască mai presus de 
fiinţă şi izvor al ei pe Tatăl: şi câ numirile nu se schimbă 
in mod reciproc. 

Unirile şr distincţiile. Cele despre negrăila Treime Ic 
teologhiseşte acum până la procesiunea a trei iposiasuri; 

aceasta pentru că Dumnezeu şi Tatăl, mişcai în mod 
netemporal $i din iubire, a purces la distincţia iposta- 
surilor. rămânând neîmpârţit şi nemicşorat în întregimea 
proprie, supranumii şi suprasimplu; din El provine exis- 
tenţa strălucirii proprii, ca a unui chip viu. şi Preasfântul 
Duh care purcede din TatâJ în chip prcaînchinai şi mai 

presus de fiinţă, cum ne învaţă tainic Domnul; cauza şi 
izvorul îuiuror s-a înmulţit din bunătate înir-o dum- 
nezeire întreită ipostaiică. Acestea Ic spune şi Grigorie 
Teologul în scrierea Inuwti na lui Eunwnic, Dar există şi 
în alt sens o distincţie dumnezeiască: pureederca lui 
' Dumnezeu, pentru mulţimea bunătăţii sale, la multifclu- 

ninea creaţiei nevăzute şi văzuie; dar pronia şi bunăratea 
creatoare sunt comune unităţii îniicit iposiatice şi 
disiinctc. Căci Treimea atol împărăteasca se pune în stare 
de-a fi participată de cele ce se pot împărtăşi. într- un mod 
nesupus relaţiei şi ncimpărtăşibil; căci fiecare din aceste 

doua araiă acelaşi lucru, Căci se împărtăşeşte Dumnezeu 
nesupunându-se relaţiei, nefiind reţinut în spaţiu de cel 
ce se împărtăşeşte de F.l. nici nu se împărtăşeşte în mod 
simţual. ei e întreg în împărtăşirea fiecăruia de El şi 
ridicai peste toate; precum producându-sc un glas mare. 
toţi cei de faţă se împărtăşesc după puterea proprie: şi 
bărbatul şi pruncul şi cele necuvântătoare; dar unii având 
mai muliă lăric. alţii mai slabă, glasul este şi împănâştfiil 
potrivit lucrării auzitoare. dar rămânând în sine ţi neîm- 
părtăşit. 

Cele de care se împărtăşesc - sau cele care se 

împărtăşesc După fiinţă, dumnezeirea nu se împărtăşeşte, 
nici nu se înţelege: dar se face împărtăşită în faptul că din 
ea suni loate şi de ea se susţin toate în existenţă 

Şi in fiecare din întipăriţi. Se spune prin pildă cum 
Dumnezeu se face împărtăşit în mod neiittpârtăşibiK 

56 

Nu este pecetea. Opinia contrară şi explicarea din CC 
etoc pecetea 

Deosebirile, gr. â/tofjopyiaaxa. Se referă aici la 
deosebirile ini ipăi iri lor. 

$■' nu eon/rare. Ca nişte pieire şi lemne sau iarăşi cele 
de substanţă fluidă, care nu primesc pecetea din dcgel 
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(din inel), 

Pors-a deosebit Notează Că s-a deosebii de Sfânta 
Treime in întregime şi cu adevărat iiiomenirea Cuvântu- 
lui. 

Fa(u de noi. Aici vorbeşte iarăşi de iconomie, 
alnbuind-o lui Dumnezeu Cuvântul, nefâcând-o comună 
nici Tatălui, nici Duhului Sfânt, decât numai după voinţă. 

Darnoteazâ descrierea iniocmiu a iconoinici. ca ţi-a fauui 
fi in ia c a noi. din noi. Dumnezeu Cuvântul cel mai presus 

de fiinţă in mod neschimbat, întrucât a rămas Dumnezeu 
$1 5-5 fafîinpfl ca noi din al*; noastre în întregime, adică 
având trup şi suflet CU adevărat: si câ Dumnezeu Cuvân- 
tul este (cu adevărat) cel ce a păi imi t. se înţelege cu trupul 
<i"i după călugărit saţi. n. trad,). ţi câ toate cele ale 
ieonomiei suni lucrarea lui dumnezeiasca înnmcnită; şj 
ca nu şi Ie-a făcut pe acestea comune Tatăl, nici Duhul 
Sfânt, decât prin bunăvoinţa şi prin voirea întrupării si 
prin conlucrarea cu Dumnezeu Cuvântul in minuni. 
Noicaza-le acestea mai ales conira Nestonenilor. a Ace- 
falilor şi a Năluci lorilor, 

Eâcându-se • Cel neschimbat. Cum spune că Cu- 
vântul a patimii şi câ mâniile noastre au pipăit Cuvântul 
vte[ii, llloiin 1.1.) arnexpus înainte. 

S-au si distins. înseamnă câ Cuvântul ircimic şi 
dumnezeiesc s-a deosebit pnn faptul întrupării în în- 
tregime şi cu adevărat luând al nostru din noi sau raţiunea 
irioincnirii şi întrupării lui Hrisios şi lucrând şi pătimind 
cele înalte ale lucrării lui dumnezeieşti tnomemic. Dur 
zice câ a făcui înalte şi excepţionale, adică curate şi 
ireproşabile cele ale lîrii lui. care este naşterea, copilăria, 
creşterea, setea, oboseala. în irisiarea. lacrima, scuipatul, 
sângele, sudoarea, coruperea, curgerea, moartea de buna 
voie, ne vorbirea, nemişcarea şi cele asemenea. Căci 
acestea nu ţi Ie-a făcut comune Tatăl si Duhul în nici un 
mod înţeles, decât daca ar zice cineva ca pnn hunavnirc 
şi voinţa. 



Altele - tainice. După înţelesul aliat în pâine si în 
potir. 

Mai presus de puterea - înţelegătoare, inţclesul celor 
spuse despre Dumnezeu îl va dezvolta sau lâicui mintea 
sfinţita care se ocupă în întregime de cele dumnezeieşti 
şi rămâne netulburatâ de cele pamâmcţli şi pătimaşe; dar 
de cele dumnezeieşti nu se poate apropia decât prin 
odihna de loara mişcarea înţelegătoare acelor ce suim 
acesta o spune prin cuvântul mai presus de Iun arca 
miffoşatoar*; aceasta are loc ca atunci când cineva, 
cuprins din toate părţile de necuprinderca lui Dumnezeu. 
înţelege ceea ce caută 

l'rin - participări Completează eu: numiri larpar- 
i.Lipan numeşte dăruirea de către Dumnezeu însuşi a 
celor de care ne împărtăşim 

Ascunzimea. Nici numele de Dumnezeu no indică 
unţa, nici ce este Dumnezeu, ci o oarecaie lucrare bine- 
făcătoare faţă de nci. 

Şi facem şi din împărtăşirile de ecle dânnte de Dum- 
nezeu nouă numiri despre Dumnezeu: dur ce este Dum- 
nezeu este luiuror de neînţeles; căci existenţa 
dumnezeiască se va lăuda cu vrednicie întrucâtva de noi 
când părăsind noi toată lucrarea şi acţiunea, dar mai ales 



cea înţelegătoare, ne va primi pnn sfânta tăcere pe n - 
care ne vom apropia cu mintea de darurile ce vin n> I 
El; căci produce in noi cele ce sunt prin voinţă, când n * 
stăm tare în ncdisiincţia minţii noastre, pe care a numit- ' 
puţin mui sus cui\oştii\[ti intru necunoaşteri. 

Iarăşi - că - este - izvorâtoare. Notează numel- 
venerabile şi înfricoşătoare referitoare Ia neprihănita Tre 
inie: spune că Tatăl este dumnezeirea izvorâtoare t 
Fiul şi Duhlii Sfâni vlăstare ale dumnezeiirii nâscătoarT 
adică ale Tatălui, miădite dumnezeieşti şi flori sifona 
mai />/ esus de fiinţă, S -a spus mai degrabă în Scripturi ca 
surit vlăstare fpXaaxo^) de la v,/i U nea măslinilor lui 
Zanana. al unsprezecelea prooroc; căci cei şaptezeci zic 
câ suni două rumuri (dw vXctâouc). iar alţi tâJcuItori 

zic câsunt spice şi vlăstare (OTQ XWC KCli PXoaioiVt 
Iar turnau, unde se spune: Părintele luminilor yL Um 7nă 
din lumina, lai paternitatea (naxptdv) numeşte 
pârinţimea (Tr]V naxpoxnxaj. Deci adaugă %\ftUafa 
(DidXTB): căci zice Apostolul: fJin care se numesc toate 
in cer şi pe pământ (El 3. 1 51; căci a fi taţi S i a se numi 
fit vine de sus, Fiul fiind din Tatâl prin fire; iar Tală | 
tuturor esic prin creaţie şi învăţături; de la El suni s) 
părinţi netrupeşii şi Ri spirituali ai dumnezeilor şi fit prin 
învăţătura şi in înţeles superior între îngeri şi drepţi, cum 
arată şt Apostolul; există un Tată începător şi propriu-zis 
al tuturor părinţilor; căci El da o astfel de împărtăşire şi 
C începătorul tuturor (iilor Fiului, care §i El s-a făcut prin 
aceasta panicipabil. cum însuşi zice: Arătat -am numele 

Tău oamenilor (Ioan 17.6); căci se numeşte Tata cel ce 
arc pe Fiul însuşi care a spus acestea 

Cele cauzate. Cauzate sunt ţoale cele produse prin 
creaţie, fie în cer. fie pe pământ Iar cauza sunt cele 
supracxisienre. adică cele trei ipostasuri ale Sfintei Tre- 
imi. E vădit deci cânu e nici o înrudire îmre unele şi altele; 
de aceea le spunem cauze şi cauzate. Bine a spus deci de 
cele cauzale ea unele suni chipuri n/e cauzelor f€V§€- 
XOUXVag; căci nu sunt toate. 

Şi dacă ar spune cineva câ viaţa. Cele ale celor 
< auzaie preexistă in mod prtsosiior şi fiinpal in cau:e\ 
deci nu spunem bine afirmând ca dumnezeirea vieţuieşte 
şj se luminează; căci aceasta este cauză a vieţuirii noastre 
şi a faptului de a fi noi luminaţi; deci preexistă fiinrjaJ în 
dumnezeire cele ce ni se dau după har: iar aceasta în- 
seaninâ prin pat ticipttre: căci zice Apostolul: Prin har 
sunteţi mântuiri (Ef. 2.8) Şi noi spunem câ suntem 
mântuiţi. Iar El este Mâniuiiorul nostru. Şi iarăşi: CV dfr 
plinătatea Iru noi tapam luat (Ioan 1,16), 

Oar şi - din toată învăţătura despre DunintWi* 
Numeşte învăţătura despre Dumnezeu cele despre ino- 
menire: şi numeşte forma pipăibila luată de Dumnezeu 
întrupare a Domnului Jisus: aceasta mai ales împotriva 
Ncstorieniior. pentru a spune câ El s-a făcut fiinţă în mod 
omenesc. Dai observă câ spune de trupul Domnului li-sus 
că a luai forma pipăibilă din sângele feciorelnic: mai 
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notează că spune că unii îngeri sunt toane vechi şi că unul 
dintre ei este întâiul. Şi vorbeşte de îngerii mai vechi 
dumnezeiescul Ioan in Apixxttipsă. Iar la Tobic am citit câ 
sunt şapte primii îngeri, ea şi la Clement, confonn cu ce a 

scris în canea a cincea a fnxăt/uurilar i'YnoTVK(bctw\'). 

Iar cel mai vechi "înger a obişnuit să numească primele tiei 



neptc 



Tronurile. Serafimii. Heruvimii, cum arata de midie 
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jra în canea Despre tenii i;io cerească', i ar aici spune câ nici 

celui m;u înalt dimie îngeri nu-i este cunoscut modul 
inoiticniriî. 

De strălucitul, gr. Kcri Tto k\£1\xo. De slâvitul. 

învăţător Dă de înţeles ca învăţător propriu pe -Sfântul 
Jerotei. căci s-a folosit după Pavcl de acesta; şi spune câ 
acesta a fost inspirat asllel poale fiindcă a pâlunil cele 
dumnezeieşti, tar ce este mi numai a învăut. ci ştir pătimi. 
■c-,1 spus in Epistola către E\rer, căci a învăţat uscultareit 
din ceh ce </ pătimit (Evr. 5.$). Fiindcă cel ce pătimeşte ia 
din experienţă ceea ce învaţă, de pildă cel ce a pipăit mai 
muli decât cel care a auzit numai: dar şi mai mult. cel ce a 
fus! lovit vreodată cunoaşte ce edurerea şi îşi reprezintă mai 
mult ce este ca; aţa şi cel iniţiat prin descoperire va tâJciiî 
mai dumnezeieşte cele dumnezeieşti: iar a pătimi cele 
dumnezeieşti esic de felul acesta; căci s-a spus de Apostol: 
Să ne ingttipâfti cu tfriSfog, ca 5â ne şi .utilăm cu F.I şl Să 
impatâţim m El (Epistolele Şfivuuktt PaveL cx variis 
loeisi; iar cel ce s-a răstignit pe sine şi trupul sân poarta 
stigmatele lui Hiistos în trupul său; pe drept cuvânt va şi 
împăraţi deci împreună cu Hristos şi va îndrăzni să 

privească ramele Iui. când odaia ce de acest sfâni spune câ 
n-a învăţul numai, ei şi a pătimii cele dumnezeieşti; şi cel 
ce e iniţiat prin descoperire în taine iese din sine şi bine se 
zke ca a păi imit cu folos acesta patimă, ca să se facă locaşul 
lui Dumnezeu. S-a spusdc el câ a pătimit cele dumnezeieşti. 
pentru câ nu Ie-a pnmil numai învăţând prin cuvânt 
invaţâi ura despre El. ci a fost şi înupârit prin dumnezeiasca 
iluminare şi s-a însemnai în înţelegerea lui cea sfâniâ de cele 
mai presus de fire. Şi această iniţiere în cele dumnezeieşti 
d numit-o împreună pătimire (simpatic) sau împreună 
simţire. 

SP 

Cauza tuturor. Da aceste cuvinte dumnezeieşti. 
arătând cum şi Fiul e toate în toţi ţi capul tuturor, după 
Apostol (cf. Col. 2.KÎJ. şi spune câ el este plinirea şi 
XUSţin&oFul tuturor; el strânge în reciprocitate creaturile, 
Şdicâ părţile in tuiul, ca Cel ce este totul; deci ca Cel ce 
IC aduna pe toate este. în mod cuvenit şi in parte, fiindcă 
Şi iiiaîă partea este pane a totului; dar nu c nici totul, nici 
parte Ga nefîind nimic din ele, ci tăind mar presus şi de 
l0; ua fiinţa; iar părţi ale întregii lumi sunt cele vazme in 
Special 1 , ca acrul, pământul, plantele şi celelalte: şi dum- 
nezeuea lui este numita desăvârşită. în raport cu noi cei 
!es,ivâi$iti, cum se spune la Matei: fiţi desăvârşiţi. 
x ''uru câ Eu suni desăvârşit ici". Mat. x4H); dar faţă de 
togerij desăvârşiţi. Rul nu-şi spune câ este desăvârşii, ci 
supnidcsâvârştt şi obârşia desăvârşirii (rcXeTcepxn^' 
lilnd început (SpJMOV i al ei. căci este înaintea desăvârşirii 
' flpoxcXciOCjK aşa se spune câ e şi chip in cele fără chip; 



şi necorpoia]. ca Creator al tuturor chipurilor şi început 
a tot chipul; iar faţă de toate enipurile e fără chip şi mai 
pi esus de chip. fiindcă şi chipurile şi ideile sunt rele de 
al dtttleu (secundare) Îa\^ de El. 

Distingând în loc de: deosebind şi salvându-lc de 
confundare. 

Şi e măsura. Măsura este a celor ce suni. fiindcă in 
ea toate sunt trecătoare şi s-ar putea spune cu dreptate şi 
veac: căci dacă se spune veac tattovj despre ceea re este 
pururea (Ot£i tOV), Dumnezeu însuşi este cel ce este 
pururea: fiindcă s-a spus: fot 'tu aceiaşi eşti şi anii Tăi 

nu vor sfârşi (Ps. 101,28); $i iarăşi: Cel ce număra 
nmlunule stelelor (Ps. 1 46,4) şi măsoară cerul cu palma 
şi pământul cu pumnul (îs 4-0,12). Iar El c Fâcâiorul 
veacurilor, ca Cel ce este Făcător al îngerilor (căci aceştia 
sunt nemuritori); ca atare, se zice câ având nemurirea 
pururea, c viaţa, veacul, dar nu timpul; căci e fără sfârşit 
şi va fi pururea; deci nu i se spune veac în înţelesul 
timpului, care are sfârşit, ci în înţelesul câ estt pururea, 
în veacuri care nu au sfârşit. 

Plină în cele eu lipsuri (în cete nedesmârşite). Ceea 
ce a spus mai su s: nedesăvârşită în cele desăvârşite, aici 
spune: supraplină în cele pline: şi deci nedesâvârşitî) 
trebuie să însemne supradesâvârşitâ în cele desăvârşite. 

Până la fire. Vezi cum spune a venit până la fire. 
Injelcgc fiica noastră; şi nu vorbim drept, spunând fire 
a Iui Dumnezeu; căci iată cum spune: a coborât până la 
fire, adică a ajuns la cel mai lipsit de cinste, din care nu 
a câştigat El ceva. Notează sensul cuvintelor. 

In mod neschimbat. Notează câ a comunicat cu noi 
în mod neschimbat şi neconfundat, deci şi fără patimă; 
şi câ a rămas în cele naturale ale noastre mai presus de 
fire şi în cele ale fiinţei noastre mai presus de fiinţă; şi a 
a\ut ale noastre mai presus de noi. ca naşterea din 
Fecioară, lipsa de păcat, grâirea cu puterea Iui Dumnezeu 
şi împlinirea tuturor, umblarea pe ape şi cele asemenea. 

Notează că nimeni nu teologhiseşle aşa despre ieono- 
mie împotriva Ncstonenilor. Acefalilor şi Nălucitorilor 
(Fanteziştilor). 

Numirile comune. Mumirile comune şi unite ale Sfin- 
lei Troimi se numesc cele ce vin din darurile ci ia cele de 
dupâ ea; unoi asllel de daruri li se spune şi distincţii şi 
mulţimi, 

Se înmulţeşte în chip unic. Aceasta se spune îm- 
potriva Nălucitorilor care înmulţesc pe Unul; căci 
deoarece din El şi prin HI şi spre El suni toate şi El este 
capul tuturor celor ce sunt şi El a adus; la existenţa toate 
fiinţele în mod cuvenit, se zice câ se înmulţeşte prin cele 
făcute de El; când toate se vor supune Tatălui şi El se va 
numi prin cele făcute de El. pentru câ se supun lui. atunci. 
cum zice Apostol ui, si F iul imuşî se va supune lui fi Cor. 
1 5. 2H ): şi pentru câaccsta a rămas Unul in mulţimea celor 
create rlc El. a rămas Unul şi Acelaşi, în revărsarea 

ncniicsoratâ a darurilor lui şic totul în păru' şi nuc nimic 
din loi; căci este mai presus de fiinţă şi ne ajuns de nor, 
aceasta o explica mai jos. 

în (aducerea) unitară A nunul unitara aducerea 
luiuior la existenţă, indicând câ s-au creat odată cu voirea 
m cele făcute nu au venit pe încetul şi parţial la existenţă. 
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Dar dăruirea nu se lasă micşorau»; iar creând Dumnezeu 

cele^ce sunt. nu-şi micşorează îniru nimic bunaiăţile lui. 
Jnţetegând-a - călăuzitorul comun al nostru. 

Călăuzitor şi îndrumător comun este Apostolul Pavel: 
caet prin ei a crezul, cum am cunoscut din Fapte (Fapt. 

17). Şi noieazacă bfântul Ieroiei a fost invaţai de Sfântul 
Pavel. 

Dacă sunt - aşa-zisii (dumnezei). Chiar dacă sunt 
mulţi Jianriczei şi domni, dar Unul este Dumnezeu cu 
adevărat şi Tată şi Unul cu adevărat Domnul lisus; 
aceasta arată câ Cauzatorul şi Creatorul tuiuroreste dum- 
nezeirea prin dăruirea ncînipărţită şi nesfâşiata a numirii 
dumnezeirii |i domniei proprii, care a adus la existenţa 
pe aşa-zişii dumnezei si domni, nu sfâşiindu-sc dum- 
nezeirea în pârii de dumnezeire, ca aurul în multe 
monede; nici mulţi dumnezei întreţii nd duinnczierea lui; 
ei se zice câ Dumnezeu se înmulţeşte cu fiecare prin 
aducerea lor la existenţa cu voirea sa, irmiuJţiiidu-Ke în 
procesiuni pronialoare. dar rămânând Unul neîmpărţit. 

ca soarele ce uimite raze multe ţi rămâne Unul în unitate; 
căci sa spus şi despre Soarele dreptăţii ca se împarte în 
fiecare zi şi nu se consuma; dar bine s-a spus şi despre 
cele dumnezeieşti că unirile sunt mai puternice decât 

distincţiile; de lapi, cel ce ascultă cu cuminţenie vor- 
binduse despre Dumnezeu, auzind spunăndu-se câ c 
unitate, nu trebuie sâ înţeleagă o slăbiciune a lui. nici 
auzmd ea e simplu, sâ-lmielcagâ ca lipsit de putere; căci 
nimic din cele spuse de noi despre Dumnezeu nu trebuie 
înţeles ca redând însuşirea aceea în înţeles propriu, nici 
ca o lipsa, ca de pilda nemuritor şi cele asemenea, nici 
ea afirmare, ea viaţa sau unitate; ci când spunem Unui 
sa-l înţelegem ca de necomparat cu luate, ceea ce arc 
fiecare ipostas. fără să-l scoată din unitatea eu celelalte 
ipostasuri; câci rămâne Acelaşi, chiar daca voinţa pare a 
se deosebi in producerea celorlalte. Câci lipseşte orice 
distincţie in aducerea tuturor la existenţa. Dar cauza 
anterioara SJ «-ea mai puiernieâ esie unitatea neîmpârţiia 
a lui Dumnezeu. I3ar în cele sensibile observăm con- 
trariul; câci nu este o unitate a lor, ci deosebirile clemen- 
telor preexisiă când ajung Iu conlucrare şi se unesc; şi aşa 
produc unirile, ca pe cele de al doilea fîrin compunere; 
dar in cele dumnezeieşti nu este aţa. în ele preexista 
unirea care produce prin voinţa distincţiile, ca pe cele de 

ui doilea. 



Capitolul UI 
SI 

Obârşie a binelui. Izvorul a toaiă bunătatea. 

Dar nu toate. Cum nu sunt prezente toate lui 
Dumnezeu, o spune şj el. dar » vei înţelege si din 
descoperirea dumnezeiasca. Apropiaţi-vâ de Mine si 
Eu mă vw apropia de voi. zice DomnuJ. 

Den noi (să ne întindem). Notează ca rugăciunea ne 

înalţă pe noi spre Dumnezeu, nu ii coboară pe El spre noi; 

notează ţi frumoasele pilde. 

Lanţ mult luminos. Frumos a comparai cu un lanţ 
rugăciunea noastră. Precum cel ce voieşte sa urce la 
înălţimea cerului se ţine tare cu manile de această 
frânghie 

Funiile, gr. 7l€lCTtiâTtOV. Frânghiile. 



Pretutindeni. 

nicăieri 

filosofii îl numesc afirmare. Deci. precum celu 



Cum e Dumnezeu pretutindeni si 
■ i mat sus. în explicarea al caret început 

" ce se 






ridica prin mâini i se parc că atrage frânghia, dar el însuşi 
se ridică pe înceiul prin urcuş., aşa şi cel ce se rmJa 



stăruitor pnn lapte pe care cuvântul Ie numeşte miiS 
prin lucrarea si rugăciunea continuă îşi înalţă mintea s 
spre Dumnezeu. Dar dacă desprindem mâinile de 
frânghie si nu ne îngrijim de înălţarea spre cele de sus. 
câdem din înălţime. La Ici e cu corahia, dacă înţelegem 
prin ea cugetarea noastră Sătulă de valurile vietâ-jS 
marea e viaţa bătută de multe furtun i; iar piatra e Hristos 
de care ţinându-ne neclintiţi, rămânem cu viaţa atraşi 



Vestitul Slavicul. 






Vorbim în desert, gr. LtatacoXoyfioai. Vorbim de- 
geaba. 

tn mod elementar, gr. OTOixeico9£vTac,. O spune 
aceasta in loc de: cu folos. De şiiut câ după Pavel a 

învâţai de la Sfântul Ieroiei. 

Ca un presbiter, gr. /ipCOpTmKCOC;. Prin 
bâirâneţcle unui presbiter trebuie înţeles prin expe- 
rienţa şi cunoştinţă [preotul era şi unul care cunoştea 
ca un bătrân înţelept cele ale lui Hristos; p'resbiteri se 
numeau la început episcopii, n. trad.>; spune câ definiţiile 
rezumau veiauvonxixou; opouej au în ele înţelegerea 
concentrată; aceasta a arătai spunând şi: intr-una 

(EViaiaţ): rezumări (auveXîcjctc;) numeşte poate şi 
exprimările pe scurt. 

Şi pe nai - după putinţă. Adică după cât îmi este mte 
cu putinţă să tâlcuiesc îndemnând şi eu. cum alji 
învăţători au tâlcuil ea noi; acesta e tălcuirca aceea ce ne 

depăşeşte. 

A doua Scriptură. Observam câ scrierile Sfântului 
lerotci trebuie socotite ca o a doua Sfântă Scriptură. 

Vederea de sine înţelegătoare. Spune de înţelegerea 

a ceea ce este neacoperit şi mai vădit, câ c una cu ceea ce 
se înţelege. 

Presbiteriatâ. Spune că autori li&enpresbitcriatâ este 
mai desăvârşită si mai învaţătorcască (didactică) decât a 

tuturor preoţilor. Iar ce este presbitcriul (TEpefJpVClKr}) 
vei înţelege din Jsatu, care zice: Nu bătrân, mi înger, ci 
însuşi Domnul va veni vi ne va mântui', si din Apocalipsa 
Slăntului loan. care spune că a văzui douăzeci şi patru de 
bătrâni în jurul tronului neînţeles al lui Dumnezeu (cL 
Apoc 4,4) , 

Ue viaţa începător. Trup de viaţă începător ţi de 
Dumnezeu începător numeşte poate pe cel al Sfintei 
Născătoare de Dumnezeu, atunci adormit. Notează Ci 
vorbeşte de lacob. fratele Domnului; ţi că era de faţa- 
împreună cu Petru şi cu lacob şi cu apostolii, acest 
dumnezeiesc bărbat. 

A teologi/or. Vorbeşte de sfinţii apostoli. 

Slăbiciunii dumaezeişri. Numeşte aici slăbiciune 
dumnezeiască pogorârea de bună voie a Fiului până ia 
irup. afară de păcat. Căci necunoseând deloc păcatul, a 

binevoit să se facă pentru noi păcat in mod nepâcâios. 
neicşuid din ale sale, ca pe noi cei robiţi păcatului sa I* 



88 




Despre Numirii 

ie.uhk.-a la libertatea de Ia începui prtn înfierea noastră 
prin Sine. Căci. fiind bogat prin dumnezeire, se 
s,,rji-eştc într-o sărăcie de bogăţie făcătoare, asumând 
mai presus de fire trupul nostru, ca noi să ne îmbogăţim 
.tu dumnezeirea lui; şi. fiind închipui lui Dumnezeu şi 
Dumnezeu prin fiinţă, x-a îmbrâcai în chipul robului 
pnn revărsarea bimâtăţu, fiind Cuvântul simplu, iposta- 
siat. v <' H'n'ui fără schimbare trup -loan 1.14). Adaugă 
U aqesioa şi toată vieţuirea lui săracă în trup. ieslea, fuga în 

EgipL convieţuirea nedistanjarâ cu desfrânatele şi cu tâl- 
hării, alegerea celor mai săraci pescari, lipsa de adăpost, 
vieţuirea pnn sine. sărăcia la culme a vieţii lui trupeşii, 
moartea dezonorantă pe cruce icâci blestemat em.Utt cel 
otăinai pe ance. Gal. 3.13). numărarea cu lâlharii 
răulflcaion. înţeparea cuielor, străpungerea cu lancea îll 
coasiă. pălmuirilc. scuipârile. otelul amar, cununa de spini, 
hiiijivuni ţi luările în râs, îngenuncherile, cea mai umili- 
toare luare de pe cruce şa înmormântarea. Iar această ne- 
bunie ţi slăbiciune a lui Dumnezeu a fost cea mai înţeleaptă 
pentru xaţiunea iconomiei şi puternică fără asemănare pen- 
tru oameni. Q suprapu cerni câ si supraînţclcaptăv ictorie prin 
biruinţă deplină, strigată prin tăcerea negrăită şi prin lupte. 

neînţeleasa întregii zidiri, Câci deşi v-u răsi/^nit din slăbi- 
ciune, dar vieţuieşte din putere, după dumnezeiescul Pavel 
; despre aceeaşi faptă a folosit cuvântul slăbiciune şi 

dumnezeire; câci pentru pogorârea de hună voie la noi a 

suportat toate pană In moarte, iar moai tea pe cruce (Fîlip 
2.S); şi fii poarta slăbiciunile noasire şi cu nuia lui noi toţi 
ne .un vindecai; şi patima se spune a lui. după cuvântul lui 
Petru, care zice. Hristos deci ti pătimit pentru noi va 
impui (I Petru 4.1). Şi; Dacă ar fi ştiut, nu t-iu fi răstignit 
pefh't/mid .dinei ti Cor. 2$). De aceea Iudeii se numesc 
si omorâion ai Domn uhu. 

II socoteau ca un cântăreţ. Cei din jurul Sfântului 
Ieroiei spuneau cu grijă şi psalmi şi cântări, ceea ce se 

spune despre rostirea de inine şi despre cântare luiii 
voXoyu-îv şi nuvtp&c t v). Acestea SUM înalte şi negrăite 
ŞÎ trebuie ferite de cei mulţi, dar cei lari în cele puiemîce 
>j uşiu de dovedii, trebuie sâ le gtăiasca spre învăţătură 
şi ccim mulţi. 

m 

Ale celor dumnezeieşti. Adică ale Scripturilor si ve- 
denloi. 

Pentru evlavia prisositoare. Csic un lucru evlavios a 

nu irauia cele mai dumnezeieşti. 

Am primit, Notează câ nu ircbuie neglijata 

^mio.işterea cea cu putinţă a ecloi dumnezeieşti, ci tre- 
buie transmisa si aiiora; căci minţile au prin fire dorinţa 
^ l.iuic cunoaşterea posibilă a Celor mai presus de fire. 

Cel* mai presus de uuL Nu trebuie să ne arătăm 
munciţi pentru cefe naai presus de noi. dar nici să nu 
"^'elijam cunoaşterea dumnezeiască, ei să predăm şi uf 
: ' iele primite. Căci s-a spus mhalesiaM: Cele mai 
""dte &a na le » anii fi « rlv mat adânci i u uiw)\ iele te 
'.' v du por uncir, acelea fc cugeta. 

A poruncit Dupâ Apostolul care a spus: Acestea 
l J 'citâ-lc oamenilor credincioşi (\\ Tini. 2.2). 

iJeet si noi de acestea. Observă de unde a venii si 

porunca de-a scrie. 

Delerotei. fiicele ce se vor spune, vaiâlmacicele ale 



e Dumnezeieşti 
lui lerotci. 



Capitolul IV 
§1 

Să înaintăm deci. Vino deci. 

deosebesc, gr. oq»PÎC ucn- deosebesc. în toc 
de n fac înţeleasă; iar de toaie., arată bunătatea dumneze- 
iasca $i prin faptul c u toate au fost aduse la existenţă de 
ea. 

Fiinţiat. Binele lunţial este însăţi dumnezeirea §i 
toate cele ce suni se împănâşcsc de bine, ca făpturile de 

soare. 

Precum soarele nostru. Nimeni sâ nu creadă câ 
marele Dionisie dă pilda soarelui ea să judece în în- 
tregime cele despre Dumnezeu; ci să înţclcagâcâ precum 
soarele nefiind altceva decâi lumina, nu arc lumina ca 
accident şi că El fiind altceva, alege sufleteşte lumina 
binelui ca să lumineze dinlăuntru yi sa transmită luturor 
acesi bine; câci nu e dimpotrivă; căci dacă n-ar fi sufletesc, 
n-ar face binele prin alegere; căci ar li neraţjonal; şi binele 
nu primeşie lumina din afara; căci el însuşi este lumina şi 
luminează; numai aceasta trebuie să o înţelegem despre 
Dumnezeu, ca El nu arc lumina prin accident, ca pe o 
Calitate, ca noi virtuţile; ci însuşi Dumnezeu e fiinţa 
binelui, cumc lumina fiinţa soarelui şi Dumnezeu fiind 
însuşi binele întinde în jurul luturor strălucirea bunătăţii 
pentru a face bine celor luminaţi; de aceea dă pilda 
soarelui ca pe un chip întunecos şi aproape neconvingator 
al arhetipului cu loiul ncconuimcabil; câci dacă chipurile 
ar cuprinde adevărul n-ar mai fi pilde, ei arhetipuri. 

Inteligibile şi înţelegătoare. Propriu-zcs, aJtceva este 
inteligibil iVor)TOV) şi altceva inţelegâtor (voepovj. In- 
teligibilul este hrana înţclcgătonilui. dacă ceea ce c 

înţeles, care este inteligibil (votvtov), e mai marc şi 
inteligibilul esie înaintea celut ce înţelege sau a 

înţelegătorului (voepov). De aceea treptele superioare şi 
apropiate de Dumnezeu trebuie socotite ca inteligibile 

<cugetabilc • vorycd); iar cele inferioare. înţelegătoare 
< vofpd, ca înţelegând /( c uge land ) pe ce le superioare; dar 
fiindcă cele cugetate sune inteligibile, nu trebuie socoiile 
ca unele ce nu înţeleg (nu cugetă); căci şi ele înţeleg 
(cugetă), fund că .suni minţi şi fiinţe ale vieţii şi minţii 
create celei mai inalte; dar sunt în ele şi lucrări ale unor 
fiinţe enipostasiate; căci louiâ mişcarea şi odihna sunt 

acolo ipo.stasiate şi puteri vii şi mai presus de schimbările 
curgătoare şi trupeşii; de aceea se înţeleg (se cugetă) ca 
nemaieriale; dar înţeleg şi ele cele ce sunt. ca minţi 
netrupeşii şi ca luminând în chip supralumesc de sus 

raţiunile celor ce sunt şi trecându-le pe de în chip lainic. 
inteligibil şi revelator îngerilor inferiori lor. Dar poţi să 
înţelegi şi altfel puterile şi lucrările. Sunt puteri, peniru 
câ toate au preexistat prin putere (virtual) în Dumnezeu, 
având să fie aduse la existenţă pnn El; iar ca lucrttri, 
peniru că creaţia a fost adusă I a exisicnţâ şi pentru lucrare. 
Dar notcazfl că indică şi cui şei ea şi schimbarea, fiindcă 
şi îngerii suni schimbători, desigur prin opinie şi nu pnn 
fiinţă, cum dă mărturie şi diavu-lul şi tagma lui. care a 

căzut din cer. cum vedem şi la Iov 

Ue - coruperea şi moartea. Căci accslea sunt proprii 
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irupuluî. 

Lurnineuză în sens propriu Cele netrupeşii şi cereşti 
SUfll cugetate şi cugetă. 

Paza si locaşul. Statornicia (p.ovr|) şi casa {EOTÎCC) 
înseamnă prin paralelă acelaşi lucru. Iudeul Filon. în 
scriurcs Despre sohm arzătoare st despre heruvimi, zice: 

Statornicia (fţ St jJOVT]} persistenta a părţilor lumii s-a 
numii de către cei vechi, printr-o dreaplă opinie, casă. 
Aceasta o spune şi mai sus, spre sfârşitul primului capitol 

în paragiaful al şaselea. 



De acolo (au) ele. Noieara cele despre îngeri ţi că 

cele nemaicrialc încap şi unele în altele fără sa se con- 
funde, dat suni şi depărtate şi sunt ca nişte grade şi trepte. 
prime şi secundare; şi că minţile dumnezeieşti se în- 
vârtesc în jurul lor. nu într-o învârt ut trupească, ci şupra- 

lumească şi înţelegătoare; şi observă cum se învârteşte 
mintea, ieşind din sine spre înţelegere şiîntorcându-scla 
sine. ncieşind din sine prin imprâştiere şi întoarcere; 

aceasta o dau de înţeles şi roţile cu ochi mul|i de la 

dumnezeiescul lezechiel; dar observă şi că sunt în 
identitate şi la vârf în jurul dragostei dumnezeieşti; 
iar prin idealitate trebuie înţeleasă nedespărţita 
atenţie la Dumnezeu; iar prin vârf înţelege înain- 
tarea inţclegcrii şi fiinţei lor până la dumnezeire; iar 
prin unirile intre ele ale ce for inteligibile. înţelege 
dragostea (£pO Ta» "mire ele. demnă de Dumnezeu 

care. fiind duinnezeicscă şi unificaioarc. Ic uneşte 
pe ele, nu făeându-le u grămada, ci leg fio du- Ie în 

iubire (aya/irjTCO^); dintre existenţe (O VXCOV 6c I şi 
dintre cele inteligibile (VOTŢCGJV) ca şi dintre cele sensi- 
bile (GioOtpXuV) unele sunt unite şi interioare unele 
alrora şi de aceea au acelaşi nume. iar unele sunt 
despărţite sj alăturate, ca o grămadă; iar unite cu cele 

inteligibile (vonyrâjv) suni animalul şi lumina şi lumea 
inteligibilă şi cele ca acestea; iar despărţite şi în alăturare 
sunt armata, gradul, familia, corul; iar la cele sensibile 
unifea c animalul, arborele, lumea; iar despărţirea. în 
grămadă, sunt turma, poporul, corul. 

în (scrierea) Despre (însuşirile şi treptele! 
îngereşti, lată o altă lucrare a lui Dionisie, care trebuie 
căuiată: Despre însuşirile şi treptele îngereşti. 

Potrivite îngerilor, gr. âyyf:\07[pejieîi;. Numeşte 

purificări potrivite îngerilor cele amintite de Isaia şi 
Ie «cehiei în extaz, în capul căiţii. Iar lucrare 
desăvârşiioarca îngerilor numeşte pe cea de la Daniel şi 
pe cea explicată de înger şi cea împlinită cu Pastorul 
Hernia, cum citim in PouoiuL Şi cum îngerii înşişi se 
curăţă şi se desăvârşesc, se spune in scrierea Despre 
ierarhul . ceascu 

De-aft îngeri. De ce se numesc îngeri şi că şi aceştia 
SURI lumini 

Sitjlerele. Notează că sufletele suni altele după îngeri. 

mlenojic lor; şi că sunt nemuritoare, pentru că s-au creai 

in mod fiinţi.il vii; şi cj pentru că sufletele suni călăuzite 
de îngeri suni capabile de viaţa îngerească: aşa am cilii şi 
in Pâ.\t<util 

Oţărşia binelui. Notează că sufletele tuturor 
drepţilor suni Înălţate spre obârşia celor bune. adică spre 
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Dumnezeu; şi ajunse la împărtăşirea 

propovăduiesc cu îndrăzneală, 

/« scrierea Despre suflet. E de căutat cartea Despre 
mi fief. 

Sufletele neraţiartate. Vorbeşte despre sufletele 
ncraţionule şi simţin-ai e; şi notează câ altceva c sunetul 

şi altceva viaţa. 

In mod amfibiu. Spune de repule ca sunt amfuSii, ca 
şerpii şi ca cei cu apt picioare, care vieţuiesc în pământ 
şi în peşteri şi cele ca acestea, clar notează că suflciele sunt 
altele după îngeri şi inferioare lor; şi ca sunt şi nemuri- 
toare ca unele ce suni vieţi lîinţtale; şi pentru că sufletele 

sunt călăuzite prin îngeri suni capahile de viaţa 

îngerească, cum s-a spus mai sus. 

A primit pentru el deprinderea fiinţială, Deci toate 
câte sunt fără viaţă şi neînsufleţite, au fost aduse la 
existenţa pentru bunătatea lui Dumnezeu, având nişte 
calităţi proprii, ca diferitele pietre (dar şi plantele şi 
rădăcinile) şi pământul şi metalele, făcute pentru vreun 
folos şi pentru cele docîoriceşii şi pentru alte trebuinţe ale 
noastre; deci ele nu-şi au din afară deprinderea lor. ci din 
fiinţa lor şi au primit de la Dumnezeu calitatea deprin- 
derii lor. 



§3 



l ar peste toate. Priveşte cum privaţiunile la Dumnezeu 
suni covârşiri producătoare ale celor pozitive, ea lipsă de 
chip. de fiinţa . de xiai/i. de nwue. acestea având sensul a 
ceea ce nu este; dar în Dumnezeu, cel ce este în mod 
suprafiinţial, prin negarea tuturor, (căci nu e nimic din cele 
ce sunt), suni înţelese in sens de depăşire; aceasta o 
lămureşte mai deplin în cele următoare. 

Şi - el însuşi nu este. Cum ceea ce nu csic. e dorit ca 
fiind binele? Căci dacă el însuşi nu esie. cum e dorit7 
Spunem câ 1 el ce na este poate fi înţeles şi ca fiind râuL 

cumscaraiâ mai jos: căci şi ceea ce se numeşte râu, cxislâ 

(se naşte) din pricina binelui. 

Celor cereşti. Cauza începuturilor şi sfârşiturilor 
cereşti zice că este bunătatea lui Dumnezeu; ctei şi 
acestea au fost aduse la existenţa de Dumnezeu pentru 
covârşitoarea lui bunătaie. Iar prin începuturi şi sfârâituri 
cereşti trebuie înţeleasă creaţi unea sferoidalâ care sub- 
zisiăcadimr-un punct sau centru al voinţei lui Dumnezeu 
asemenea unui cerc; căci figura circulară începută din El 
sfârşeşte in El; iar suhsianţa cerească nu creşte fi nu 
scade, ca una ce e deplina şi suficienta sieşi spre ceea ce 
a fost făcută; de aceea spune că e şi neschimbătoare, 
neabatându-sc de la ceea ce a fost făcută: dar Ie-a numit 
$i sfârşituri utpnsv (UTiOJlCpaxeooEig. nu sfărş&m 
umple lOtnoJtfpaTcfxJCtC). pentru că au o mişcare ci- 
clica, dar nu un sfârşii <o margine j propriu-zis. ei ca un 
sfârşii (o margine) în acelaşi cc-i este începui, fiind duSj 
spre acel sfârşit ca spre un răsărit. Trebuie notat Câ _HC- 
şi cii cerul e mişcat Iară Minei şi in mod nescnsibîK. 1 
prin multa născare şt mutare a unor stele, înţelege pe 
a planetelor. F. de nolai şi aceasta, că numai de ele Ş-* 
spus ca se mişca. Mai e de notai de unde suni numărând 
temporale. 
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,t celor doi luminători, pe care Scriptura îi numeşte 

„ian Prin cei doi luminători înţelege soarele şt luna: ii 
numeşte mari urmând lui David; iar Săpuni numeşte 
psalmii lui. Iar restabilirea lor periodică numeşte 
(inşcarca de la acelaşi la acelaşi pe care soarele o face prin 
-■I "invavi. străbătând ciclul zodiac, iur luna în câteva zile 
SC mişcă de la conjuncţie până la deplina ei micşorare. 
Mm notează câ şi numărările temporale provin din 
acestea, «iar şi de lă luni. 

Definesc, gr. âcpopf£o/uai. Le pun graniţele. 

Dutrtnezeîrii cea mai presus de toate. Aceasta am 
scrii-o şi în cele.de mai sus. anume că Dumnezeu c în 
toate ţi nu e nimic din toate. Dar aici spune mai mult. 
anume eft este şt peste fiinţe. K ceea ce spune şi mal jos. 

c&Puronezeu esie cel ce umple şi pe cele ce nu sunt. Dar 
observăciini zice ci uter cele de sus nu ttjtiftR la înălţimea 
Supremii o ci, nici ceîf tir jos nu trec de ea: adică 
dumnezeirea nu arc nici început, nici sfârşit (margine), 
puienle cereşti şi cele mai de sus necuprinzând-o pe 
aceasta, nu pentru ca este şi n-a fost cuprinsă: sa nu 
ţinclegi aşa; ci fiindcă dumnezeirea nici nu este; aceasta 
este CUitvţt hiiţi in nevunoşiin{â. Căci ajungând mai sus şi 
unindu-se. prin iubirea lui Dumnezeu, cu Puterile de sus, 
cunoaştem câ. împreună cu toate, nu cunoaştem firea 
dumnezeiască. 

Luminează. Adică pe cele ce cuprind întregimea lui. 
pe mâMira în care o încap; de aceea se spune şi că este 
măsura celor ce sunt sau câ este începutul şi sfârşitul 
(marginea] tuturor şi e singurul Creator; căci se explică 

pe Sine însuţi mai jos. 

Si ordinea. Lui Dumnezeu 1 se spune t'rdine. fiindcă 
toate Ie-a creat cu bună rânduiala; sau pentru că se 
sitlaţluieşie prin credinţă în cei ce vin la El. nici venind 
tu mare Ixigăţic în cei mai slabi, nici venind prin po- 
gorâri urni mai puţin in cei mai sfinţi, ci potrivit vasului 
meu izvorând în mine bunătatea lui. 

Revărsarea de multe feluri. Precum soarele sensibil 

luminează cele văzute şi cele ce nu participa la lumina lui 
nu paiiicipă pentru slăbiciunea lor. la fel şi în cazul lui 
Dumne/.c-u. loţi câţi voiesc se sfinţesc pnn El. Iar dum- 
nezeiescul Dionisie a tămăduit neclaritatea celor spuse 
despre soare; căci spunând câ soarele csle chipul arătat al 
bunăiâţiî lui Dumnezeu sj numind creatura chip al Crea- 
lonilui. a âdfiiagaţ îndată că din el vine o iradiere de multe 
lehin şi lămureşte în capitolul următor acest lucru mai 
deplin, Deci irehuie spus ce înseamnă iradiere (revâr- 

sare ule mulre felini (jioXXoqtov QTl^XW-^ precum 
dacă cineva strigând şi prin aceasta spunând ceva. cei de 
■aţa. inianţi la auz. aud strigătul şi ceea ce s-a spus, iar 
C« ce se depanează puţin, pe eâl se depanează pe alai aud 
mai slab sunetul, iar cei cc se depărtează mai mult, aud 
£ u atai miii slab şi primesc o pane mai vagă din sunetul 
"Ogaj. şi auzind un oarecare sunet neclar nu inţeleg ceea 
l c s-a rostit, lot aşa trebuie înţeleasa lumina soarelui 
wevărat, chiar dacă pilda e de neconi parat. 

Sila naşterea. Să nu socoteşti că soarele este cauzator 
J ' naslerii sau al vieţii sau al creşterii sau al desăvârşirii 
^'uneia din existenţe, precum nici vreo alta stihie, cfciat 
ac e dintre cele Toane necesare, ca de pildă apa; căci e 
P^ibil sâ durăm si tară soare şi apă. deşi nu permanent. 
Ji destul iinip; dar ştiind Dumnezeu că răceala este CU 
otu J ncrodiloare. iar căldura măsurată e roditoare, şi câ 



plantele şi seminţele au nevoie de căldură, ca şi toate 
corpurile cc au viaţă, fie sensibilă, fie vegetală şi sunt 
curăţite muli. încât suni (acute şi albe, ca hainele şi altele, 
ba. căldura şi înnoieşte seminţele îngheţate a făcut ca 
soarele sa aibă aceasta fire: astfel toate cele spuse se fac 
din lucrarea Creatorului, având această putere nu din 
voinţa sau puterea proprie. Aceasta o spune stântul Dio- 
nisie în mod deplin, explicăndu-se pe sine însuşi mai jos. 
la sfârşitul capitolului cinci şi la sfârşitul celui de al 
şaselea. înţelege deci aceasta cum se cuvine si nu o 
strâmba. 

Este măsura. Soarele se zice măsura şi număr al 
orelor, fiindcă face începutul zilei; iar ziua care se repetă 
în cerc face limpul; de aceea s-a numii măsură, ca unul 
ce măsoară viaţa noastră; căci măsoară na timpul nosrra, 

Câci ea este lumina. Notează câ soarele a luminai şi 
cele trei zile dinainte de facerea lui. fund fără formă; sa" 
câ lumina creată iniâi s-a formatul ziua a patra ca soarele. 

cum spune şi Vasile cel Mare în He.xaimeicn; deci nu 
nesocoti că cele mai înainte spuse nu s-au spus despre 
soare, ci despre prima 1 uminâ creată care a primii forma 
soarelui. 

începătoare, gr. <bg cvapx^'î- Adtca începutul şi 
cauza unirii şi asemănării adevărate, 

După el se doresc toate. Observăm cum împanc toate 

exigenţele şi anume în jurul Celui ce este împăratul 
luturor. după care se şi doresc toate existenţele. Notează 
câ numeşte întâi pe cele înţclcgăioarc (voepQt). apoi pe 
cele raţionale (XoyiKd). înţelegătoare sunt cele nearnes- 
tecatc cu trupurile, ca toate Puterile mai presus de lume 
(cosmos); iar raţionale (cuvântătoare), sufletele 
omeneşti, care sunt în relaţie cu irupul. cum este omul 
sensibil; căci când lucrează numai omul interior, după 
Apostol, adică sufletul, care nu are toată relaţia cu irupul. 
omul este înţelegător (vorpoq. mintal) - în acel moment 

nu-l numeşte numai raţional (AOVtKCOţ). căci aceasta 
provine din trup \\ suflet raţional. Dar spune că cele 

înţclcgăioarc (voepd. ininţilc) şi raţionale (A.oytKdt) se 
doresc după Dumnezeu în chip cunoscător, ca având prin 
fire dorinţa de-a cunoaşte pe împăratul tuturor şi de-a se 
împărtăşi de bunătatea lui. fiindcă sufletul esie 
cunoscător si raţional; bine se spune şi câ are dorinţa 

binelui. 

Iar animalele neraţionalc doresc binele prin însăşi 
puterea simţitoare. Iar cele nesimţitoare, cum sunt plan- 
tele şi cele neînsufleţite şi lipsite de viaţă, doresc în mod 
natural binele, nu ca sa-l şi cunoască, ci ea să rămână 
ceea cc sunt numai pnn dorinţa naturală fiind ţinute de 
bine in existenţa. 

Le tine împreună. 'AoAX.T"|. adică adunate. Soarele 
se numeşte r^XlOV pentru că le adună (C£Qk\r\ KOXti) 

pc cele împrăştiate, adică Ic strânge şi Ic leagă; dar neagă 
câ e D umnezeu. pentru că suni multe care ii sunt contrare 
şi se desprind din el. 

După un cuvânt din vechime. Dupâ cuvântul din 

vechime, arată sau că dumnezeiescul Dionisie si dumneze- 
iescul Timotci au fost filini. cum arată şi în Faptele Apns- 
U'lrlnr. sau araiă gândul nebunesc al Clinilor. Căci numeau 
soarele vechi si începător (TtCtXa IOV KCti âpxotîov).cum 
s-a spus in comedie. 
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§5 



Trebuie curăţiţi, Câci s-a. spus: Apr optau -vă de El şl 
vă veţi lumina Jţl feţele voastre nu se vor mai ruşina (Ps 

SA 

A u iubit mult. Celui ce iubeşte mult, i se va şi da mu It; 
iar celui ce iubeşte mai puţin, i se va da pe măsura iubirii 
Iui; lămureşte ceea ce spune mai sus. Câ Dumnezeu e.\te 
ordinea si niâ-wa n"ns!rch 



§6 



Mai presus de lume, gr. UJiXpKOGpiov. S-a spus 
minţi mai presus de lume. întrucât unele minţi şi trepte 
sfinte suni supralumeşii. iar alte trepte îngereşu sunt 
iniralumeşti, adică rânduite spre slujirea lumii, spre ocu- 
parea de ca; acestea sunt numite de unii şi conducătoare 
ale lumii. Unele din minţile iniralumeşii. oameni ţi 
ingen. sunt şi conducători de neamuri şi de cetăţi şi de 
Biserici şi de sfinţi, cum spune dumnezeiescul loan în 
Apocalipsrt. dar şi ai ailor orânduiri lumeşti, cum spune 
şi Psalm ist ui: Străjui-va înserat Domnului (Ps. 33,7); 
supralumesc este cel duhovnicesc; in jurul lumii este cel 
StffJelCSC; în lume este cel trupesc; în alt sens, supra- 
lumesc este şi cel ce îndrumcazâ învăţătura despre 
Dumnezeu, iar în jurul lumii, cel ce îndrumcazâ 
cunoaşterea naturala, în lume cel ce practica virtutea 
făptuitoare. 

Le cuprinde pe toate. Toate fâc;ându-leşisusţinâridu-le 
şi crcscăndu-le şa prcfâcându-le. 

DţzfrittiL Necunoaşterea separă de Dumnezeu 
(dezbina) după cum lumina mai mult adună şi leagă, cum 
s-a spus mai sus. 

Opiniile. Despre idoli şi despre politctsmul lor. 
închipuiri, gr. (pavîaciac,. Numeşte închipuiri 
înţelegerile pornite de la cele sensibile. 



n 



Şi ca frumos. Frumos s-a numit Dumnezeu în Cân- 
tarea Cântărilor, precum se numeşte şi frumuseţe; şi 
Davîd; împodobit eşti cu frumuseţi mai mult decât fiii 
oamenilor (Ps. 44.3). Se numeşte frumos şi ceea ce 
participă la frumuseţe. Şi notează câ se distinge Inimosul 
şi frumuseţea în existenţe, în cele ce se împărtăşesc şi în 
cele de care se împărtăşesc; dar la Dumnezeu nu e aşa; El 
se numeşte frumos, pentru frumuseţea transmisă din El 
şi pentru câ cheamă pe toate spre El; e frumos, ca Cel ce 
este şi niciodată tiu se micşorează sau creşte. 

Cu sine de acelaşi unic chip. Dumnezeu este frumos, 
de un unic chip. fiindcă nici nu se desparte în deprinderi 
şi deosebiri de frumuseţe făcătoare, nici nu e pentru unii 
jnimos. pentru alţii nu; ei este frumosul neschimbat. Fără 
început şi absolut lara silinţa şi pururea la fel; şi de aceea 
se zice câ are in Sine frumuseţea de mai înainte, fiind şi 
izvorul celor create şi obârşia şi cauza frumuseţii; de 
aceea are $\ frumuseţea in sens de depăşire; căci deşi sunt 
multe frumoase, dar sunt frumoase din El; şi nimic nu e 
frumos prin sine; El e frumos în mod necauzal, iar ele in 
mod cauzai şi prin împărtăşire; deci Dumnezeu este 
Irumos într-un mod unic. tar cele de dupâ El sunt fru- 
moase din El, şi au inimosul ca o calitate. 
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"ase 
ăcui 



Din acest frumos. Se spune: lată toate sunt jrum 
( bune I foarte ; şi după Zuliaria: Tot ce e frumos, s-a ţâ 
din binele necauzal al lui; căci pentru frumuseţe ■! 
Tăcut toaLe in armonie r&pappxrycic,); ^ durează 
legăturile bine orânduite ale tuturor, numite prieieni C 
comuniuni ale tuturor celor raţionale vin Uoa J* 
cugetătoare la Dumnezeu, ca Biserica celor întâi născut 
în cer şi pe pământ; iar peni ru [urmele celor necuvftrtt 
tăloarc, mersurile împreună: rar pentru cele neînsufleţit* 
simţirile intre ele; toate deci s-au unit în bine. mioara? 
prin participare spre cauza lor. 

Şi e capătul tuturor. Dumnezeu c numii capătul 
tuturor ca Cel ce le susţine pe toate împreună, ca Cel ce 
le ţine în siguranţa şi ca Cel datorită căruia toate au fost 
aduse la existenţă, ncavând ele nevoie de altcineva sm 
a se împlini; de aceea i se z icc şi obârşia tuturor. în ealuaic 
de cauza, dar şi de mijloc, ca Cel ce dă puterea de-a 
subzista în mod prelungit; şi desăvârşire întrucât în voia 
lui au sfârşitul «oale existenţele; de aceea zice ţi eâ spre 
EI se întorc, ca Cel cec capătul (tcX.ikov) lor. fund atât 
începutul, cât şi ţinta, cum zice dumnezeiescul loan în 
Apnailtpsii (Apoc 1.8 J; dare şi pilduitorul, ca Cel ce arc 

în Sine de mai inainic ştiute şi rânduite toate cele ce vor 
ti. înainte dc-a le face. cum zice A postului; pe cele ce le-a 
rânduit de mai înainte (Rom. 8.30) şi cele următoare; 
marelcDiomsie le-a înţeles acestea ca modele, prin făptui 
ca a rânduit de mai înainte în Sine cele ce vor H. înainte 
de a le aduce la existenţă, adică înainte de-a le deosebi şi 
distinge prin preştiinţa unitară a lui care le cuprinde pe 
loatc. Acestea le vei afla şi în capitolul V. următor. Dar 
notează ca frumosul e acelaşi eu binele. 

Că si ceea ce nu este, Cum poate ceea ce nu cste-Jă 
se împănăşcască de bine? Căci dacă nu csie, nu poate 
avea nici dorinţă şi nici participa Ia ceva din cele ce sunt; 
cugetă deci c&şî ceea ce nu este. este înţeles în chip diferii 
de acest dumnezeiesc bărbat; uneori numeşte aţa însăşi 
dumnezeirea, ca ne fii nu" nimic din cele ce sunt; alteori. 
materia; dar altcon şi râul. Deci îi zice aşa în diferite 

înţelesuri. Astfel se poate spune câ materia participă la 
bine. întrucât a fost prevăzută în forme şi a fost eliberată 
de lipsa de formă de mai înainte; sau câ râul se îm- 
părtăşeşte de bine. înlrueât pnntr-o bună hotărâre şi ceea 
ce vrea să fie. prin părere, rău. şi ceea ce vrea *a fie 
pururea râu, dorind să fie. doreşte binele: dar înainte cu 
douâ foi spune de Dumnezeu câ e mai presus de cele ce 
sunt; deci ar putea spune cineva bine. câ Dumnezeu este 
mai presus de cele ce suni şi cel ce nu este participa la 
bine ca la Cel ce e mai presus de cele ce suni şi nu e nimic 
din cele ce sunt; înţelege deci cum că vorbindu-se de Cel 
ce nu este frumos şi bun. se vorbeşte de Dumnezeu: căci 
tui Dumnezeu i se spune şi Cel ce este şi cel ce nu este. 
ca Cel ce nu e nimic din cele ce sunt. ci e în chip 

necunoscut deasupra tuturor; dar nu e cineva care sâ 
cunoască în ce fel Dumnezeu nu este. 

Existenţele fîinp ale. Bine a spus Jtinţralez căci exis- 
tenţe în sine sunt cele mai înalte dintre fiinţe. Iar acum 
fiindcă vorbeşte despre cete create, in mod cuvenit a 
adăugat la termenul existenţei tuTtcipcjeu;). IlinţiaU 
(OVX5lOj6ei^i Iar uniri li se spune pentru că nu se adună 
ca O grămadă, ci pentru ca izvorul şi obârşia lor a fost 
Dumnezeu şi de El au fost făcute toate cele care Iu- 
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minează, constituind o unitate şi subzistând in ipostas 
toate existenţele, încât se arată şi ipostase distincte. Dar 
suni şi identice puterile celor inteligibile ce se înalţă spre 

Dumnezeu şi se unesc, fiind si asemănătoare. (Undea sunt 

din El şi apropiate de El. Dar sum şi altele. întrucât se 
produce coborârea şi deosebirea şi împărţirea procesi- 
uni lor dumnezeieşti inferioare şj uliime ale voinţei dum- 
nezeieşti, inmulţmdu-se în cele văzute. Ba se fac şi 
neasemânâtoarc. fiindcă cel Făcui este altul în toate decât 
Cel ce le-a creat şi nu la fel. Dar îmbinările clementelor 
aduc o comuniune a celor Contrare; căci loale corpurile 

sunt din pauu elemente. Iar cele din aceleaşi elemente ale 
lumii sunt coerente, aducând o legătură prin coborâre 
între ceea ce e văzut şi ceea ce c inteligibil. înmulţindu-se 
dintr-o substanţă a materiei corpurilor celor tari şi re- 
alizând înire ele un şir; din acestea înţelege 51 cele 
următoare. Cele unite suni neamestecate, ca în cazul 
neamului omenesc. în ceea ce are comun şi în identitatea 
fiecărui om; căci prin raţiunea comună a fiinţei, toţi suntem 
unil-i, dar in identitatea fiecăruia suntem ncaniesrccaţL 

Toate stările. Stări şi mişcări spune câ sunt trei, pe 
care le ţi înşiră, ale minţilor, ale sufletelor şi ale impu- 
rilor; deci trebuie să Ie înţelegem în mod cuvenit. Minţile 
stau şi se mişcă, cum zic Isaia şi Iczcchiel despre Serafimi 
şi Heruvimi, fiindcă ei urcă şi coboară, cum zice Moise; 
ci se întorc (Urâ slarşil spre Dumnezeu şi sunt fixaţi în 

tensiunea spre El. deşi sunt trimişi şi coboară Ia cele 
inferioare, pentru grija de cei ce se vor folosi; accastacstc 
a sta sigur în apropierea de Dumnezeu şi a se mişca în 
slujirile celor ce beneficiază. Se mişcă în a cugeta la cele 
inferioare şi stau in a fi cugetaţi de către cei mai de jos. 
ca inteligibili, rămânând în identitatea proprie; căci sunt 
paznici şi locaşuri ai lor înşişi; şi locuiesc in ei înşişi şi se 
întorc in ei înşişi şi sunt neîmprăştiaţi în cele sirâine de 
evlavia laţi de Dumnezeu; şi toate cele Inferioare se 
întorc spre cele superioare. Iar mişcările minţilor şi su- 
fletelor sunt în formă de roţi şi în cerc. cum zice şi 
Icvechicl, fiindcă ies din ele însele şi se întorc în ele 
insele, ncicşate din ele însele. Acestea se petrec cu cele 
neirupcşti; iar starea şi mişcarea corpurilor se va înţelege, 
prin rămânerea materiei în suportul propriu şi prin 
mişcarea spre modurile ce se prod uc din ea şi pnn schim- 
bările corpurilor însufleţite şi nefesoftejite. 



In mod circular Notează cum se mişca cele cereşti: 
circular şi pe linie dreaptă ţi în spirală; şi cum se înţelege 
WiSearea în spirală a sufletului. 



Minţile dumnezeieşti se mişcă 



sau ti/ - 
fular. 



lai 



sau tn luiie 
dreapta 



sau în 
spira/ă 



"* mişcarea sufletului. Fiindcă, precum am scris 

"lainte.celececugeiâ sunt inţelegâtoaie(VOCpâ). iar cele 
^gctaie suni inteligibile (VOr|Tâ), cele inteligibile sunt 
Jjranâ a celor înţelegătoare; deci pe drept cuvânt vorbeşte 
de puterile înţelegătoare ale sudleluhii, ca singurul care 



înţelege eelc superioare; dar sufletul nu e înţeles de 
nimeni; deci el e ultimul din cele inteligibile. Iar puteri 
ale sufletului sunt cele capabile de simţiri. 

/// spirală- Vezi de aici toată deosebirea sufletului faţă 
de cele inteligibile; acestea înţeleg în chip înţelegător şi 
unitar, adică prin intuire concentrată, iluminările dum- 
nezeieşti superioare, ce se descoperă pe măsura lor. Iar 
sunetul e raţional şt în desfăşurare, adică împărţit dupâ 
cele împărţite şi învăţat prin participare. Mintea lui 
coborând la raţionamente, se împarie oarecum şi are 
nevoie de raţiunea desfăşurată prin multe modele ca sâ 
urce spre sesizarea a ceea ce este inteligibil. Deci sunetul 
lucrează in mod amestecat şi prin mutare, când şi 
înţelege. Aceasta e propriu sufletului şi când e condus din 
afară spre cele mai înalte: câci urcă de la cele străine. 

Sufletele raţionale se mişcă 

fie cir- fie în spi- fie in linie 

culca. ruJu, dreaptă. 

§10 

Deci (cauza) acestor (trei) - şi a celor sensibile. 

Observă câ spune ca şi mişcările celor sensibile sunt trei: 
circulară, în spirală şi în linie dreaptă; suntem învăţaţi de 
mai înainte să Ic înţelegem acestea, din cele spuse despre 
suflet; câci ea (mişcarea) e circulara, când cele sensihilc 
lucrează prin puterile şi însuşirile proprii, ca focul ce 
încălzeşte ţi ca apa ce răcoreşte şi la fel cele următoare; 
în spirală, când lucrează muiându-se, de pjJdâ peştii din 
apă. păsările şi toiagul Iui Moise asupra şarpelui şi cele 
asemenea; şi în linie dreaptă, când iarăşi vine la ale sale. 
de pilda când dupâ desfacerea făpturilor revin iarăşi la 
elementele descompuse. 

Şi mişcarea. Cineva ar putea fi îndemnai să înţeleagă 
mişcarea aici ca schimbarea şi coruperea celor sensibile; 
căci dacă starea acestora înseamnă facerea, e vădit câ 
mişcarea indica contrariul; deci notează câ şi schimbările 
şi descompunerile sunt de la acelaşi şi prin acelaşi şi tind 
spre acelaşi. 

De aceea toată starea. Adică de aceea tot binele şt 

frumosul. 

E totul unul şi mulţime. Cum se va înţelege că totul 
unul şt mulţime'.' Presupune toată lumea ca pe un marc 
arbore, vieţuind în toate părţile lui însufleţite, oarecum 
ca nişie rădăcini şî tulpini şi în părţile părţilor ca nişte 
ramuri, crenguţe şi frunze; consideraţi pe fiecare *dîn 
acestea ca perfectă prin sine. păstrând în întregul său 
unnca şi ordinea după care trăieşte arborele Eti sine însuşi 
şi cu părţile sale, cum vieţuiesc cele înţelegătoare în mod 
înţelegător şi raţional, iar cele neraţionalc in mod sensibil 
şi cele neînsufleţite şi fără suflare in mod fizic şi prin 
obişnuinţă, şa fiecare este vieţuind în sine însuşi, cum ani 

spus câ trăieşte fiecare şi cu întregul în mişcare, adică 
părţile cu cele generale; astfel vei cunoaşte întregul ca o 
unitate simfonică şi convieţuitoare, dar si mulţimea. în- 
trucât fiecare din părţi trăieşte potrivit cu el şi în mod 
propriu. Şi iarăşi dacâdintr-un unic şi singur Dumnezeu 
suni toate. în mod cuvenit se va spune câ loaie sunt una, 
peniru legătură şi armonie, dar şi mulţime pentru multele 
forme arătate in fiecare. 

Definiţiile, gr. oi OpOl. Definiţiile suni raţiuni expli- 
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cative ale fiinţei fiecăruia dintre lucruri şi aie genului şi 
deosebiri şi indicări a ceea ce este ceva. 

începutul ca model. Este cauză şi model sau început 
a ceea ce e făcut; aceasta este raţiunea prin sine 
desavărşitoare a Dumnezeului etem existând prin fire ca 
model veşnic, spre care se fac cele ce se fac; căci raţiunea 
şi modelele suni necorporale; dar ele sunt şi cauza sau 
obârşia, fiindcă suni aceea pentru care se desăvârşeşte 
ceea ce se face; sau cauze finale, cauza fiind nedespărţită 

de rezultat, căci din existenţa ei se iveşte ceea ce se face. 
ca substanţa tuturor, dar Dumnezeu a adus-o şi pe 
aceasta la existenţa; iar Făcătorul este despărţit de rezul- 
tat, fiind Dumnezeu şi Cel prin care e făcut ceea ce c făcui . 
Şi toate cete ce nu suni. înţelege astfel cum cele ce 
nu sunt. suni în bine. fiindcă în El lipsurile suni mai 
presus de fiinţă; căci nu putem socoii fitniă lipsa, pentru 
că esie fără început, nestricăcioasă. nemuritoare şi cele 
asemenea; căci Dumnezeu nu este acestea. Fiindcă este 
şi înainte de acestea; pentru câ din FI s-au cunoscuu ce 
sunt acestea; şi de fapt nu cunoaştem nici ce nu este 
Dumnezeu, sau cum e negrâii şi necuprins; căci nu sunt 
acestea începutul, ci ele sunt din El; deci EI c şi cauza 
nimicului celor ce suni după El, fiind şi cauza existenţei 
şi neexistenţei; căci la El nimicul este lipsă; fiindcă are 
existenţa, pentru că nu esie nimic din cele ce sunt şi fiind 
Cel ce nu esie. pentru că este deasupra Iui. este. fiind 
Făcător şi nefiind, ca fiind şi depâşindu-lc, mai bine zis 
şi supradepăşindu-lc şi ca fund suprafiinţial. Ciicştc şt 
în foaia dinainte expunerea mea despre Cel ce nu este. 
Şi cele mai mici pe cele mai înalte. A ni scris şi mai 
sus accla§i lucru în primul capitol, câ cele inferioare 
pururea se întorc spre cele superioare şj suni cuprinse şi 
îngrijite de acelea; iar cele de acelaşi fel sunt în comuni- 
une cu cele de aceeaşi treaptă şi simplu loate se iubesc 
unele pe altele şi pe ele; dar şi Dumnezeu le iubeşic pe 
toate şi face toate cele bune. 

însăşi iubirea binefăcătoare. Minunai zice câ 
iubirea (erosul) cea bună. preexistând ca iubire, n-a rămas 
neroditoarc. ci a născut în noi iubirea (erosul) cea bună. 
peniru care dorim frumosul şi binele; căci Dumnezeu c 
făptuitor şi născător, după cum sa spus: Tatăl Meu până 
acum lucrează şi Eu lucrez (Ioan 5. 1 7). Observăm de aici 
mişcarea dumnezeiască: căci dragostea binefăcătoare a 
mişcat dumnezeirea spre pronie, spre susţinerea noastră, 
ca să fie gi făptuitor cel ce se mişcă şi să nu rămână 
nerodiior; din aceasta vei înţelege şi cuvântul monada 
mişiăndu-se şi celelalte spuse de Grigorie Teologul în 
primul Cuvâm despre Fiul, 

Covârşirea care le face. Adică a produs creaţia, ca să 
arate prin ea mişcarea iubitoare. 



sn 



Dar să nu socotească cineva. Noiează câ nu irebuie 
folosite numirile (despre Dumnezeu) . dacă nu apar în 
dumnezeiasca Scriptură, cum se spune şi acum 
despre eros; câ nu trebuie data atenţie cuvjnielor. ci 
înţelesului (forţei) scopului; căci ele dau explicări 
despre Dumnezeu. 

Prin alte cuvinte cu aceiaşi înţeles. Nu suntem îm- 
piedicaţi să folosim (alic) cuvinte pentru înţelesuri echi- 
valente. (Noiează câ |j\n.Tpi5a şi naxpi&x spun acelaşi 
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lucru). 

Trehuie ştiut Pentru ce ne folosim de silabe şi Cu . 
; citeşte textul. Ceea ce voieşte să spună e aceasta- 
voim să mişcăm o raţiune rosută, de c despre ceva 
din cele sensibile, avem nevoie de cuvinte, silabe, litere 
şi scris spre arâiarea celor vorbite; iar de se mişcă sufletul 
de la sine spre cele inlehgibilc prin lucrări drepie. suni de 
prisos simţurile îndreptate spre cele sensibile; căci i s i 
închipuie cele înalte; iar când devine îndumnezeit înain- 
tând pe încetul în înălţări şi prin unire necunoscută 
ajunge Ia atingen cu lumina nevăzută, alunei lucrările 
intcligibilesuntdeprisos.caşi simţurile. întrucât sufletul 
înţelege cele mai inalic decât acestea, unit în sfârşit cu 
Dumnezeu; dar când îşi închipuie totodată şi cele de k>« 
şi se grăbeşte să se mişte şi in jurul celor sensibile, atunci 
trebuie sâ cauie raţiunile mai lămurite şi cele mai clare 

ale celor văzute. 

La fel - şi puterile înţelegătoare. Notează câ altceva* 
e mintea şi altceva sufletul. Lucrări şi puteri înţelegătoare 
numeşte înţelegerile care sunt mai jos şi împrâştierca 
minţii. Când deci sufletul voieşte să se înalţe spre 
Dumnezeu şi sâ se unească după pui înţâ cu El, trebuje 
sâ-şi întoarcă însăşi mintea de la cele parţiale şi sâ se 
salte spre cele mai generale: căci înţelegerile suni 
parţiale precum am spus înainte; deci când sufletul 
devenii înircg minte şi. întorcându-se spre cele din- 
lăuntru, a ajuns întreg unitate şi simplitate, va putea sâ 
se întâlnească cu razele dumnezeieşti, prin neştiinţa de 
laudă sau necunoştinţa învăţată; atunci cunoscând câ 
nu cunoaşte ceJc necuprinse ale lui Dumnezeu, va 
gusia. bucurându-sc. strălucirile dumnezeieşti, nu prin 
ochii sensibili; căci nu le sesizează prin aceştia, ci prin 
slările lipsite de ochi ale minţii. 

Prin simţuri - mai vădite. Explică câştigurile mai 
vădite ale simţurilor; şi spune câ acestea suni cuvintele 
mai clare şi cele văzute mai înţelese . 

Se vor putea înfăţişa bine. Adică cele simţuale. 



§12 



Dar unora • li s-a pătut. Dar şi iubirea (oryânr|) 
indică crosul; şie un nume mai d umncz.ciesc decât crosul. 

Să audă. Notează ca şi atunci erau unii stăpâniţi de 
nume; acestora le închide gura cu dumnezeiasca Scrip- 
tura . 

Dumnezeiescul Ignatie. Şi din aceasta socotesc unii 
sâ critice aceasiâ propoziţie, ca nefiind a dumnezeiescu- 
lui Dionisic. pentru câ spun că Ignatie a fost mai târziu 
ca acesta; şi cum poate cineva sâ pomenească pe cel de 
mai târziu? Dar e o invenţie şi această părere a lor, căci 
Pavel, care a luminat pe Dionisie. a fost mai târziu I» 
Roma. în timpul sfântului Petru, după care Ignatie ajunge 
episcop ai Aniiohiei. după mutarea lui Petru la Roma; iar 
sfântul Pavel a trăit mult linip, puiând lumina pe Dio- 
nisic; iar Dionisic a irâit după el; iar evanghelistul Ioan 
a fosi exilat sub Domiţian la Patmos. unde îi scrie Dio- 
nisre; iar Ignatie mărturiseşte înainte de Domiţian. deci 

înainte de Dionisic. 

Erosul meu. E de cercetat cum după Ignatie. care 
spune şi scrie după TinioteL în vremea lui Onisim. R^ 
manilor, erosul meu .wr răstignit, Dionisic scriind lui 
Timoici aminieşie de acesta, (cum scrisese deja Ignatie); 
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gjsă nu mai caute vreunul din filosofii din afară sâ aducă 
spusa sfântului Dionisie despre crosul dumnezeiesc ea o 

dovadă în plus că ca s-a introdus în scrisul lui Ignatie din 

neştiinţă mai lârziu - fapt pe care l-am cunoscut câ s-a 

întâmplat adeseori multora - şi câ scrierea acestuia a 

esisiai fără acest cuvânt: căci această zicere (apoftegmă) 

îi era familiară, ca şi faptul câ despre el se spunea si scria 

că eSlC pW'ttftor de Dumnezeu (9ecxp6poc(; căci nu 

exiStâ dovadă când se spune: Scrie unora, adică Ro- 

ni.milor; darfsc poate spune) simplu: Suie dumnezeies- 

t ut f&nrtie. 

fn introducerile anterioare. Trebuie şliui câ numeşte 

introduceri anterioare, cele ale lui Solonion la Scripturi. 

de unde sunt luate şi cele spuse. 

Dar iubirea (ăyăllT\) indică crosul, al cărui nume c 

mai dumnezeiesc. 

Mai mult pentru cete dumnezeieşti. Pentru ce teolo- 
gii atribuie celor dumnezeieşti mai mult crosul adevărat. 

Mulţimea. Notează câ mulţimile folosesc şi cuvintele 
potrivit cu ceea ce înţeleg ele; spune ce face erosul şi 
despre două crosuri, dumnezeiesc şi împărţit, adică im- 
pese. 

Mai greu. Adică reprobabil. 

S-a întors, spune David despre Ionatan în prima 
(sic) cane a Racilor. 

Sfinţii -folosesc. Acelaşi înţeleşii are erosul si agape; 

şi care este lucrarea crosului. 

Amestecare. Adică amestecând cele ce iubesc cu 
celelalte. 

Pentru frumos. Ceea ce a spus mai sus. câ erosul 
dumnezeiesc preexistând în Cel bun. a nâseui în noi 
crosul, prin care dorim hirtele. % 



§13 



Extatic. Despre extazul erotic a spus şi David: Eu uni 
spus întru uimirea mea (extazul meu) (Ps. 115,2). 

A ie%it din sine. Notează cum se înţelege: A ieşit din 
sine in Dumnezeu. 

Putem îndrăzni. Şi că Dumnezeu iubeşte pe toţi. 

De aceea - şi râvnitor. Dumnezeu se numeşte şi 
răviutor, ca iubitor al mântuirii tuturor. 

Dar ce roiesc in generat II numeşte pe Dumnezeu 

izvor şi născător al iubirii şj al crosului; căci El avându-lc 
pe acestea, ie-a arătat în afară - înţelegem făpturile; şi 

pentru aceasta s-a zis: Dumnezeu este îttboe ( I Ioan 4. 16); 
dar şi în Cântarea Cântărilor i s-a spus la fel iubire, şi 
iarâşi ditkeciiu şi dorinţa, care esie en>&; iar cel iubii şi 
>ndr jgit eu adevărat, este El. lai prin faptul câ revarsă din 
El erosul iubitor, se zice câ El ÎI mişca, fiind născătorul 
acestuia; iar prin faptul câ HI este cel îndrăgii şi iubit cu 
a devârat, mişcă pe cele ce îl văd (caută) în cei ce a pus 
puterea de a-I dori. 

îndrăgit - şi iubit. înţelege pe Dumnezeu ca pe Cel 
CC aduce la unire şi mişcă spre unirea iubitoare în Duh 
s au ca pe Mijlocitorul acesieîa şi ca pe Cel ce pune în 
armonie cu El spre a fi îndrăgit şi iubii de cane făpturile 
lui, tar mişcător îi zice, ca mişcând pe loate după cuvântul 
'ut. *prc a se întoarce spre El. Iar cuvântul aducere 



< Tipoaytoyta). deşi la cei din afară nu înseamnă un lucru 
curat, aici ii araiâ ca pe cel ce produce mijlocirea unirii 
in Dumnezeu. 

Şi - e mişcat. Notează mişcarea dumnezeiasca, prin 
care se mişcă. Dumnezeu este şi aducător şi mişcător. 
Ridicată peste toată. Unirea iubitoare cu Dumnezeu 

e ridicată pesic toată unirea şi deasupra ei; îi zice ridicată 
(^rpT]uxvr]V)ca mai presus de loaiâ iubirea; căci erosul 
dumnezeiesc este Ţâră început şi fără sfârşii, ca pornind 
din bine şi întorcăndu-se spre bine, în formă circulară; 
fiindcă şi linia cercului nu se cunoaşte de unde a începui 
şi unde sfârşeşte; căci din El este dorinţa binelui şi tinde 

iarăşi spre El; căci în El însuşi esie şi rămâne puterea dc-a 
iubi a bunătăţii şi a celor ce tind spre bine. 

Mişcarea îndrăgiră (a crosului}. Mişcarea îndrăgită 
preexistă binelui; ca fiind simpla şi pururea mişcătoare în 

bine şi pornind din bine. se întoarce iarăşi spre el. fiind 
fără sfârşii şi fără început, ceea ce face arâiaiâ dorinţa 
noastră spre dumnezeire. Dar notează câ cel ce porneşte 
ciem este binele, care pornind spre cele inteligibile şi 
sensibile, se întoarce iarăşi spre El însuşi şi nici nu se 
opreşte, nici nu sfârşeşte. 



§15 



Din imoele sfântului feratei 

Erosul. Sâ afle curn cugetă marele Icrotei foarte bine 
despre erosul de laudă; înlâi îi spune dumnezeiesc, pentru 
câ şi prinia cauză a crosului ceresc este Dumnezeu în chip 
ridicai pesie loaie şi necauzat; căci dacă iubirea esie, 
precum s-a spus. erosul însuşi, dar s-a scris câ Dumnezeu 
este iubire, e vădii crosul unificator al tuturor sau iubirea 
este Dumnezeu; deci de acolo porneşte mutându-sc la 
îngeri; de aceea îl numeşte pe el şi îngeresc, motiv pentru 

care ar putea vedea cineva crosul dumnezeiesc şi ca 
putere a unităţii lor; căci nimic nu e in dezacord sau în 
opoziţie la îngeri. Apoi după înger, vorbeşte şt de erosul 
înţelegător, adică cel din oamenii înţelepţi în cele dum- 
nezeieşti, care sunt ai Bisericii; către aceştia vorbeşte 
Pavel: ca să spuneţi acelaşi lucru (c(. Filip. 2,2) şi cele 
următoare; şt Domnul: Ca sâ fie una, curn şi noi una 

suntem (Ioan 17.1 1). Acestea, despre cele din adevărul 
creştinilor; în sfârşii şi despre loţi oamenii. în care esie 
legea prieteniei; iar sufletelor raţionale Ie-a spus şi 
înţelegătoare, pentru mintea lor dumnezeiasca; iar eros 
psihic a numit pe cel al celor ncraţionalc sau iubirea 
simţuala, adică lipsită de minte; căci din accasia puierc a 
dragostei (a crosului) zboară şt păsările în grup şi ciorile 
şi rândunelele şi corbii şi câte ca acesCca; şi umblă pe 
picioare oile. căprioarele, vilele şi cele înruditc;'şi fnoaiâ 
chiţii şi peştii şi cele de acelaşi fel; şi cele ce nu umblă in 
turme se mişcă spre întâlnirea cu cele de aceeaşi fire. Iar 
eros natural numeşte deprinderea obişnuită a celor neîn- 
sufleţite şi fără simţuri, sau însuşirea celor ce sunt 
siâpănite de erosul faţă de Creator pentru faptul de -a 
subzista prin El; şi ele sunt întoarse spre Dumnezeu prin 
mişcarea vitală sau naturala. 

§16 
Deoarece - dintr-una Am spus mai sus Câ cele ce 
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înţeleg (Tot vqowtoc") .sunt înţelegătoare (VOEpd) şi cele 

înţelese (xâ voaiJu£vce) inteligibile <vot)tq:); şi cele 
înţelegătoare (voepd) au dcasupru lor. fără îndoială, pe 
cele imeligibile, de aceea cele înţelese ixâ voou|icva) 
suni hrana celor înţelegătoare; deci cele înţelegătoare 
suni îndrăgite de cele inteligibile, fiind întoarse spre ele 
şi oarecum in urcare; dar îndrăgesc şi cele inteligibile (xâ 
vorjirij pe cele înţelegătoare eu grijă Cm mod provi- 
denţial) de-a Ic transmite un folos egal. Şi S-a mărturisit 
deci că iubirile (crosurile) acestora se află deasupra 
iubirilor eelox sensibile. Dar socotesc că acestea s-au 

numii inteligibile şi înţelegătoare fvorjxd şi VOCpci) din 
participarea la Cel ce csic hun. fiind făcute astfel. Iar 
iubirile (crosurile) de sine inteligibile, se numesc dum- 
nezeieşti în Ioc de cele ale lui Dumnezeu, după cum este 
bun, cel ui ce este bun; şi altceva este ceea ce e simplu bun 

şi Binele însumi; altfel este inteligibil (votŢidv) cei irite Ii- 
gihif cuiva, ca înţeles cJe acela, şi altfel cel simplu inteli- 
gibil; nu e ca timpul şi spaţiul; căci şi acestea suni 
inteligibile, fiindcă nu sunt sensibile; dai mintea celor 
inteligibile esie lucrare vie şi viaţa: căei cele de după 
aceasta se află prin cercetare şi din ordinea celor ce se 
impun cercetării sau din descoperire. 

Cauza- nesupusa relaţiei. Nesupus relaţiei (aoy_€- 

xov) numeşte absolutul, sau cel fără nici o relaţie cu 
toaie. avand-o aceasta ea proprietate naturală. 

Brasul întreg din roate. $ punând crosul întreg, arată 

şi pe cele parţiale, arătând că Dumnezeu este cel tolTfiE şi 
cel parţial, ca pricinuitor şi dâruitor al revărsării iubirii 
după puterea fiecăruia; cum poate fi Dumnezeu întregul 
şi partea fiind nejeşii din Sine, va fi clar din raţiunea 
seminţiei <a/iepfK*xtKOÎ> Adyou); căci când sămânţa se 
aruncă neîmpâqitâ în pântece, consiituie embrionul ca 
unul. Iar de se împarte Sămânţa in diferite celule ale 
pântccclui, fiecare parte constituie un embrion inireg; iar 
pane a samânjei este nasul, alta ochii şi cele următoare, 
toate depline. Ca ceva Ja fel trebuie privită fiecare minte 
deplina prin asemănare; căci întreaga lucrare cuprinde şi 
părţile; şi fiecare din părţi e deplină; şi una e dreptate pnn 
sine. alta bărbăţie prin sine şi cele următoare; astfel nici 
nu se confundă între ele. ci fiecare se distinge, şi nici nu 
au netmpărjirca uniiă cu neorânduiala în fapiul de-a 
participa fiecare din ele la totul, cum poate; căci fiecare 
se impărtăşeşic de chipul întreg după capacitatea ei; aşa 
şi Dumnezeu e întregul eros şi părţile lui. 

$18 

Căci ii dareşte pe acesla. Fiindcă a spus că şi cel ce 
nu m* doreş ie oarecum binele şi voieşte să fie în el; ceea 
ee îl vei afla pe el spunând şi mai sus, inamic cu câteva 
pagini, deşi o desprinde de dogmele fii inilor, căci se lupta 
mai ales cu Elinii şi cu Mamcheii. susţinătorii de frunte 
ai acestei rele dogme, trebuie să expună mai pe larg: ce 
.se numeşte ceea ce nu este. şi pentru ce ceea ce este. este 
în mod evlavios şi necesar, un început al celor ce sunt; 
căci accasia este sănătos a o crede; fiindcă acest început 
este Dumnezeu; fiindcă dacă ar fi începuturi diferite, fără 
îndoială s-ar arăta o mulţime nesfârşită. Daca deci 
inceputul cel unul e Dumnezeu, el va fi prin aceasta şa 
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Cel cu adevărat existent şi însuşi bmele; dar raţiunea v 
afla în mod necesar şi cele contrate celor spuse; câci und* 
este început, este în mod necesar şi ceva care e ultim 1 
şi de exista Cel ce este. este şi cel ce nu este; şi dacă este 
bine. este şi râu. Dar fiindcă cele ce sunt, sunt fîinie 
forme, cel ce nu este. este fiiră formă şi fără fiinţa, fiind 
cugetat numai cu raţiunea. Acest non-existent şi far 
formă, cei vechi l-au numit materie, căreia i-au zii I 
ultima diformitate. Dar materia se zice non- existentă n 
pentru că nu este nimic, ci pcniru că nu este prin sine" 
caei Cel cu adevărat existent este Dumnezeu şi El este 
binele: dar a fost adusă la existenţă de Dumnezeu din cele 
ce nu suni şi materia; dar nu cum au socotii unii (ăra 
formă sj fără chip; de aceea nici nu e materia început I 
celor sensibile, ci mai degrabă întregitoare a acestora | 
ca ultim fundament al celor ce suni. De aceea nu e nicj 
ehtp al lui Dumnezeu, ca cele raţionale, nici ceva 
asemănător (Cl&oAov. simulacru, n. trad.) al Celui pe 

este cu adcvăiat; şi simulacrul (idolul) sensibil al lumii 
cu adevărat inteligibile, care este sensibil, nu este fără 
materie, e mai înalt ca materia, participând întrucâtva la 
chip; deci niciodată nu se va arăta materia fără chip şi 
însuşiri, care sunt deprinderi; căci când a fost făcut focul 

fără căldură sau apa fără râcoreală sau fluiditate sau 
culoare? Sau pământul şi acrul la fel? De aceea ai şi spus 
prin raţi une că materia este fârâ chip şi Iară însuşiri şi fără 
formă; câci din ceea ce s-au făcut cele văzute şi 
nevăzute, adicâ din cele ce nu sunt. au fost aduse la 
existenta de Dumnezeu, cum învaţă dumnezeiescul 
Moise nefiind mai înainte ca bază o materie fără formă, 
apoi ordonata ca lume (ca cosmos). Căci materia este în 
Dumnezeu, ca una ce a fost adusă la existenţă de El; el 
fiind mai presus de fiinţă, ca Cel ce le susţine ca Bine. 
toate se înţeleg în El; acestea vei vedea afiându-lc spo- 
radic în cele ce vor fi spuse. 

Cum neamul demonilor. în sfârşii descoperă alie 
probleme, spunând că dacă toaie sunt din bine. de unde 
sunt relele şi cum s-au făcut îngerii demoni? Toate sunt 
contra Manichcilor. 

,\'u este în chipul binelui. Bine şi exact a văzut în 

îngeri chipul binelui (%6 cxya6oci66;); căci Dumnezeu 
liind în mod fiinţîal însuşi binele, cele de după El, ea 
îmbunătăţite dit! participare şi din afară prin dorinţa dupâ 
El. pe dicpl cuvânt se zic asemenea binelui (âyaGoxi8fî(. 

nu prin ele însele bune. 

Şi cum - C-el bun. Vezi cum aduce spre cercetare 
problemele, respingând poziţiile contrare ale adversa- 
rilor, ca Manichcii; câci acesta este scopul cel drept al 
acestui dumnezeiesc bărbat; câci se întreabă din ce 
începui s-a produs răul; de e din altă cauză; şi cele 
asemenea ale celor nedrepţi. Apoi cum Binele a voit sâ-l 
producă pe acesta; şi cum e răul şi pentru providenţa; din 
acestea arata câ deşi răul are existenţa, o are aceasta din 

bine; şi ca numai Providenţa cârmuieşte totul şi de aceea 
dui ca este un început bun al celor ce există. Acestea Ic-a 
lămurii acest dumnezeiesc bărbat 3n aceste întrebări; Câci 
mergând mai departe, analizează clar problemele, 

arătând câ răul nu este nici ipostatic <în suport propriu) 
nici în fire; ci producându-sc prin lipsa, nu poate fi socotii 
nici ca existând, nici ca neexistând; şi aceasta se dă de 
îniclcs in spusa din Psalmul 36: Am văzut pe nenedincha 
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ţt0ţţându-3# mai sus de cedrii Libanului şi am trecui 
U/iăV ■!' ' ail ~' "" era f* '-'"" i'ăuiat pe el adicâ IM iui 
p rin i-ti nfloi (Ps. 36. 35-36); aceasta arata că. deşi râul 
jg ÎJialţŞ foarte, darnu este. nici nu rămâne locul sau urma 
|ui; câci îndatăeeaparese destramă. neavănd consistenţă; 
<ieci să nu-l înţelegi câ spune ceva contrar. 
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Hăul nu este din bine. Notează cât de minunat îm- 
pleteşte soluţia din diferite argumente. 

Scopul celor ce sunt. De fapt cel ce se înfurie (6 
âpy\(p\*£vaţ\ $i se mânie (cuvântul e dat ca pilda). 
făcând ceva râu celui pe care se mânie voind sâ-I aducă 

ne acela la contrarul, adică la bine. se foloseşte de o 
astfel de mişcare. 

Şi dacă toate cele ce exista. Am spus mai sus, dacă 

Dumnezeu se zice ca c în mod mai presus de fiinţa ca fârâ 
început şi cauza luiuroT, opusul lui ca ultima din existenţe 
şi fârâ fiinţă, faţă de Dumnezeu cel mai presus de fiinţă, 
adică materia, se z;ice şi non -existenţă, dar se .zice şi în 
Dumnezeu, fiind făcuta pentru bunătatea lui; dar pentru 
câ e amestecată cu cele sensibile, nu c cu totul nici râu. 

nici bine. cum arată prin nestatornicia (XO dksxctxov) ei; 
câci are râul in nestatornicie, dar arc şi O pane a binelui. 

fiindcă a fost făcută de Dumnezeu şi e în [Dumnezeu; râul 

de sine (nu zic răutatea, care vine şi dispare ca chip şi 
calitate în cel raţional, ci simplu râul însuşi), nu este nici 
in cele ce sunt. care doresc în oarecare măsura binele, nici 
în cele ce nu suni. decât în cele materiale ca cugetate în 
Cel mai presus de fiinţă; dar şi în ceea ce nu este, care 
este propriu materia, râul e mai departe de bine. şi prin 
aceasta pe drept cuvânt c mai fără fiinţă 
(âvotJaUGTCpOV) ca materia, râul însuşi nefiind cu totul 
nimic. Deci răul de sine nu c simplu nicăieri, nicidecum; 
dar in materie se vede în lipsa bunătăţii, când e cugetată 
ca nesimţitoare şi fără formă; de aceea vei înţelege şi 
spusa proorocului AvâieiŞtvnrfi va nefii nd. (Avd. t,16>. 
E vorba de păcătoşi. 

De unde e devi râul. De aceea propunând ceva 
opus, expune mai pe larg respingerea, printr-o combatere 
întemeiata; câci dacă nu admitem că este ceva contrar 
frumosului, adicâ răul, virtutea nu se va arăta ca bine. ci 
toate vor fi amestecate indistinct: nici lăudat ceva prin 
virtute, nici un contrar reproşabil. precum nu va fî nici 
't-'ge. nici pâeai;daropunându-sespunc:dacâ nu admitem 
un râu contrar binelui, va fi binele contrar lui în cei ce 
păcătuiesc prin lipsa binelui? Dar şi înainte de lucrarea 
Vjrtu|iî omului virtuos vedem în sufletul lui distingându- 
ŞC relele de virtute; când partea raţională a sufletului 
ucreaza cele proprii, nu c împiedicată întru n imic de cele 
h unc; dar când stăpâneşte panea nerajionalâ a sufletului. 
Care e amesiecatâ cu materia, atunci partea raţională e 
"iipiedicatâ să lucreze in mod propriu; deci partea 
'raţională se face rea din amestecul cu materia; dar cea 

raţională nu se înrăieşte prin amestecul cu materia, ci prin 
d Piecarea spre materie, adicâ prin fapt ui câ cedează părţii 
lr "110nalc şi nu o Stăpâneşte pe aceasta; ea ajunge astfel 
a un ochiu care apărând întunericul, nu mai vede; deci 
aceasta nu araiâ câ râul nu subzistă prin sine; râul cuiva 
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•»aia existenţa râului de sine. cică răutatea este un chip 



şi un accident al râului; câci prin adausuri ajunge la a fi. 
ca să se constituie ca o răutate sau alia: de pildă nedrep- 
tatea este o răutate a sufletului; şi iarăşi felurile ne- 
dreptăţii sunt după felul poftei; câci una se îndreaptă spre 

bani. alta spre cinstiri; dupâ cele adause (râu/ nu poate 
Sta singur, n. trad.) şi după părţile sufletului se fac şi 
( părţile 1 felurile relelor, frica şi îndrăzneala suni legate 
de mânie, neînfrânarea şi prostia de poftă. Felurile răului 
provin şi din lucrări; frica este o lipsă a puterii de-a activa. 
iar îndrăzneala e un surplus al activităţii; neînfrânarea e 
tegată cu pătimirea. Deci c clar cum se disting in suflet 
cele rele de virtuţi şi înaime de lucrarea lor, pentru partea 
neraţionalâ şi raţională a sufletului. Aceste mişcări ale 
părţii iraţionale arată o altă lege I uptând în noi. împotriva 
minţii, cum zice Aposiolul (cf. Rom. 7.23), dar neţinând 
în robie panea raţionala, cum am arătat. 

Faţă de raţiune. în loc de faţa de partea raţională a 
sufletului. 

Şi deşi e o corupere a celor existente, in loc de: dacă 
se vede stricăciunea în cele existente sau daca vreo exis- 
tenţă c supusă coruperii, din aceasta se arata existenţa 
râului; aceasta arăta câ nu-l face el. 

Sau oare nu - de multe ori. E şi în acesiea o con- 
tradicţie: că în cele existente este şi râul existent; chiar 
dacă râul e corupere a celor ce sunt. această corupere 
altădată duce la naştere, precum oul ce se strica, se 
preface în pasăre; şi podoaba siricăndu-se şi sămânţa 
desfâcându-sc şi ascunzăndu-sc, se preface în chipul 
embrionului, şi trupurile noastre în viermi şi alie animale 
şi alte mii de acestea; şi din cai se nasc viespi şi din tauri 
albine. 

Astfel răul contribuie. Soluţia contradicţiilor afir- 
mate; dacă coruperea e un râu, iar coruperea corupe şi 
răul. cum va fi râul prin el însuşi cel ce corupe? Câci râul 
c în materie, care e cea mai coruptibila; dar materia este 
şi aceasta se corupe pe sine însăşi; de aceea materia se 
zice şi fără fiinţă. în opoziţie cu fiinţa mai presus de fiinţă 
a lui Dumnezeu, ea cea care c coruptibilă şi nu c pururea 
şi c farâ formă, în opoziţie cu chipul lui Dumnezeu, cum 
a numit Moise pe Logosul Creator; şi materia se numeşte 
neexistenţâ. în opoziţie cu existenţa fiinţei lui Dumnezeu. 
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Ca râu. Ca rău (fj kcekov) în loc de întrucât e rău 

(totj tcaG' 6 kcocov). 

Mai bine zis. Notează Că şi în dumnezeiasca Scriptura 
se afirmă ceea ce se ştie ca sigur prin raţiune; câci şi în 
ca se predă opinia expusă mai înainte în mod raţional. 

Şi neamestecate şi tn întregune bune. Cele neames- 
tecate şi întregi hune vin de la Cel Bun celor inteligibile 
mai presus de lume. întrucât sunt şi fără trupuri; iar cele 
bune amestecate se vâd în t rupurilc raţionale, adicâ în noi. 
întrucât partea neraţională a sufletului se împărtăşeşte. 

cum s-a spus. de materie prin trup. care c părtaş de un 
chip. iar partea raţionaîâ. se apleacă spre panea neraţio- 
nalâ. cedând uncon ei şi de aceea consimţind cu materia. 
Căci râul pnn sine trebuie vâzul ca măsură de sine. nu ca 

rău altcuiva; iar cel din urma este chip şi accident al 

răutăţii; deci ar trebui ca râul să fie, cum am spus. ca ceva. 
cum c Dumnezeu marginea de sine şi măsura de sine a 
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tuturor şi făcătorul de sine a! chipurilor şi ca binele de 
sine prin fiinţă; d ar nu spun de el ca e altuia bine; fiindcă 

prin aceasta ar fi accident; deci cum ar fi râul fiinţiul si 
Tăcut râu altora, amestecai cu toate existenţele, care au 
existenţa în Dumnezeu: câci cel ce e Binele prin fimtâ nu 
c panaş deloc de nimic, ct loat-e se împărtăşesc de Bine 

după capacitatea proprie; deci râul nu stă în existenţa, ci 
în pătrundere, arâtându-se in lipsa binelui. 

Ci se întinde până ta cele din urmă. Ca ultime trebuie 
înţelese corpurile materiale şi pământeşti; câci precum 

Dumnezeu e obârşia tuturor, precum am spus înainte, aşa 
ultimul dintre toate este partea groasă şi opaca şi pămân- 
tească a materiei: do aceea se numeşte şi aşternut al lui 
Dumnezeu, fiind ultima şi totuşi din bunătatea lui, ca una 
ce-I poartă cea din urmă; câci spune şi înţelepciunea: 
Cortul acesta pământesc împovărează mintea cu multe 
griji; întrucât partea neraţionala a sufletului c amestecată 
cu trupul material şi raţiunea sufletului este luată uneori 

în stăpânire de ea. 

Binele e prezent. Câci cu cât se coboară cele din 
creaţie spre o mai mare grosime şi materialitate, cu atât 
participă mai puţin, prin lipsire de bine - ca de uri ecou 
mai slab şi mai de pe urmă; iar aceasta cum ani spus. 
presupune câ strigă cineva şi strigă tare; cei ce sunt mai 
aproape şi mai tari. primesc în auz întreg strigatul şi 
cunosc şi ceea ces-a grăit; iar cei mai depărtaţi, pe măsura 
distanţei aud mai puţin spusa; iar cei ce sunt foarte 
depanaţi, o primesc foarre vag, ca un ultim ecou. 

Şi insâşi lipsa lui. Pe cel ce nu e cu toiul lipsit de 
frumos, ci numai parţial - şi lipsa însăşi a binelui îl face 

să subziste. împârtâşindu-se şi el în general prin ceva de 
bine; câci râul este lipsa parţială, nu totală de bine . 

Şi cele ce se luptă cu el. Vezi cum zice câ şi cele ce 
se lupta din puterea binelui au primii existenţa şi se 
niâniuiesc. Deci Dumnezeu e cauza relelor? Să nu fie! 
Dumnezeu, ca obârşie şi Creator al tuturor, pentru 
prisosinţa covârşitoare a bunătăţii şi pentru iubirea sa îi 
ridica şi pe păcătoşi, ca sâ-şi arate iubirea sa de oameni 

şi libertatea făpturii; câci s-a spus: Iubirea unite le aco- 
fienf (Pild. 1 0. 1 2> şi Cel ce fine să răsară soarele st peste 
Jrepjt şi peste nedrepţi (Mai. 5.45) 

In tot felul El îsj propune sâ demonstreze ca nu este 
fiinţa râul simplu de sine; şi zice că nimic din cele ce sunt 
din creaţie nu e deplin nepănaş de bine; căci cele cu totul 
lipsite de bine. ca neadusc la existenţa de bine, nici nu 
sunt; care altul c creatorul lor? Dar nici nu poate subzista 
ceva care nu se împărtăşeşte de deprinderea sau de 
însuşirea binelui şi părăsit sub deprinderea sau însuşirea 
ivită ultenor sau ca sâ rămână în existenţă astfel; de pildă 
fierul înfierbântat şi părtaş de căldura extrema. 
siingându-sc focul rămâne ceea ce era; şi apa în sine se 
zicecâe stihie fârâ calitate, iar trecând prin pământ capătă 
din el o însuşire, dar mutându-se. încetează aceasta cali- 
tate ^1 lotuşi mar subzista; aşa şi cele înzăpezite şi răcite 
încetând răceala, suhzista mai departe. Dar şi cele 
nepârtaşe de viaţa, ca arborii şi pietrele ;şi stelele şi cele 
fârâ minte, ca animalele, totuşi subzistă. Şi Dumnezeu e 
deasupra fiinţei, ca Cel ce este mai presus de fiinţa; şi 
lotuşi este şi preexistă; dar nu se poate spune aţa despre 
bine; câci dacă nu participă la caliiatca binelui. în care 
trebuie sa se susţină, nu poate subzista Căii în EI trăim 
şi suntem, cum zice Apostolul (Fapt. 1 7.28 J. Deci ce? Cel 
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neînfrânat în neinfrânarca lui nu e lipsit de bine? Şi toius' 
subzista: şi zice de neînfrănarea in sine câ fiind în mod 
propriu lipsă a binelui, nu este, dar nici nu doreşte cel 
ce sunt; câci ce este neinfrânarca în sine fârâ chinui 

* £ * . "i* T , * J ■ - "PU| 

neinfranani.' lotuşa deoarece cineva printr-o pâre 
greşită socoteşte câ are un bine şi câ e unit în prieienk 
cu cel ce se corupe împreună cu el, chiar dacă pneteni- 
se arata ca e coruptă, lotuşi este un ecou vag al eroHilu* 
dumnezeiesc şi are o închipuire (o nălucire) a binelu 
căci nu irehuie ignorat câ atunci când partea raţionala â 

sufletului e stăpânită de partea neraţionalâ, e împiedicată 
de a lucra cele proprii; şi c de părere astfel cu panta 
neraţionalâ câ nu e stăpânit de impulsuri, nici nu e de 
acord cu faptele lor. câci opiniile false nu sunt opinii ale 
părţii raţionale, nici înţelegerile false, înţelegeri ale pârtii 
raţionale; ba nu sunt nici înţelegeri cele false. De aceea 
şi cel mânios izbucneşte uneori în mod greşit; totuşi nu e 
nepărtaş de bine, socotind câ se foloseşte de mânie spre 
îndreptarea celui ce c pedepsit; 51 cel râu presupune astfel 
plăcerea ca un scop bun. De aceea şi cei ce luptă sunt 
iertaţi, pentru câ slujesc binelui; câci cel ce nu e în lipsa 
totală a binelui, ci în mod parţial, subzistă din bine şi face 
în general totul sâ participe Ia buie; câci nu lipsa parţiala, 
ci deplina lipsă a binelui este râul; şi nu cel lipsit parţial, 
ci cel lipsii deplin de bine. nici n-a fost, nici nu este, nici 
nu va fi. nici nu poate fi. 

Nici nu paf teste cele ce s unt. Notează că neînfrânatul 
pnn ne ini rânarca însăşi nici nu este. nici nu poftc§ie cele 
ce sunt, ci după chipul unirii şi al prieteniei se îm- 
părtăşeşte vag de bine. 

Spre ceea ce pare bun. Notează Câ şi cel ce se 
foloseşte de mânie se zice câ se împărtăşeşte de bine. 
întrucât se mişcă îndreptându-se spre cele ce par rele; 
astfel şi cel ce participa la cea mai rea viaţa, participa la 
bine parându-i câ doreşte cea mai buna viaţa; şi cel ce 
face râul, prin părerea câ face binele, participă la bine. 

Întrucât şi boala. Boala, evident, este o lipsa a 
sănătăţii şi o exagerare covârşitoare a trupurilor materi- 
ale, care nu are nici măsura, nici rânduiajâ, ci prin nereţi- 
nerca de la una din materii ce nu (ine seama de combinarea 
rânduită, produce boala; deci boala este în trup în măsura 
în care lipseşte întrucâtva o rănduialâ; dar trupul se 
menţine; câci lipsa totală de măsură descompune trupul, 
adică compoziţia materiilor şi boala dispare, desfâcându- 
se trupul în care se află boala; aşa prin bine. întrucât se 
salvează in noi, avem puterea sâ facem şi râul; câci 
dispărând binele, nu se mai poate alia nici râul în noi. 

Câci ceea ce-i lipsit cu totul. Scopul dumnezeies- 
cului Dionisic c clar din multe; combătând părerile 
unor Elini despre râu. spune câ râul nu c ceva ce este; 
câci râul fiinţial nu poate exista, daca lipsind binele cu 
totul, n-ar li deloc pârtaş Ia acesta; acesta nu se poate 
afla nicăieri, nici in materia însăşi neformatâ. deşi 

aceasta pare unora dintre Elini; câci ceea s-a produs în 
întregime de Dumnezeu, fie cât de obscur şi de ultim. 

participa totuşi Ia bine. Aceasta o arată deplin ajungând 
la capitolul zece al acestei lucrări; căci dacă râul c 
amestecat cu binele, cum nu exista prin lipsa pentru 
puţin a binelui, sau nu există ca cel ce face totul, nu 
există ca râu; câci râul nu stă în oarecare lipsa, ci în 
loiala lipsă a binelui; deci ceea ce e o lipsă putina a 

binelui, nu este râu total; deci nu poate fi deplin prin ei; 
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căci este oarecare lipsă a binelui, dar pentru firea lui 
este deplin; deci binele este, dar râul nicidecum, deşi 
participa prin lipsă Ia bine. Iar ceea ce nu c cu totul 
nepârtaş Ia bine. dar e cat mai apropiat de râu. nu e cu 
iotul râu; precum şi cel ce e cât mai puţin apropiat de 
bine, are ceva din bine şi poate va lua fiinţa din el; şi 
lipsa binelui devine fiinţa prin lupta totala cu binele; 
taci dacă ar fi o totală şi nestăpânită nefiinţa a binelui, 
e vădit câ n-ar fi nici bine în întregime, nici bine 
amestecat, nici rău prin sine; câci unde nu este binele. 
nu este ceva. nici ceva prin fire; deci cum ar fi râul 
pefiintializai de ceva? Desfiinţează trupurile şi lumina, 
şi nu va fi umbră. Aşadar nu este râul în mod simplu, 
ci într-un suport; iar binele are fire şi se salvează şi fârâ 
alt suport şie bine. el însuşi prin sine; iar râul nu c fârâ 
aii suport care e păstrat de bine; câci se poate spune 
despre toate câ nu sunt. nici nu apar, nici nu se strică 
fârâ el; câci cum ar fi fârâ un suport? Ci e cu totul 
neexistent şi nu c nicăieri, nicidecum. 

Face să fiinţeze. Adică binele face sâ fiinţeze râul, 
Câci daca râul este lipsă a binelui, iar binele face sâ 
fiinţeze lipsa din el, face sâ fiinţeze deci râul. care e 
privaţiune în bine. 

Prin participarea ta el. Câci prin participarea parţială 
la bine, ia fiinţă şi lipsa lui. 

Când e eonlrar celor. Acestea sunt. precum am 
spusînainte. formele râului; câci nu c răul fiinţial de sine, 
care nici nu este; câci aceasta este râu a se lipsi de plăcerea 
urâtă, ca de un bine oarecare; el nu e râul prin sine. ci o 

fomiâ a râului; câci râul total însuşi nici nu este. fiindcă 

participă la bine, deşi ca un ultim ecou; câci priveşte ce 
spune mai jos. Daca toate se împărtăşesc de bine şi în 
toate cele ce sunt este binele, râul. evident, sau nu este. 
sau este în bine; câci nu e nici firea focului a răcori; iar 
dacă începe sâ răcorească, nu va mai ft foc; deci şi râul, 
dacă subzistă, participa în mod obscur la bine; câci toate 
cele ce suni. sunt şi rămân în bine; iar daca nu au nimic 
din bine. nici nu subzistă fiindcă chiar a voi sâ subziste 
este participare buna cum s-a spus de multe ori mai sus. 



§21 



Absurd şi cu neputinţă. Notează câ şi despre 
Dumnezeu se spune corect câ unele lucruri nu Ic 
poate face nici El, cum zice Apostolul: Daca nu 
credem . El rămâne credincios, ccici nu se poate 
M&ap*SiM însuşi (II Tim. 2.13). 

Nici o dualitate. Nici o dualitate nu e obârşie; monada 
este însă obârşia a toată dualitatea, Notează câ aceasta e 
contra Manicheilor. 

Cu lotul contrare. Notează acestea; câci combaic tare 
pe Manichei, care dogmatizau fârâ minte o dualitate ca 

obârşie a celor contrare; câci numărarea duce împărţirea 
mulţimii din numeri la sfârşit; dar ei nu pun monada a tot 
numărul ca început, ci dualitatea; însă dualitatea nu e un 
început simplu, ci compus. Deci nu e simplu începutul 

lacul din compoziţie. Şi cum s-ar mai numi început 
(obârşie)? Căci înainte de aceasta obârşie compusă, va 
Ti ca obârşie propriu-2isâ Unul. de ta care ies monadele 
ee se compun, constituind dualitatea. Deci e vâdit de 
pretutindeni, câ dogma a două obârşii (începuturi) e 
inconsistenta. 



Dau nu - două. Nuecu putinţă sâ fie doua începuturi 
(obârşii) contrare. 

Nu lipsit de greutăţi. Nu e nelipsit de reproş. 

De aceea vele bune sunt - iubite (prietene}. Deoarece 
toate se împărtăşesc de bine. şi prin existenta însăşi sunt 
înălţate spre bine. binele şi frumosul miuror nu sunt 
primul bine de care împârtâşindu-se toate, se fac bune. 
fâcându-se asemănătoare prin împărtăşirea de bine; dar 
se ascamânâ foarte obscur cu Binele şi Frumosul cel 
Unul, care se arata crescând şi în firea celor bune: de 
aceea şi toate sunt bune foarte: dar firea celor bune. 
înaintând ca mulţime, fâcându-se şi compoziţii pe care 
oamenii obişnuiesc sâ le numească bune. arată de multe 
ori în ele şi râul compus, numit în multe felurii; iar binele 
în cele ce sunt nu e nici fiinţă, nici gen, ci accident care 
posedă o oarecare asemănare, dobândita pe încetul; câci 
nu se arată cele bune ca un chip, ci în mulie feluri; îşi 
câştigă asemănarea prin altele, chiar daca sunt bune toate 
în multe feluri, după chipurile lor; şi prin aceasta se arată 
asemănătoare şi familiare. 

Iar dacă în Dumnezeu binele. Binele în Dumnezeu 
este existenţa. 

Nici în modsimţtlu, în loc de; etem. 

Pentru un timp. In loc de: prin participare. 



§22 



Dar - nici în îngeri. Despre îngeri, câ nu e nici în ei 
râul; şi pentru ce se numesc îngeri. 

Bunătatea dumnezeiască. Numeşte bunătate dum- 
nezeiască cele despre firea îngerilor care rămân în chipul 
lui Dumnezeu. Dar am spus mai sus pentru ce zice câ 
îngerii sunt în chipul binelui şi nu de sine buni; din 
pricinile acestea nu e râul nici în îngeri. Arată etimologic 

de ce s-au numit îngeri. 

Este chip al tui Dumnezeu. Notează câ îngerii sunt 
chipuri ale lui Dumnezeu; şi notează cum zice aceasta. 

Dar - prin pedepsirea. Respingând aniicîpat din 

opoziţie unele erezii, arata pe îngerii pedepsitori ai lor din 
porunca lui Dumnezeu, unii socotind aceasta ca un râu; 
dar îndată respinge aceasta în mod prea înţelept şi cu- 
venit, câci arătând alungarea din Biserica sa a preoţilor 
netrebnici şi întinaţi, pentru faptele lor urâte şi necurate, 
declară câ nici cei ce pedepsesc pe cei necuraţi, nu o fac 
din răutate. Sâ nu fie! Câci s-a spus: Nu în zadar poartă 
sabie; căci e sluji/or al lui Dumnezeu, arătând mânut lui 
împotriva celui ce face răul (Rom. 13.4). Cautâ deci 
înţelesurile şi vei găsî multe care rezolva cele spuse, dacă 
de La Dumnezeu sunt şi pedepsitorii şi stâpânitorii. 

Care opresc pe cei întinaţi de la tainele dumnezeieşti. 
Notează că cei întinaţi trebuie opriţi de la Tainele dum- 
nezeieşti prin preoţi. 

Nici pedeapsa. Nu a pedepsi este râu. ci a se face 
vrednic de pedeapsă, (Notează câ e vorba de preoţii şi 
stăpânitorii care pedepsesc). 



§23 



Dar nici demonii. Nici demonii nu sunt răi prin fire. 

Apoi nici aceasta nu e - tuturor. Notează că, coru- 
perea nu e rea oricui şi pururea, de exemplu pentru 
animale, reptile şi plante. 
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Dar nici nu se strică. Nu se corupe vreuna din cele 
ce sunt. ca fiinţă. 

Ci prin lipsirea. Notează câ numesc corupere 5 i 
mişcarea greşita şi neamionioasa. contrară ordinii firii: o 
vezi aceasta şi ia fezeclriel despre diavol: S-a stricat 
cunti.) tinţa iu împreună CU frumuseţea ta (Iez. 28. 1 7). Dar 

zice desirâmând spusa Elinilor şi a Manicheilor. ca nici 
demonii nu sunt prin fire rai; apoi arata cele spuse de ei 
ca ipoteză şi Ie desfiinţează, zicând: mai întâi nu strica 
demonii fiint,elc; căci fiinţele ca fiinţe nu ajung la non- 
existenţâ; apoi. chiar de s-ar întâmpla aceasta, nu coru- 
perea tuturor e rea, cum c cazul cu animalele şi reptilele 
şi plantele otrăvitoare şj altele asemenea; c de cercetai 
deci daca demonii nu corup puterea şi lucrarea; deci la 
începui trebuie spus pe scun. ce e puterea $i ce e lucrarea. 
Deci trebuie ştiut ca sUicarca puterii pentru lucrate c 
aceea a deprinderii pentru lucrarea conforma deprinderii; 
deprinderea este însuşirea statornică; aceasta o arată clar 
pilda; focul are puterea de încălzire şi e o deprindere sau 
însuşire- a lui sâ încălzească; deci are loc lucrarea con- 
forma deprinderii sau însuşirii, când e încălzit de e 1 vreun 
corp; alunei se săvârşeşte lucrarea deprinderii focului; 
deci puterea are de la sine lucrarea; şi lucrarea puterii e 
efectul produs de ea; fiindcă, puterea se vede prin ceea ce 
feec; Jeci lucrarea e coruperea puterii, precum şi puterea 
fiinţei, când se face contrar rânduielii; când lucrarea e 
contrară rânduielii şi simetriei şi armoniei, c o folosire 
slabă, care fiind greşiia, nu pot rămâne puteica si lucrarea 
cum erau; dar şi fiinţa celor spuse, dacă slăbiciunea nu c. 
cum am spus. totală ci parţiala; căci când e totală se 
distruge şi suportul în care e puterea şi lucrarea; atunci 
nici puterea, nici lucrarea dar nici fiinţa nu vor mai fi 

văzute, pierind cele a căror corupere s-a produs; dar 
lucrarea minţilor intcJigibile 51 înţelegătoare constă în a 
făptui după fire. adică a tinde spre Dumnezeu; iar puterea 
minţii e a coborî ta înţelesuri; de se mişcă în privinţa 
aceasta greşit, se lipsesc de bine. Deci răul nuc nimic prin 
fire. ' 

Ci bine cu lipsă. Vn bine în care nu se introduce 
coruperea desăvârşita. 

Apoi, cum sunt (răi demonii) făcuţi de Dumnezeu'} 

Către cei ce zic: Dacă dracii au fost făcuţi de Dumnezeu, 
cum sunt răi? Dâ un răspuns la întrebarea de ce dracii sunt 
răi; ci zice câ nu sunt buni. nu prin aducerea lor Ia 
existenţă; căci au fost aduşi Ea existenţă ca buni, de Cei 
Bun; ci întrucât au slăbit în lucrarea lor naturala. 

Şi au primii fiinţa bună. f: bună fiinţa demonilor. 

Cttm spune Scriptura. Notează cum înţelege câ unit 
îngeri nu au păzit inceputul lor; căci început numeşte 
aducerea lur la existenţă; căci au fost făcuţi şi ei spre tot 
lucrul bun. ca §i noi; din aceasta sunt deci demonii; în 
sjngură aceasta se înrâiesc; în încetarea deprindem celor 
bune şi în nelucrarea binelui sunt rai prin alegere, nu 
pnn lire; iar binele este în cele ce sunt prin fire; deci e 
mare deosebirea. 

Deprinderii celor bune dumnezeieşti. Notează de- 



prinderea şi lucrarea: căci 



ceea ce a numit înainte putere. 



acum zice ca e deprindere, cum am explicai mai sus. în 
paragraful cel mare. 

mei dacă - pururea. Ceea ce e pururea la fel. e 
propriu binelui. 

Căci - pururea ta fel A fi pururea la lei. e propriu 
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binelui. 

Iar răi - sunt. Pentru ce se zic demonii rai? 

O ieşire din - ale lor. Numeşte ieşire ffcxpoxjţa 
depărtarea din ceea ce se cuvine; iar ncdeplinaiaic 
(OtirAciaV). lipsirea deplinătăţii sau desăvârşirii 

închipuirea avântată Ce este închipuirea 
f<pavmcna). am spus in primul capitol. 

Dar acestea. Iată şi alta dovadă că râut nu e rău nnn 
Hre, ei pnn cădere din bine; căci ceea ce este în fire 
pururea la (ci si nu c doborât, cum e binele; dar râul n 
nestatornic, pentru că corupe si alterează ceea ce este 
adaus, cum am spus mai sus: deci răul nu e în lire cum 
ne arată acest dumnezeiesc bărbat, că nu e nici în dcrruMfe 
câci dacă demonii nu sunt pururea răi (în toate, n irad î 
nu sunt pnn Tire răi; fiindcă ceea ce c în fire. c pururea la 
fel. A dovedii deci că şi demonii întrucât sunt şi cuiieiâ 
şi vieţuiesc si au dorinţa binelui, nu sunt răi prin fire ci 
prin abatere de la hine. în care au fost făcuţi. 

Nici ele prin ele însele rele. Mânia neraţionalâ prin 
suie şi pofta fără minte prin sine şi închipuirea avan iau) 
nu sunt totdeauna şi în toate rele. privite în ele însele ci 
uneori desfiinţarea lot c păgubitoare vieţuitorului care* le 
are. cum bine zice îneapitolul V|| ai acestui Cuvânt. Bine 
a arătat în relaţiile acestora şi dezaprobările ce se aduc 
adversarilor deoarece este 51 o mânie cu raţiune, ca cea 
contra păcatului şi a duşmanilor lui Dumnezeu; şi pofta 
nelipsită de minte, ca pofiirea a ceea e mai bun. după 

spusa: Cm poftă am poftii să mănânc Pastele acesta cu 
\m _(Luc. 22,15); aşa c şi închipuirea avântata prin care 
ne întâlnim cu cele spirituale, făcând aceasta cu mintea. 

Nu - orelaţie Numcşterelaţic(OXEaiv)aaveaceva 
în mod simplu; iar cele spuse înainte, înţeleg mânia şi 
cele unite cu ea, sunt în unele animale puterile 
susţinătoare ale identităţii şi prin aceasta zice câ ele nu 
sunt un rău. 

Ci prin ceea ce nu este. Se înţelege potrivit firii 
<kcctoc (pijaiv). 

•Ji nu (spunem). Aici spune ciur că demonii sunt din 
îngeri; căci nu leapădă darurile îngereşti date lor. adică 
binele ce-l au din fire nu-l nimicesc, deşi ci. nevrând sâ 
vadă lumina din ci. au închis puterile de bine văzătoare, 
cum s-a spus despre Israeliţi; Au închis ochii lor 51 au 
auzit greu cu urechile lor. cit nu cumva sâ se întoarcă si 
să-i vindece pe ei (Mat. 13, 15). Notează însă că şi de- 
monii sunt în chipul luminii, mai bine zis sunt lumini 
după fiinţă, ca şi ceilalţi îngen; aşa se spune şi în 
Evanghelii: Am văzut pe Satana ca pe un fulger 
(Luc. 10.18). 

Se zic răi. Nu trebuie văzută numai spusa, ci văzut ce 
e existent m fire. lai spusa întrucât nu sunt. trebuie • 
înţeleasă aşa: N-au fost făcuţi spre abatere de la bunurile 
daic lor de Dumnezeu, ca de la deprinderile şi lucrânJc 
lor. pe care lepâdându-Ie. s-au făcut răi. căci nu prin 
abatere au primii existenţa. 

Căci • ceea ce nu este. Cum cei ce doresc ceea ce 
nu este. doresc răul. irebuie înţeles astfel: Dumnezeu este 
Cel ce este peste cele ce sunt; şi adevărul este deci ceea 
ce esie. întrucât ade văi ui este Dumnezeu; deci cu dreptate 
ceea ce se opune adevărului e minciună. neexistând;câci 
e cu desăvârşire în afara lui Dumnezeu, neliind nici chip 
al adevărului: căci nu are nici un hine de la Dumnezeu; 
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dar fiindcă convinge pe unii că e ceva, va fi un simulacru 
întunecat şi obscur al celor ce sunt întrucâlva. De aceea 
c şi un simulacru în lucrare şi o minciună in lucrare, adică 
o minciuna cu adevărat şi în mod real; de aceea râul c şi 
p non-existen;ă în lucrare şi cu adevărat non-existent; 
drept aceea, in cele ce sunt in mod mincinos şi în întreagă 
acesta minciuna a celor ce sunt, desfiinţându-se minciu- 
na se desfiinţează toată fiinţa lucrului ci; aşa şi cel ce 
Iubeşte minciuna, iubesc ceea ce nu este; şi în ceea ce 
este. adicâ in udevur n*a stâtur, cum spune însuşi 
Adevărul ( loan 8.44). Deci demonii . cum zice iisus fiind 
mincinoşi şi pannţi ai minciunii, nicinu sunt şi nu doresc 
existenta, când doresc răul minciunii. 

§24 

Iar de - se înrăiesc. Notează că a fi împreună cu cei 
răi din grija de-a se îmbunătăţi şi ei nu e un rău, după 
spusa: Am fost CU cei fărădelege, va să câştig pe cei 
ffiroJeU'şeicî, I Cor. 9, 2 1 ). Am spus şi mai sus ca nu se 
pruduce pnn rău o loială lipsire a binelui în cele ce sunt. 
Hindi â s-ar produce şiotoialacorupercncoruperii însăşi, 
cio lipsire parţială a binelui; deci pnn aceasta nici sufletul 
nu arc răul toial, ci în parte îl are. în parte nu-l are; şi 
binele c funţial (ţine de fiinţa), iar râul e din afară. Dar şi 
aşa va zice cineva că e un rău ui sufletului împiedicarea 
de la lucrarea proprie după fire; deci deşi împiedicarea c 

din afară, dar sufletul fiind împiedicat să vadă în întuneric 
va face rele. La aceasta trebuie răspuns că din cele spuse, 
se afla că împiedicarea face rău, nu răul în sine. Căci 
răutatea nu e primul râu, ci un chip al râului, precum 
virtutea e împreună lucrătoare spre bine. nu primul bine. 
Râut ca o existenţă rea Adică nu e o fiinţă oarecare; 
dar nu se vede răul nici in cei ce sunt pnn fiinţă ca o 
întregire a acesteia, ca o puiere şi lucrare; şi în această 

prezentare a înţelesului se vede tot scopul Tatălui despre 
el < iotâl nit crea:â ritul, mei ca fiinţă, nici ca putere sau 
lucrate naturala a fiinţei făpturilor; ci el vine din ne- 
foloutrn paiet ii şi lucrăm lor conform fantei, pnn liber- 
tine, căct puterea dară făpturii pentru o se menţine şi 
spori in existenţa, cere si din partea ei un efort, n. trad.). 
Ci ca lipsă. Arată cum trebuie înţeles râul. 

Dar nici în animalele. Dar nici în animalele ncraţio- 
nalc nu e răul, fiindcă nu sunt nici prin fire rele, nici 
relaţiile lor nu sunt rele. susţinute prin mânie, poftă, 
închipuire repezită. 

Ciici duca înlături, Relaţiile animalelor sunt 
"eraţionale. dar sunt naturale, ca mânia leului şi a rep- 
tilelurşi lătratul câinilor, deci fiind naturale, nu sunt rele. 

526 

Dar nici in materie. Căci este natura, care prin măies- 
tria dumnezeiască, se mişca spre (naştere) devenire; şi 
rezultatele acestei măiestrii dumnezeieşti sunt plantele şi 
animalele $i roadele ţi prefacerile elementelor unite in 
altoie; şi 111 general c fiinţa celor ce odrâslesc. fiind 
«bârşia. mişcării ţi a stării. Deci precum în cei ce 
modelează ceara ţi in artele plastic*, trebuie sâ fie ceva 
persistent în ei, adică raţiune ţi minte, ca să poată face 



prin mâini lucrurile Lor, aşa şi în firea tuturor esie ceva 
persistent, adică puterea, care nu lucrează prin mâini, ci 

prin voinţa şi cugetarea Jui Dumnezeu, care procedează 
cu măiestrie la naşterea celor ce odrăslesc. 

Căci nu are firea nevoie de alte puteri pentru persis- 
tenţa care o mişcă; căci materia însăşi este cea care c 
mişcata spre naştere, lat ceea ce o mişcă pe ea este 

raţiunea pururea mişcătoare, cea din ţoale, care c 
măiestria dumnezeiască; ea îi dă firea din care iese forma, 
deci nu din materie e forma; căci de ce are ea nevoie de 
materie sau de căldură sau de răceală? Dar materia creată 
poană acestea în ea; nu trehuie să vină foc, ca materia sâ 
devină foc, ci lucrează în ea raţiunea care e şi un semn 
nu mic. al faptului câ şi în animale şi plante, sunt raţiunile 
făcătoare potrivit, firii, ca raţiuni care persistă; iar cele 

născute au în ele raţiunile în forma ccfcor văzute ale firii 
sau ale raţiunii nemişcate şi persistente în ea. Cum deci 
va fi râul în firea generală. aflându-sc în cele create 

raţiunile 11 aiurate şi neopunându-sc nici unei părţi a ma- 
teriei întregi care este din hine? Deci dacă s-a dovedit câ 
firea generală este din bine. tar raţiunile din fiecare dintre 
creaturi nu se opun firii generale, c vădit câ răul nu e în 
fire; căci acesta se opune binelui (frumosului); deci nu 
este răul nici in firea generală. Iar cele contrare creaţiei 
aflată în chipuri, fie în cele amestecate, fie în animale şi 
în celelalte, nu sunt ale lor prin fire, ci contrare firii, deci 
ale altora; iar acestea sunt mişcate în mod greşii contrar 
firii, fiind o slăbiciune a ceea ce e conform firii; iar 
aceasta nu e râul. ci mai degrabă o slăbire a ordinii (ştiinţa 

moderna a descoperit marile energii ale materiei 
arătând câ eu tui poate fi decât de la Dumnezeu tel 
Atotputernic; dar ele pot fi folosite si spre un bine si spre 
un rău propor[îonaL n. trad.). 

in firea generala (universala). Numeşte firea în 
general, cele din firea dumnezeiasca. 

Căci dacă - roate. Toate raţiunde firii sau cauzele 
după care s-au făcut şi sunt. exisiâ din firea dumnezeiască 
pe care, cum s-a zis. o numeşte fire generală, fiindcă din 
ea au răsărit toate; iar prin toată firea înţelege toate cele 
create -de Dumnezeu. Deci nu e nimic în fire. care să se 
opună în întregime tuturor; căci ceea ce c faţa existentă a 
ceva deosebit ca natură, esie natura altei existenţe; iar 
aceasta este binele; deci pentru orice fire a nu rămâne în 
cele pentru care a fost făcută, e un râu; şi a numit lipsă a 
celor ale firii, a nu împlini din vreo cauză oarecare cele 
pentru care a fost adusă la existenţa. 



§:7 



Dar nici în trupuri. Precum frumosul esie simetria 
mădularelor şi a părţilor prtntr-o amtonioaxă culoare, aşa 
urâţenia c nesimeiria acelora, 

Cauza - sufletului. Deoarece unii din filosofi spun 
câ relcte se fac de partea neraţionalâ a sufletului, ameste- 
cata cu materia şi cu trupul, sufletul fiind atras de el, cum 
am arătat mai sus. dumnezeiescul Dionisie respinge 
foarte frumos afinnaţiacu exemplul altor fiinţe nctrupeşti 
şi neamcsrccate cu trupul, care greşesc şi fără trup din 

lipsa binelui. 

Putinţa răutăţii de-a fi. E posibilă şi fără trup 
prezenţa răutăţii, ca în demoni. 

Răul - din trupuri. Ce este râul. 
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§28 



Nu (are) prin ea nici puterea de-a pătimi (suporta) 
Esie bine sa se prezinte în cursul expunerii opiniile celor 
care afirma ca materia nu este şi cum o numesc pe ea 
non-exisieniâ. ca sâ se înţeleagă argumentele dumneze- 
iescului Dionisie- Deci spun că materia nu există: câci 

spun câ ceea ce este. care se afla în ordinele inteligibile, 
s-a fâcut de către primul existent, care esie în categoria 

existenţei. Iar fiindcă acelae mai presus de existenţă, ceea 
ce esie existând din acela, s-a numit alta existenţa, prin 
coborâre de la Cel ce este; câci existenţa de care vorbesc, 
o numesc maieria celor inteligibile, contemplata numai 
prin raţiune, spunând câ şi ea este formă şi viaţa, oaree um 
supusă fiinţelor inteligibile; iar materia din cele sensibile, 
ca una ce e lipsita de toaic cele aflate în cele inteligibile, 
nu e nici forma, nici viaţa. Ea s-a fâcut. cum zic. sub ceea 
cc este. câci s-a spus câ s-a făcut de către Cel dintâi şi mai 
presus de Fiinţa; deci nu spun că ea este din ceea ce este. 
deci existenţa, ci non-existenţâ; căci zic câ e necesara 
coborârea şi mersul până la cele din urmă. şi de aceea 

spun că materi a c altceva decât ceea ce este şi decât binele 
(frumosul), ca nefiind nici bine (frumos); deci spun că ea 
nu c nimic în lucrare, ci e lipsită de toată lucrarea, dar 
toate se adună în ea. ca chip şi calitate; câci nu se 
formează pe sine nici în chip. ca cel al cerului sau 
pământului, aerului, apei. animalelor, stelelor, nici nu-şj 
dă calilâţi. ci c împodobită de alice va (altcineva) cu 
acestea; deei ca cea care nu e nimic din cele cc suni în ea. 
spun că e chip şi calitate, fiind numai în potentă acestea, 
adică putând fi adusă la chip şi calitate, nefiind prin 
lucrare ceva din acestea; deci pe drept cuvânt este non- 
existenţâ nefiind de sine prin lucrare; de aceea s-a numit 
rău. deci ca una ce e fără chip şi fârâ calitate şi ca una ce 
nu c şi are nevoie de toate. Acestea le spune deci 
dezlegându-le. dumnezeiescul Dionisie; dar cum ar face 
râu materia care nu e nimic prin lucrare? Câci a face ceva 
c propriu lucrării; dar nu poate nici pătimi, fiind numai 
de sine; câci c împodobita pentru noi cu chip :şi calitate 
de altcineva; deci nu pătimeşte fiind de sine. Iar dacă 
spuneţi cânuc nimic, ca nefiind cu desăvârşire nimic, nu 
va fi nici râu. nici bine; iar de este ceva cxisienc. este sau 
din Dumnezeu, sau de ta sine însăşi, sau din alta obârşie, 
şi ea şi Dumnezeu; iar dacă materia c o necesitate, ca una 
ce întregeşte lumea (cosmosul), cum c un râu maieria? 
Câci definiţia necesarului este eternul, adevărul, ca 
folositor, cum este vinutca folositoare; deci altceva c râul 
şi altceva necesarul. 

Căci răni întrucât (e) rău . Respingând părerile celor 
ce spuneau ci materia e rea. zice: Cum se naşte şi se 
hrănesc cele ce răsar din pământ, plantele si animalele? 
Câci acestea sunt din forma şi materie. Deci râul prin sine 
cum naşic şi hrăneşte şi nu corupe îndată şi se corupe? 
Fundca aceasta esie o depnnderc a râului; dar. cum am 
spus mai sus. materia nu atrage sufletele la răutate, cum 
zic unii. nici prin partea iraţionala a sufletului, fiind 
amestecată prin trup cu partea iraţionala a sufletului; câci 
mulţi au stăpânit această pane. ca sfinţii lui Dumnezeu; 
unii dintre Elini zic câ cerul şi stelele nu se corup pentru 
faptul ci s-au făcui dintr-o materie mai curata, dar cele 

apropiate de trupurile mai strieâcioase s-au fâcut dintr-o 
materie inferioara şi mai groasă, aflându-se la ultima 
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treapta de coborâre, deci trebuie să se iasâdinea;deacee 
se şi corup cele mai de jos şi sunt nestabile, neputând du 
şi avea siguranţa în ele. ca cerul şi stelele. Dar dacă ■" 
fâcut în mod necesar aşa. cum c materia un râu, având 
pentru noi în sine această necesitate? Deci 
nicidecum materia un râu. 



Lipsa -prin puterea. Lipsa nu e un iposias, ci consta 
în lipsirea de formă a ceva. în care i se cuvine sâ fie si 
se cere. ca şi aici; câci fiind o lipsă parţială a chipului 
(formei) in materie, va fi în ca ceva bun, întrucât iubeşte 
51 chipul şi lumea şi le primeşte pe acestea ca bune Dar 
râul prin sine nu primeşte nici pânâşie la bine. pentru câ 
mei nu este; câci lipsa totală nimiceşte %i trupul ca supon 
încât nu mai rămâne nici boala; deci c cu neputinjâ ca sâ 
mai fie ea (boala); iar lipsa parţială, având ceva din bine 
se zice câ are putere. 

întrucât nu e - totală. Definiţia scurtă a râului, ca nu 
c după fire, ci prin lipsa parţială a binelui. 

§30 

Cauw cea una. Numeşte cauză integrală cauza tu- 
turor. Iar de cea paqialâ a vorbiL, ca sâ nege pe cea totală; 
câci lipsa totală reprezintă nimicul. 

Dumnezeu cunoaşte râul. Dumnezeu cunoaşte 51 
cele numite rele uneori ca bune. Autorul vorbeşte aici de 
războaie, boli pedagogice, morţi şi cele asemenea; câci 
noua ni se par rele; dar sunt puteri ale cauzei bine- 
făcătoare; de fapt prin cele spuse s-a dai multora prilej de 
pocăinţă, de cunoaştere a lui Dumnezeu şi de bineerc- 
dincioşie; la prooroci râul e numit pedagogie, Citeşte 

capitolul V (moartea e un râu real sau totul numai daca 
nu există viaţa personala viitoare, deci un Dumnezeu 
personal; într-o concepţie panteistă. în care toate ies 
dintr-o esenţă unică, toate sunt rele, cele bune, atât de 
trecătoare, sunt numai amăgire, n. trad.). 

La El cauzele. Cauza râului plăcerilor moleşitoaree 
pofta mişcată contrar raţiunii. Dar pofta însăşi e o putere 
făcătoare de bine în fiinţele raţionale, pentru ca prin ea sâ 
tindă spre binele real; nu insă în cele neraţionale spre 
pofttrca sau dorirea celor ce servesc conservării proprii. 

Dacă răul este etern. Acestea sunt o respingere a 
Manichcilor şi o răsturnare a opiniei lor, câci deşi nu 
exista încâ această erezie (Sfântul Maxim credea câ 
autorul e Dionisie Areopagitnl, ucenicul lui Pavel, când 

nu existau Mantcheii, n. trad.). dar a inspirat o ferire 
anterioară de rătăcirea ei. Sau poate acestea sunt spuse şi 
împotriva unor opinii din afară (un rău etern este inex- 
plicabil, el e una cu nimicul etern ca o putere pozitMl 

ceea ce e o totală contntdiclie în sine. n. trad.). 

Tot ce ţeste) după fire. Adică raţiunile firii nu sunt 
f^r^ o rânduialâ; iar firii îi urmează ceea ce e definii: căci 
şi raţiunea explicativă este o definiţie a fiinţei lucrurilor, 
arătând câ este ceea ce era (ceea ce era gândit de Dum- 
nezeu, n. trad.) şi explicând câ ceea ce era (Ti nV eîvat 1 
şi ceea ce este (TI eoxtv) au acelaşi înţeles. Deci lot ce 
e dupâ fire (conform firii) este dintr-o cauză anumită 
(definită), pentru care se face ceea ce se face; dacă deci 
răul este fânl cauza - căci nu s-a fâcut pentru ceva - p e 
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drept cuvânt e şi indefinit; căci nu este o raţiune a Iui, 
explicând că este ceea cc era, n ici dintr-o necesitate, nici 
dupâ fire; iar dacă e contrar firii, nu va avea o raţiune în 
fire. cum nici lipsa artei în artiL 

Vacă - prin fire. Dacă sufletul nu se înrâieşlc prin 
lipsa parţială a binelui, ci din afara fiinţei Iui, venind de 
la altceva, râul va fi lipsă a fiinţei însăşi a binelui şi va 
aparţine fnnţial binelui; şi atunci, cum va fi sufletul? Căci 
nu va fi nici viu; fiindcă nu va avea viaţa; fiindcă viaţa c 
un bine; dar daca sufletul este, participă la bine. deci la 
viată; deci va avea în mod fiinţial binele şi nu râul; de 
aceea se n urneşte şi în eh ipu I binelui. Dar prin slăbiciunea 
în ;i lucra ale sale conform firii, se înrâieşte, devenind slab 
si uşor de mişcat spre patimi; iar slăbiciunea sufletului nu 
esie cum e grosimea în trupuri sau o fragilitate in fiinţa 
lui. ci înclinarea spre cele materiale şi trecătoare; de aceea 
se şi mişcă în mod greşit; iar faptele lui Ic numeşte aici 
rodun (ev/GVCt) . Notează câ lucrarea sufletului nu are 
o neschirnbarc, ca una ce se produce şi nu poate sâ nu se 

producă 

Iar dacă • prin lucrări. înţelesul pe scurte acesta: 
firea sufletului e buna, fiindcă a fost făcut de Cel Bun; şi 
lucrările lui sunt bune; câci vedem pe oamenii buni 
lucrând cele proprii; dar prin abatere şi prin lipsa binelui . 
pătrunde râul; deci nu e în fire. nici în fiinţă râul. 

Sil 

Dacă râul (este contrar) binelui. Unuia îi sunt con- 
ir.src cele multe; deci dacă celor unice şi bune sunt 
contrare cele multe, răul are cauze multe; şi daca. precum 
am spus mai sus, raţiunile şi puterile sunt făcătoare ale 
celor dupâ fire. mişcările lor greşite ce provin dtn slăbi- 
ciune şi neputinţa sunt făcătoare ale celor contrare firii $1 
prui de apare râul; uneori face rele şi amestecul ncskmc- 
îric de cele nesemanâtoare, când, fie căldura, fie răceala, 
fie uscăciunea, fie umezeala stăpâneşte mai mult ca 
celelalte; de aici se ivesc de multe ori ţi bolile. Deci cum 
s-ar ivi râul când toate cele făcute ar rămâne cum au fost 
sau s-au făcui? Căci acestea s-au făcut din mişcarea voii 

lui Dumnezeu şi rămân stând nemişcate în graniţele lor 
şi-şi au marginile în Dumnezeu; iar contrarul acestora. 
râul în sine (aulo-râul). e nestabil ţi nu arc margine, nici 

nu c definit, ncvâzând nimic din ele în creaţie. Deci cum 

ar fi râul eniposlasiat Islând de sine)? 

Raţiunile şi puterile. Adică nu trebuie socotite relele 
necesare firii prin raţiune sau ca o proprietate fiinţiaJâ; iar 
amestecarea celor neasemănătoare consider câ trebuie 
socotită mişcarea puterilor naturale spre cele ce nu se 
cuvin, lucru pe care îl face lipsa de măsură, când mişcările 
tiu sunt ţinute sâ râniânâ în graniţele lor. in care s-au şi 
făcut 

Şf • tuturor relelor. Obârşia şi sfârşitul tuturorrclelor 
este binele, deoarece făcând orice, socotim ca facem 
binele; şi râul nu are iposias (suport propnu). ci supon 
alăturai, fâcâiidu-se pentru bine (din pricina binelui) şi 
nu pentru sine: aceasta am spus-o şi mai sus. anume ca 
nu privind spre râu îl putem face pe acesta, ci părându-ne 
i-a i.ieem binele, deşi rezultatul e contrar. 

Căci pentru bine. E ceea cc a spus şi în capitolul 
dinainte: pentru bine (Sta io cryaSov}. deoarece soco- 
tim ceea ce facem bine, 



§32 



In realitate nu e drept. Dorind prin fire şi putere 
binele, facem uneori din neştiinţa râul, care noua ni se 
pare bine, dar în realitate este râu; cum aşa? Pentru câ 
răzbunând pe cel nedreptăţit, omoram uneori pe cel ce a 
fâqttt nedreptate, nefiind vrednic de moarte. înţelege aşa 
şi nu vei greşi 

Râul e lipsă. Minunai a arâtat câ relele sunt nesub- 

zistente (neipostaiice) dovedind eâ sunt lipsa celor din 
rânduialâ şi fire; iar lipsa nu subzistă de sine, cum am 
spus înainte; nu c prezentă ca ceea ce e natural şi se 
impune; de aceea lipsa se numeşte şi greşeală 

(OZ|iapxiav) . sau nereuşită şi cădere de la ceea ce se 

cuvine şi ca lipsă de scop (tioKOTlov); sau ca lipsă de 
ţintă, potrivit metaforei luată de la cei ce aruncă 
sâgeata; câci precum acela trimiţând săgeata spre o 
ţintă, adică spre un punct, nu atinge bine ceea ce 
săgetează, care se numeşte şi scop CcîKOTtO!;). aşa cei 

cc nu trimit săgeata spre scop, greşesc în ceea ce se 
cuvine. 

Greşeală. Sâ nu înţelegi prin greşeală curvia. sau 
nedreptatea sau altceva de felul acesta, ceva de sine. ci 
ceea ce spune e aceasta: nu înaintează spre bine; c 
nesâvârşîrea mişcării spre bine, sau după fire şi rânduialâ 
şi prin aceasta ea înseamnă a fi duşi spre iraţionalul 
contrar firii şi spre neexistenţa nedeplinâ şi fără fiinţă; de 
aceea numeşte răul şi ca nefiind nicidecum nimic. 

Nu toate sunt tuturor. A salvat dumnezeieşte toate 
treptele coborâte ale creaţiei; câci mintea după care iau 
fiîntâ minţile dumnezeieşti şi cu lotul ncmateriale, e mai 
presus de sullet; deci îngerul, care s-a mişcai contrar 
minţii in chipul binelui, a devenii demon; iar sufletul. 
care întrucât e înţelegător şi raţional, nu activează con- 
form cu raţiunea şi mintea sa inferioară pentru înţelegere. 
nu lucrează cele proprii; iar trupurile inferioare slujind 
raţiunii înţelegătoare contrar firii, nu se întăresc în ale lor. 

§33 

Cum sunt peste tot relele. Daca e Providenţa în 
toate, râul nu e nicidecum prin fire. 

Dar- se fac unii. Dumnezeu se foloseşte şi de cele 
ce sunt sau sunt socotite rele, în mod bun spre îndrep- 
tarea şi folosul nostru şi al altora. 

Sau al altora sau propriu. Către cei ce zic câ noi 
trebuie sâ fini buni şi fârâ sâ vrem. 

Care spun câ noi ne folosim de Providenţă. Notează 
cum loveşte pe cei ce zic: Pentru ce nu ne-a fâcut 
Dumnezeu aşa, ca chiar de voim, sâ nu păcătuim 
(greşim)'.' Aceasta nu e nimic altceva decât a zice: 
Pentru cc nu ne-a fâcut animale lână minte şi raţiune'.' 
Căci a fi duşi din necesitate la virtute, ar însemna sâ nu 
ne fi făcut pe noi stăpâni peste cele ale noastre, nici sâ 
ne fi permis să avem o fire înţelegătoare, adică suflet 
înţelegător; câci înlătură libertatea şi nu vom fi nici chip 
al iui Dumnezeu, nici suflet raţional şi înţelegător; şi cu 
adevărat se va corupe firea, nefiind ceea ce trebuie sâ fie. 
CSnd spune de sine mişcători (aUTOKIVTÎXCOV). trebuie 
înţeles câ spune liberi şi stăpâni pe noi înşine; căci 
ncmişcăndu- ne pe noi înşine ca ni şte însufleţiţi, e una cu 
a nu ne mişca, ca nişte case şi munţi, sau a fi mişcaţi de 
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alţii. Că pietrele şi lemnele; deci vorbind de vinuie ne 

araiâ mişcători de sine (touq uiiTOKiv^xouc): de 
aceea ne e potrivită Providenţa, cea prin lege şi prin 
prooroci, şi prin faplelc bune. precum araiâ şi Apostolul 
vorbind Atenicnilor. (uio se pune în relief faptul to 
bineţe şi răul depind de lonşitinia şi libertatea per- 
saunelor: daca n-ar fi decât o natură impersinmlâ . 
provenită dîmr-o esenţa impersonală. n-*ir mai fi << 
deosebire între bine si iau, numai o deosebire între un 
Dumnezeu persamtl neireal şi Creator şi nişte făpturi 
persunaie. conştiente şi libere, face posthilâ o deosebire 
între bîire şr râu; numai într-un spirit crear. care poale 
hm n atitudine pozitiva sau negativii faţă de Spiritul 
necreat. infinit şi creator, se poale dez\'idut binele in cel 
dintâi - când ' rămâne într-n comunicare cu Spiritul infinit 
şi creator, bunprm fiinţa - sau râul, din necomumcuieu 
cu El. şt numai din spiritul creai, care e îmbrăail hr ti itp 

şr prin el t în legătură cu toată natura materiala, pol 

apârea şi hi trup şi in această natura relele; motiitea 
trupului ■ care e cel mai mare râu pentru om - şi relele 
din natură vin din slăbirea spiritului crear. care e şi o 
împuţinare a D ulm fui dumnezeiesc în el: deci me aţinerea 
şi sporirea tonului întreg şi a naturii fizice în bine, e una 
cu sporirea îndu/tovnicirii Iar; în aceasta* stare ai fi 
sporit creafui vuzulâfâră câderea în păcat; acta.sta ai fi 
echivalat cu o ridicare a trupului şi a materiei cosmice 
tntr-i* stare luminoasa, aşa cum este materia Ui esenţa 
ei. aşa vorft trupurile înviate şi universuJ vieţii viiteare; 
persistând în am spiritul chiar după păcat şi fiind dus de 
Hrisias prin moarte la învierea efl impui, moartea nu e 
nici ea un râu exclusiv, an nimn definitiv; numai ca 
impuri luminoase se va putea înţeie-ge coexistenţa a 
miliarde de oameni in\ia{i; prin puterea accentuată a 
iubirii între spiritele umane Î/t impun luminoase yai fi 
patul înţelege şi naşterea şi înmulţirea nanieni/ar prin 
iubirea spirituală între perechi cu rrupun luminoase, 
prin lucrarea Sfântului Duh. poate nea vând un spirit 
îttţelfiiâir'i, ti numai o viaţă a trupului. de<i neputând 

adine materia li tipului la i> stare de lumină, iradiind de 
înţelesuri. Scriptura şt Sfântul Maxim nu vorbesc aici de 
o înviere a animalelor: iar Sfântul Simean vorbeşte de 
un univers imnmptibii spiriiua/izai, luminos întreg şi de 
ti tipurile înviate atât de luminoase, de transparente 
spiritual, câ oamenii var fi aproape ca îngerii, stare la 
cu/e ar fi ajuns oamenii dacă n-ar fi intervenit pâctuul 
cate (4 opacizai măreţia luminoasa'. „Ducă vom fi dt\i 
în starea învierii, cum a arătat Cuvântul, ce trebuinţa vor 
mai avea cei deveniţi duhovniceşti /spirituali] şi mai 
presus de toată .simlirea de aici. cei ce var fi c*/ îngerii 
lui Dumnezeu, deji nu după fire, ci după vrednicia 
primită, de un pământ şi de o locuinţă cunosiuUi cu 
simţurile? Tatilâ zidirea... devenuă întreagă spirituală, 
se \a preschimba tn locuinţă nematerială veşnica şi 
înţelegătoare" . (Sfântul Simeon Noul Teolog, întâia 
cuvântare morala. FilocaUa ram., voi. 6, p i42. IJI9f 
..Toate cele de pe pământ se var uni ca întregul i u cele 

cereşti' fibtd. p 143]. „Trupurile iu>astre se or face 
spirituale şt aşa zicând, asemenea cu ale interilor" 
lihid p 141] „Numtii păcatul o făt ut pe om ui li 'cuiasiă 
toi părnănl trecăior si siricâcius şi să se împărtăşească 
de hrană asemănătoare, aşa turn mentă" Itbid.p. 
128], „Odaiti ce oamenii var fi spiritualizaţi, pămătuut 
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va deveni si el întreg spiritual şt nematerial, căci vei ce 
au dobânda trupuri netritpeşti si au ajuns într-o simţire 
mai presus de simţire circumscrişi fiind, se var f Uie 
nciirctunscrişi şi în ce/enecircumscrise" fibid. p. /joi 
n trad.), 

rară să vrem. Bine a respins cuvântul celor ce spun 
câ trebuia sâ fim buni şi fără voie şi din necesitate* căci 
acestea ar fî fost desfiinţarea fiinţei noastre; căci ar Ti 
desfiinţat libertatea. 

Celor ce se mişcă de sine. gr. xcov ai)TOKivfjtoiv 
în loc de: a celor liberi (xcov aviP^ovaitov). cum arata 

paragraful alăturai. 



Şi schimbarea. Notează câ şi cele netrupeşti şi cele 
ncmatcriale se schimba, nerăitiânând deplin în identitate* 
lor în bine; câci binele c acelaşi, stând pururea şi sigur; 
dar eeea ce se schimba nu c acelaşi. 

Greşiţi în cunoştinţa. Observa cum explică spusa: 
Vai celor ce păcătuiesc în cunoştinţa şi: Sluga care ştie 

voia stăpânului său şi nu o face. se va bate mult f Luc 
12.47). 

Cunoştinţei, gr. r\ xr^ yvrjoorco;;. Numeşte poate 

cunoştinţa (yvâxnv) cea venita din învăţătură, pe care o 
poate adeseori întuneca uitarea; de ea a spus şi mai sus câ vine 
din auz; iar cunoştinţa neuitată trebuie socotita cea din Con- 
templarea sau iluminarea naturala, venită fârâ învăţaturi 

Par acestea s-au spus de nai. Notează ea arc şi o altă 
lucrare despre judecata dreaptă şi dumnezeiască; şi mai 
notează câ acest capitol are douăzeci st trei de argumente 
care arată câ râul ng e ceva ce este. 

Capitalul V 

§1 

rVu - (fiinţa) mai presus de fiinţa. Cei de odinioară 
au numit pe Dumnezeu Unul nu ca început al numerelor, 
ci pentru că c ridicai peste toate şi nu are nimic din cele 
de după El împreuna numărat; dar şi pentru necompoziţia 

şi simplitatea lui; dar aceasta nu arată ce este dinţa lui 
Dumnezeu; fiinţa lui Dumnezeu nu poate fi exprimată în 
mod propriu; câci este mai presus de fiinţă. 

Fiinţei izvorâtoare a dumnezeieştii obârşii, gr Oeap* 
XIkPjc owiapxiaq. riinţa tzvorătoare 
iouotapxictv) numeşte obârşia şi cauza a loatâ fiinţa; 
căci aceasta este dumnezeirea mai presus de toată fiinţa; 
iar procesiune (npoooOV) numeşte lucrare dumnezeiască. 
care a produs loatâ fiinţa (creată). 

De fapt numirea dumnezeiască a Binelui. Curii se 
numeşte bun. Vezi cum prezintă binele sau numirea lui 
dumnezeiască ce se întinde la toate cele ce sunt şi este 
deasupra celor ce nu sunt; cei Unul este mai presus de cele 
ce sunt şi El se extinde deasupra lor. iar viata e mai presus 

de cele ce vieţuiesc; iar înţelepciunea se extinde mai presus 
de cele înţelegătoare şi raţionale sensibile. încât e vădii câ 



binele adică Dumnezeu e şi cauza existenţei şi a vieţii -ji a 
înţelepciunii; iar faptul câ Cel ce este c cauza vieţii şi a 
înţelepciunii, inţelegc-l ca potrivit cu cele ce sunt. 

Se extinde - şi la cele ce tiu sunt. Binele se extinde şi 
la cele ce nu sunt. ca Cel ce le cheamă pe ele Ia existenţă; 
-.au după spusa Tatălui însuşi, e bun ţi ceea ce nu csie. când 

Dumnezeu este contemplat ca suptafiinţâ; iar existente 

{ o\tcx ) nunicşi e pe cel c ce nu sunt materi ale. cum am arâiai 
adeseori mai siţs; sau, fiindcă Dumnezeu nu e circumscris 
ca Ioc. pe drepL cuvânt spune câ El e şi mai presus de cele 
ce sunt- ca sâ arate nccircumscrierca lui 

Şi - mai presus de cele ce vieţuiesc. '\ rebuie ştiut câ 
munci când vorbele despre îngeri şi oameni, pe îngeri îi 
numele iiiwti$ihtli (wrytcf). iar sufletele noastre 
înţelegătoare CvoepctC), cum am observai de multe ori mai 
sus şi am expus tâlcurile cuvintelor inteligibil şi înţelegător 

fxoîi vonrouşi VOCpOU); dar acum. deoarece vorbeşte 
întâi despre Dumnezeu. în mod potrivii numeşte şi pe 
îngeri, cu noi. înţelegători. întrucât fi vede şi pe ci îmorşj 
prin înţelegere spre Dumnezeu, ca hrăniţi de înţelegerea 
jfltelepciunii dumnezeieşti, ca şi sufletele omeneşti; iar pe 
cele sensibile Ic numeşte neraţionalc. Dar de toaie cele 
însufleţite spune ca se împărtăşesc de înţelepciunea dum- 

âezetaşeâ şi în pornirile lor naturale, cum arata şi dumneze- 
iescul Vasitc în Luiimeran ca şi ele au fost făcute toaie întru 

le-ai făcui (Ps, 103.25) Iar înţelepciunea este Fiul. Cel ce 
este; deci toate spune că s-au făcui în Fiul cel ce este. 



§2 



Explicatoare. gr.^KcpavroplKdc;. Lcnumcşie expli- 
catoare pe cele ce descoperă sau prezintă. 

Mai presus de toată bunătatea. Notează' că bine 

spune r*a e mai presus de toată bunătatea şi dumnezeirea; 
înţelege câ e vorba de dumnezeirile supuse ale îngerilor 
şi oamenilor drepţi. 

hi cele- ascunse, gr. £V anOKpixpOlCj. Ca în: A pus 

întunericul acoperământ <â7lUKplxpTÎV ( al Ini (Ps. 

17,1 ^J. şi iarăşi: în mijlocul fui lunii (EV 6/lOKpurxp) 
IV «O.f». 

Sr împărtăşesc de • simţire. Deoarece cu puţin 
inamte părea sâ vorbească de o coborâre a binelui, zicând 
ca este chip a! Celui ce e atică şi aşa mat departe, ca nu 
Lumvneeice ciicsc cu neînţelegere sâ afle vreun prilej de 
dispreţuire a lui. zice: -nu e altceva binele şi ailceva Cel 
• ' esir, şi iarăşi altceva viaţa, si altceva înţelepciunea. 
v.aei una este cauza tuturor şi nu multe. Şt una este pe 

diepi cuvânt dumnezeirea care le produce pe toate. 
Mânia şi fericita Trcunc. şi nu multe dumnezeirile crea- 
toare. Aceasta n-a spus-o ca un lucru de pnsos, ci \ azand 

pi: înţelepţii Elini şi ereticii ce se trag de Iu Simen, care 

spun ca zeii suni făcători ai lumii. întrucât, pe măsură ce 
*• -au coborât, au produs şi pe cele mai slabe ale făpiunlor, 
pâna la temelia tuturor, adică la materie. 

Şi cea (dintâi) este Este numirea binelui can* ex- 
primă, zice. loatâ Providenţa. Deci şi celelalte părţi ale ci. 
ca viaţa. înţelepciunea, raţiunea; câci toaiccelc ce sunt au 
lost aduse la existenţă pentru bunătatea lui Dumnezeu şi 



sunt bune foarte; dar nu toate se împărtăşesc de viaţă, sau 
de raţiune, sau de înţelepciune; de aceea a şi dai aceste 
numiri într-o distincţie deplină Iar mai întregi 

{oAlKCOTCpacj le declară pe cele văzute la mai multe, ca 
viaţa; căci ajung laplante. la animale, la cele cuvântătoare 
şi necuvântătoare. Insă înţelepciunea şi raţiunea sunt mai 
particulare; căci acestea se văd numai la cele raţionale. 



Şi înţelepciunea peste riată. Propoziţia Fiind oare- 
cum mai puţin clara, socotesc câ spusa exprimă acest 
inţeles. de care se întreabă cineva: arată pentru ce numele 

existenţei tiot) OVXOC) însăşi e superior numelui vieţii', 
ii iarăşi numele vieţii c mai presus de al înţelepciunii. 

întrucât aceasta o cere şi ordinea; aceasta o spune după 
ce spune chiar el cu puţin înainte câ şi existenţa şi viaţa 
şi înţelepciunea sunt cauza de fiinţă făcătoare, de viaţa 

făcătoare $i de înţelepciune datatoare a celor ce se îm- 
părtăşesc de fiinţă şi de viaţă şi de minte, raţiune şi 
simţire; şi oare nu se vedea aceasta ordine chiar in cele 
existente'.' Deci trebuie, după treptele spuse de el ca cele 
existente sâ fie mai apropiate de Dumnezeu, decât cele 
vieţuitoare şi sensibile şi înţelegătoare şi raţionale, adică 
decât cele ce se îrnpariâşiesc de minte ţji de raţiune? Dar 
nu e aşa. ci dimpotrivă; câci sunt mai aproape de pronia 
lui Dumnezeu decât cerul şi stelele şi pământul şi apa şi 
aerul, cele in ele vieţuitoare, chiar de trăiesc viaţa vege- 
tală, ca plantele şi cele ca ele. şi decât vieţuitoarele mai 
apropiate, cele simţitoare, adicâ neraţionalc. Câci sunt 
mai Cinstite în viaţă decât plantele şi vegetalele şi ani- 
malele neraţionale. Iar cele raţionale sunt mai apropiate 
de Dumnezeu decât de cele simţitoare; iar decât cele 
raţionale, minţile (duhurile îngereşti), adicâ puterile mai 
presus de lume; căci cele mai presus de noi, cei raţionali, 
sunt cu mult mai apropiate de Dumnezeu prin nemateri- 
aliiaica şi înţelegerea lor, deşi ar trebui, dimpotrivă, ca 
cele ce sunt sâ se bucure de mai mari daruri şi sâ fie 
deasupra cclorlalic. ca cerul şi siclclc şi cele asemenea; 
accasia e nedumerirea; deci după aceea, dumnezeiescul 
Dionisie răspunde coborând la rând de la minte şi de la 
raţiune şi de la simţire, arătând cinsiinle primelor ca 
iniuielc cinstiri; aţa vei afla după o pagină. 

De fapt trebuia ca cele - de daruri mai mari. 
Numeşte daruri mai man numirile dumnezeieşti despre 
mai multe, decât existenţa şi viaţa; dar cele ce se îm- 
pâriaşcsc de acestea nu se vad numai între cele dintâi şi 
mai mari. ci şi intre cele mai nuci. deoarece cele dintâi 
sunt înalte, iar celelalte au însuijirile existenţei, ale vieţii 
şi pnn accasia sunt mai înalte (aniul e nun înalt decât 
cerul material, n. irad .) deşi numirile Ic arat ă mai parţiale; 
iar cele ce poanâ numiri mai largi, nu se împărtăşesc de 
însuşirile mai înalte, adică de înţelepciune, raţiune, 
înţelegere; şi prin aceasta cele dintâi sunt m;ii mici. ca 
une le ce se împărtăşesc de daruri mai mici, decât celelalte 

care se împărtăşesc de daruri mai multe şi mai înalte şi 
mai apropiate de Dumnezeu, 

Şi au o viaţii superioară celorlalte. De eele supe- 
rioare SC spune câ suni mai aproape de Dumnezeu şi au 
viaţ,a mai înaliâ decât cele inferioare; de pildă minţile 
dumnezeieşti vieţuiesc mai presus de noi. ca fiind mai 
apfopiate de Dumnezeu. $i iarăşi nouă ca raţionali ni se 
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spune câ vieţuim mai deplin decât cele necuvântătoare; 
si iarăşi cele necuvântătoare, având simţire, vieţuiesc mai 
mult decât plantele, ca uncie ce nu au simţire, ct numai 
viaţă de plante. 

Qd ce este • întregii existenţe. Existenţa atribuţia lui 
Dumnezeu C mai presus de toată existenţa la un loc; acesteia 
îi spune mai presus de fiinţa, in loc de ceea ce există prin 
facere; cad ceea ce este. e fiinţă: fiindcă numele de fiinţă c 
de la a fi; deci Dumnezeu, fund situat şi deasupra lui a 11 
(fiindcă a fi arată a fi adus lacxistcn^ de o caută oarecare), 
este înţeles ca Cel ce este în mod mai presus de fiinţă; de 
aceea se zice câ este şi veac al veacurilor aduse de El la 
existenţă; căci ceea ce nici n-a Fost, nici nu va fi. ci numai 
csie. având existenţa ea stând, şi neschimbându-se nu va fi, 
nici nu s-a muiat de la a fost la este - aceea este veac. Cad 
trebuia nu numai ca toace cele ce sunt să fie în totul şi în 
întreg, ci şi ceea ce n-a fost vreodată; căci nu s-a adus lui 
nimic din ceea ce n-a fost mai înainte. Aceasta s- ar putea 
numi aşadar punere (aşezare) şi fire şi ar fi rear. căci veac 
(aitov) s-a numit de la faptul câ a fast pwvrea (âf î 
ovxoq). Deci dacă numeşte cineva viaţa nesfârşita veac, 
prin faptul câ este din totdeauna si nimic nu se consuma din 
ea prin trecere, pentru că nu rămâne, nu o numeşte toată; 
căci astfel ar delimita ceea ce este veacul. Deci nesfârşitul 
este ceea ce nu arc lipsun; şi aceasta pentru că minic nu se 
consuma din ci; astfel Dumnezeu este şi veac şi Făcătorul 
veacurilor, deci veac este nu ceea ee este interior, ci ceea ce 
iluminează din ceea ce este inferior, după Apostol sunt 
veşnice cele inteligibile şi nevăzute (cf. Rom. 1.20); deci 
veşnic nu este veacul însuşi, ci ceea ce participă la veac, 
adică la viaţa nesfârşita în mod nedespărţit. Deci întrucât 
Dumnezeu este Făcător şi al celor ce participă la veac, adică 
la El Cel pururea existent- numite pnn asemănare veacuri, 
se spune că a făcut veacurile în loc de cele inteligibile, fund 
veacul lor şi susţinătorul lor astfel se numeşte şi timp Cel 
nctcmporal. ca Cel ce e cauzatorul timpului; căci ceea ce 
este în cele inteligibile veac. aceea este în cele sensibile 
timp; deci precum cele văzute sunt chipuri ale celor 
nevăzute şi inteligibile şi numim veac acea neclâtinatâ *jt 
întreagă viaţă şi veşnica şi cu totul neclintita, şi o vedem 
preexistând într-unui, la fel şi de timpul, ce se odihneşte în 
Cel ce este pururea zicem câ s-a arătat prin coborâre, 
venind la firea văzuta. Deci numim timp ieşirea la cele 
sensibile a bunătăţii lui Dumnezeu, la Crearea aces- 
tora; fiindcă nu c timp mişcarea distanţelor lui în zile 
şi părţi ţi orc şi nopţi ţi zile, ci identitatea Iui de nume 
cu cel al timpului; fiindcă precum dăm acelaşi nume 
la ceea ce măsoară şi la ceea ce e măsurat, fie câ c 
pământ, fie zid. sau altceva, aşa şi aici. ceea ce e 
măsurat de melru. fie pământ, fie zid. fie altceva. 
numim tot metru.; astfel mişcările stelelor, după cele 
spuse: S-au pus de Dumnezeu spre semne si timpuri şi 
a/ti (Fac. 1.14), pentru conducerea şi îndrumarea 
clară a noastră; dar cel ce Ie-a rânduit acestea, este El 
însuşi aşezat deasupra lor. ca Cel ce e cauza mai presus 
de veacuri şi netemporala a lor. 
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Si nici n-a fost. Nu se spune despre Dumnezeu în sens 
propriu nici câ a fost. nici câ este. nici câ va fi; căci 
Dumnezeu e mai presus de acestea; dar i se zice şi acestea 
pentru câ este în tot înţelesul în mod suprafiinţial. 

Bine a spus câ nici n-a fost. A fost este indicator al 
timpului. Iar Dumnezeu este mai presus de a fost, adică 
mai presus de timp. Deci vei zice: şi cum se zice despre 
Dumnezeu Cuvântul :La început era Cuvantut (loan 1,1)? 

iaiâ că se spune: era\ dar spunem adeseori că Tatăl e 
începutul şi cauza tuturor, de aceea deci. zice: La fncepur 
era Cuvântul, fiindcă Mul este în Tatăl. Deci bine a spus: 
Ut începui era Cuvântul; iar câ va fi e clar, căci aceasta 
arată câ acum nu este. ci că va fi vreodată. Ceea ce. spus 
despre Dumnezeu, e nepotrivit şi necuviincios. 

Mai bine Tis nici nu este. Mai sunt de subînţeles şi 
acestea, cărora Ii se adaugă în mod propriu era şi cele ce 
sunt împreună cu el; sau trebuie înţeles şi altfel, ca fiind 
mai presus de toată înţelegerea şi închipuirea lui a fi. Are şi 

înţelesul câ loale cele ce sunt (xă ovra) arată câ au fost 
aduse la existenţa; iar adăugând si existenţa însăşi o celor 
ce sunt, a indicat durata lor. 

El (este) ca atare. Aceasta nu trebuie înţeleasă ca 
spunându-sc despre cauzatorul tuturor, ci despre cele 
inteligibile şi înţelegătoare şi sensibile şi celelalte ce 
subzistă din El prin creaţie. Căci precum am spus înainte. 
Dumnezeu este înainte de afv, de fapt este preexistent 
(Tipocov); iar a fi ccaoarâiarcacauzei preexistente, Deci 
Dumnezeu se zice preexistent {înainte existent, înainte 
de existenţa, n. trad.) şi ca urmare se zice şi Cel ce este 
(66v). ca Cel ce e cauza tuturor, apoi din El este a fi toate. 
Deci a fi înseamnă câ au primit subzistenţa prin partici- 
parea la preexistenta lui, nu pentru câ s-ar fi împârţU 
Dumnezeu în a fi şi a preexista, ci voinţa care le-a adus 
lacxistenţâ pe toate cele ce sunt. aceasta se numeşte ceea 
ce subzista mat înainte în Dumnezeu; şi aceasta voinţă 
dumnezeiască hotărând de mai înainte aducerea creaţiei 
la existenţă, voinţa care este în mod cuvenit înaintea 
celorlalte şi la care participă cele ce sunt ale lui Dum- 
nezeu fiind un începui al existenţei, c înţeleasa ca Dum- 
nezeu însuşi; mai întâi este El şi apoi e şi viaţa şi 
înţelepciunea. Căci întâi se împărtăşesc de existenţa 
minţile nevăzute şi cele mai de sus şt astfel Şi de viaţă Şi 
de înţelepciune: căci precum în cazul nostru a subiistat. 
ca prima, o substanţă din care suntem, aşa şi in căzu; 
minţilor netrupcşii. se înţelege ca o substanţă insâşi 
existenţa fiecăreia pentru chipul vieţii, după care I 
fiecare fiinţa spre viaţă şi înţelepciune şi asemănare, i 
asemănarea şi identitatea am arătat-o şi mai sus, ca pun» 
ce înalţă spre Dumnezeu, prin care ele se aseamănă iul 
fiind apropiate Iui; şi la ele participă pnn coborâre ini 
cele de după ele. participând st ele la existenţa, iar*, 
începuturi (obârşii) ale celor ce sunt înţelegem pnmcw 
fiinţe ce iau subzistenţă în creaţie, ce se numesc începu- 
turi, nu pentru câ din ele sunt cele ce sunt. ca din nisu- 
stihii (elemente), ci pentru ca. precum s-a spus. au i« 
create înainte de cele de după ele; de pildă în cele inte» 
gibile începutul creaţiei sunt Tronurile şi apoi cele ur- 



mătoare; în cele sensibile, începutul creaţiei este cerul şi 
pământul; câci la început a fâcut Dumnezeu cerul si 
pământul', fiindcă acestea sunt primele create ale celor 
sensibile. Apoi şi altfel, ideile şi modelele care sunt 
înţelesuri desăvârşite prin ele şi eterne in Dumnezeu. 
precum am spus înainte, se înţcîcg ca nişte elemente şt 
începuturi şi substanţa nematerialâ şi netrupeascâ acelor 
ce participa, la idei, ca ordinele net ruperi aduse la exis- 
tenta. Câci viata de sine. înţelepciunea de sine. ordinea 
de sine şi celelalte, sunt modele din Dumnezeu, la care 
participă creaturile, ca linii drepte ale punctului sau cen- 
trului ce se mişcă în cerc. 

Veci pe drept cuvânt • (mai începător} decât toate. 
Dumnezeu şi-a dai Sieşi această numire, zicând: Eu sunt 
Celcestmtilcş.lMr. de aceea îi şi dani în mod cuvenit 
numele acesta înainte de altele câte se spun despre El. 
ca viaţă şi înţelepciune şi cele asemenea. Iar 
spunându-se câ este mai înainte şi este mai presus 

crcpocîvai Kcti vrtCpEÎ vai), s-a uitat neîncepu- 
tul şi necuprinsul existenţei lui Dumnezeu, care. 
prinholârârea anterioară a cunoştinţei sale negrăite. 
a rânduit de mai înainte existenţa tuturor; câci prin 
hotărârea aceasta cuprinzătoare, mintea pune baza 
existenţei; şi apoi le contemplă pe ele întrucâtva exis- 
tând. Deci declarând simplu câ vor fi. n-a arătat şi cum 
vor fi: câci rostind întâi să fie, pe urmă a vorbit de 
insaşi viaţa, de însăşi asemănarea şi de cele împreună 
cu ele; întâi a arătat că însăşi a fi este viaţa, câ c simplu 
a vieţui, fără să precizeze ce fel de viaţă. Iar celelalte la 
fel se caracterizează întâi prin a fi. 

Şi dacă voieşti - (obârşia) celor vii Precum într-o 
raţiune oarecare, preexistă însuşirilor, însuşirile de sine 
<ca avare) ce le fac pe acestea sâ subziste, aşa înţelege şi 
albeaţa corpului în sine. care. adăugăndu-se corpului. îl 
albeşte; aşa înţelege şi cele spuse aici dupâ măsura lor. ca 
viaţa ce preexistând în Dumnezeu, dâ viaţă tuturor celor 

ce sc împărtăşesc de El. 

Participări ca atare. Participări numeşte cele ale 
căror existenţe participă, ca însăşi existenţa sau viaţa sau 
ordinea şi celelalte; suni participări dumnezeieşti ca 
daruri, pe care Ic-a numit şi începuturi alccelorexistenie. 



Este din ea şi în ea. Aceasta trebuie înţeleasă astfel: 
suprabunâtatea prin sine, fiind minte şi întreagă energie 
(lucrare) este întoarsă spre ea însăşi pnn lucrare, nu prin 
putere, mai întâi fiind necugetare, apoi devenită minte 
prin lucrare; de aceea şi este numai minte curată, neavând 
adausâ cugetarea, dar înţelege în orice caz prin sine. Câci 
dadă fiinţa ei este alta, iar cele ce le cugeta altele, ca sau 
fiinţa et va 11 neînţeleasă. Iar de are ceva. arc de la sine, 
nu de la altul. Iar dacă înţelege de la sine şi din sine. ea 
este mai presus de cele înţelese; aşadar fiind minte. 
înţelege cu adevărat cele ce sunt ca ea care este; deci daca 
inţclegându-sc pe sine. înţelege cele ce sunt. ea este cele 
ee sunt; câci sau le va înţelege ca fund din alta pane sau 
în sine însăşi ca Iţind ale ei; dar fiind din altă pane nu le 
poate înţelege: câci unde ar fi intre cele sensibile? Iar cele 
sensibile nu sunt existente, ca unele ce suni schimbâcioa- 
se şi finite şi pieritoare; deci sc înţelege pe sine şi în sine. 
iar deoarece Dumnezeu este şi Făcător al celor ce sunt. 






Ic va înţelege pe ele chiar în neexistenţa lor (când nu 
exista); dar El este arhetipul acestui întfCg; şi cele CC Ic 

înţelege, nu Ic ia ca chipuri de la altele. El însuşi fiind 

modelul celor ce sunt; deci nici El nu este în vreun loc. 
nici cele din El nu sunt în vreun loc; ci le are pe ele ca 
avându-se pe Sine însuşi; şi fund în ele. toate împreună, 
sunt în mod neîmpârţit în El; dar se disting în mod 
ncîmpăjţit în neimpârţirea lor, deci cele ce sunt. sunt 
cugetarea lui; iar cele ce sunt, sunt chipuri; dar să auzi că 
nu trebuie sâ înţelegi aceasta astfel, câ deoarece a cugetat 
aceasta, s-a făcut aceasta, sau este aceasta; câci acestei 
înţelegeri trebuie sâ-i premeargă cev a cugetat, ca s-o facâ 
pe aceasta o dată ce a c ugetat-o; ci înrelegăndu-se pe Sine. 
înţelege cele ce suni. deci cugetă cele ce sunt. ca Cel ce 
se cugetă pe Sine şi e unit cu cele ce suni in El; căci însăşi 
cugetarea lui este facere a celor ce sunt; deci ceea ce este 
în El. este chipul şi ideea lor; iar EI fiind întreg minte, 
este întreg cunoştinţă; iar cele din El şi în EI sunt minţi 
capabile de contemplările cunoştinţei. Ele sunt şi 
distincte în EU cum sunt şi în suflet multe ce sc cunosc 
deodată, dar rămân neconfundate şi lucrează în afară, ca 
una. când e nevoie; şi sufletul are în sine toate puterile 
împreuna, prin care prevede mai înainte cele ale trupului 
şi totuşi le manifestă în mod neconfundat la vremea 
cuvenită activând puterea naturală în legătură cu trupul, 
putere prin care îl hrăneşte pe acesta şi îl creşte şi îl face 
capabil spre a naşte; între puteri este puterea simţitoare 
care se activează prin vine şi artere şi prin came şi nervi; 
prin puterea aceasta sesiseaza cele sensibile, dar şi 
puterea de-a opina, prin care judecă cele sensibile şi pe 
cea a imaginaţiei, pnn care imaginează cele sensibile, şi 
pe cea de zugrăvire, prin care desemnează cele sensibile; 
şi pe cea memorialâ. prin care ele se amintesc, pe cea 
doritoare, prin care doreşte şi se mişcă animalul în spaţiu; 
şi pe cea care asimilează, pe cea a mâniei şi a poftei; aceste 
puteri le are folosindu-se (sufletul) de trup în partea lui 
neraţionala; dar după moarte va fî lucrătoare numai min- 
tea, acestea încetând. 

Şi cele ce (sunt ţinute) într-un fel oarecare tn 
existenţă. Zice câ din suprabunâtatea lai Dumnezeu, 
care este însăşi existenţa lui Dumnezeu, este existenţa 
celor ce sunt şi durata lor. Şi spune câ sunt în mod unitar, 
sau pnntr-o oarecare cauza simplă şi cuprinzătoare a 
celor ce sunt. nesupusă relaţiei; câci dumnezeirea nu 
are prin nici o raţiune sau înţeles şi lucru, vreo relaţie 
şi comunicare impusă cu cele ce sunt. ci este cu totul 
şi în toate ridicată deasupra lor, ele având atingere cu 
dumnezeirea numai prin susţinerea şi pornirea lor de 
câtrcea.cumar spune cineva; iar exemplele următoare 
fac crezută raţiunea tuturor din Dumnezeu, ca Cel ce e 
cauza existenţei lor. El existând ca altceva decât ele şi 
subzistând în Sine prin altă raţiune decât ele. 

Şi - are - numărul. Căci numărul creşte in mărime 
din multe unităţi compuse; deci unitatea (monada) care e 
cauza numerelor, cuprinde în chip unitar toate numerele; 
aşa şi centrul sau punctul care cuprinde liniile din cerc. 
Şl în centru. Acestea sunt exemple care confirmă 
judecata. Notează câ lămureşte cele despre Dumnezeu şi 
din linii, asemănându-1 pe El cu un centru. 

Unite în chip unitar A spus aici unitar în loc de 
simplu şi Ia fel; câci nu sunt altfel. 
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§7 



Dar şi în (firea) întreaga a tuturor. Este evident câ 
in întreg sunt părţile; deci zice câ raţiunile puterilor şi 
mişcărilor văzute natural in fiecare dintre cele ce sunt. se 
contempli* în firea privita in general, cum spun filosofii 
din afară care văd cele ce există în ele însele şi în altele, 
pe care le numim însufleţite şi neînsufleţite şi au adus 
toate acestea sub o singura categorie, căreia i-au spus 
fiinţa; ei au cuprins în acest cuvânt însuşirile fiecărei 
fiinţe în parte şi raţiunile lor care rămân neconfundute; 
căci alta este raţjunca celor însufleţite şi alta a celor 
neînsuficţiie; la fel şi a celor sensibile, adică a cdor 
cuvântătoare $,! necuvântătoare; dec î după raţiunea tiinţci 
adică a simplei existenţe sunt unite; dar a afirmat câ suni 
în suflet în mod unitar, arătând ca una este puterea de 
viaţă ce seda din suflet trupului întreg, care lucrează insă 

in mod variat în mădulare. 

Căci este obârşia - celor ce sunt- Daca cel prin care 
este ceea ce se face este cauzator, cu adevărat şi în 
cauzatorul tuturor au preexistat toate ca inir-o idee şi un 
model, precum am spus înainte; au preexistai toate îm- 
preuna şi în mod unitar, chiar şi cele contrare, precum s-a 
spus Câ se contemplă în Dumne2cu; dar cum sunt şi unite 
şi contrare, sa înţelegi aţa: ceea ce e împodobit are chipul 
împărţit, ca in lume 1 în cosmos). în alt loc fiind stelele şi 
in ahul omul: şi iarăşi în alt loc focul şi în altul apa; căci 
fiind contrare, de se adună împreună, se strică împreună; 
dar în cugetările lui Dumnezeu erau toate cele ce sunt, 
împreună şt neconfundat; căci nu sunt corpuri, nici în 
corp. ci in cugetări eterne, care sunt modele; de aceea 
Dumnezeu e şi începutul tuturor; căci este început 
(obârşie) tot ce preexistă a ceea ce se face; gl pe lângă 
altele este şi o ordine a celor ce au fost aşezate în ordine; 
iar ordinea este o lucrare a asemănării între ele a tuturor 
celor ce suni şi o simetric devenită cauză a comuniunii 
(comunicării) întreolaltâ a tuturor celor ce exista; dar şi 
toată stabilitatea şi loatâ mişcarea celor existente este 
Dumnezeu. Insa trebuie înţelese în mod diferit acestea, 
deşi în cele inteligibile şi în cele înţelegătoare, firea care 
e începutul mişcării şi stabilităţii sau liniştii, este aceeaşi 
şi o indică o lucrare; căci şi mişcarea, care este o lucrare 
vitală spre slujirile dumnezeieşti şi învăţaturile celor 
inferiori, dar şi liniştea şi stabilitatea care e veşnică şi 
neschimbată, arată Că activează minţile proprii şi sunt 
umplute de cele dumnezeieşti; iar în cele sensibile, firea 
fiind obârşia mişcării şi a stabilităţii sau a liniştii, arată 

mişcarea ca producătoare în existenţă, iar stabilitatea sau 

liniştea, oprirea sau schimbarea din coruperea existenţei. 
Dar se spune că acesteasunt Dumnezeu, care e cauzatorul 
mai presus de fiinţă- Iar mişcarea în Dumnezeu spre cele 
din El şi prin HI e o procesiune proniatoare în hunâiaie; 

iar stabilitatea înseamnă a Fi pururea la fel şi având prin 
ncicşlrca din Sine o linişte de necunoscut şi o neclintita 
netulburare. Dar notează că a numit Puterile inteligibile 
veşnice, ca participând la veac (fitnd participante. Patente 
îngereşti sunt create, dar sunt minate veşnice, etici sunt 
destinate vesnit iei, n. trad.). Iar cea care o spune aceasta 
este Scriptura: Coci cele ce ie văd suni trecătoare; iar cele 
ce nu se văd sunt veşnice fii Cor. 4.18). Iar cele ce sunt în 
aliele. sunt de exemplu sfinţenia, nemurirea, buna vieţuire; 
iar aceastea sunt astfel în fiinţele inteligibile (îngeri) ţi 



înţelegătoare; dar se zic că sunt cugetate în cele inteligi- 
bile şi în noi. ca dumnezei şi domni şi puternici prin tărie 
sau pnn participare; acestea sunt îngerii şi oamenii. 

Toata definiţia şi celelalte. Toate câte sunt, prin 
faptul că există zice câ se contemplă existând in altele şi 
nu in ele însele; dar fiinţele (căci pe acestea Ie-a numit 
cele ce sunt), sunt cele ce sunt în de, pe care le caracte- 
rizează nemurirea, înţelepciunea, ordinea, armonia şi cele 
împreună cu ele. despre care se spun că există în altele. 

precum şi cele văzute prin simţire în corpuri, ca culoarea, 
figura, mărimea §i cele asemenea, care e cu neputinţa sâ 

fie in afara corpurilor. Părintele Ie-a distins pe acestea 
prin cugetare. Iar acestea zicem că se percep prin cuge- 
tare, ea înţelesul, raţiunea, simţirea şi cele asemenea 
pentru că Ic cunoaştem numai prin cugetare şi rcflcxiune; 
deci se zice că cele inteligibile se cunosc prin cugetare, 
căci nu cad nicidecum sub simţuri. 



(Fiinţele) inteligibile şi tnţeiegătaare. NotCă2ă C â se 

numesc inteligibile (V0Tyr.cu) în rapon cu noi, iar 
înţelegătoare (Voepou) în raport cu Dumnezeu, 

Şi existenţa. Şi existenţa de chip dumnezeiesc. 

Şi toate celelalte. El este cauza existenţei tuturor şie 
înainte de-a fi (ţoale), ca Cel ce e ideea $i modelul 
existenţei, cum se vede de aici; căci existenţa însăşi nu e 

Dumnezeu {Dumnezeu ca Persoana e posesor al fiinţei, 
e mai neînţeles ca ea. spune Sfântul Maxim in Capetele 
gnostice, n. trad.); pentru câ este Dumnezeu, dar pentru 
Dumnezeu, esie şi se numeşte şi existenţa; de aceea 
existenţa este în Dumnezeu, ca idee. nu Dumnezeu este 
în existenţă; căci El era înainte de a fi; totuşi pentru câ 
este cauzatorul tuturor, e indicat şi ca producător şi este 
în afara tuturor dar fiind cauzator al tuturor, se numeşte 
şi din însuşirile tuturor, ca Cel ce Ie-a produs pe toate. 
Si existenta este a lui. Existenta lui. ca fiind din El; 






Despre Numirile Dumnezeieşti 



§1 



Şl existent* 

t în El se păstrează de către El; dar nueste El al existenţei. 

nici nu este conţinut în existenţa; căci este mai presus 
existenţă Cel supruliinţial. 

Şi nu El este în existenţă. E de înţeles în amândouă 
felurile şi faptul că e cauză, adicâ existenţa ii arc pe El 
drept cauză şi nu El are existenţa ca o cauză anterioara. 

Potrivit cu toată cugetarea celor ce sunt. Vederea 
celor ce suni. pe care aici a numit-o cugetare (enivoictv). 
fiind multă şi variată prin toată lucrarea minţii, a* 1 * 
înţelesul cauzei sau al Creatorului existând de 
înainte; deci, spunând câ se înmulţeşte, arata câ se con- 
templa aceeaşi cauză în cele multe. 

Şi că este si că va fi. Cele ce le-a negai, ac uni 
vorbind de Dumnezeu şi cxplicându-se pe sine în mod 
necesar. îşi impune să le înţeleagă pocnvit înţelesului de 
cauză; deci s-a făcut, se face şi se va face. Ic aplica in mod 
propriu creaturilor, ceea ce s-a făcut odată e cerul, 
îngerii, soarele şi cele asemenea, cărora nu se poate apuca 
Mjui e şi se va face. Iar ceea ce s-a spus de David: Cel' 
face pe îngerii săi duhuri (Ps. 103.5), trebuie înţeles ne 
câ se păstrează, cum s-a spus: Tatăl până acum lucrează 
(loan 5.17). fie după obiceiul Scripturii, care schimba 
înţelesul adeseori temporal, şi se foloseşte de viitor în loc 
de trecui, sau invers; deci pentru acestea trebuie înţeles 
în mod propnu: s-au făcut. Iar cele ce se fac se zice 



despre cele ce sunt în curs de facere şi de corupere $i se 
succed, ca noaptea, ziua, vara. primăvara şi cele aseme- 
nea; iar se vor face. se spune numai despre cele ce nu s au 
făcut, ci se aşteaptă, ca: prefacerea universului şi cele 
legate de acesta; drept cauzator al tuturor acestora e lăudat 
Dumnezeu; căci n-a spu»; Av^Stea îl caracterizează pe 
£7. ci că pentru acestea c lăudat; iar era (ii fosif şi cele 
împreună cu acesta în tot sensul nu se potrivesc altuia, ci 
numai lut Dumnezeu, deoarece El era văzut mai presus 
de tot începutul. Iar este şi fufi i se potrivesc ca Celui ce 
are întru totul nescrumbarea şi în coate nepre facerea; de 
aceea i se zice şi mai presus de fiinţă, dar tot de aceea 
suni aie lui st îl atrirctenzt'tizti Zice ca prin înţelegerea 
lui ca Cel ce e cauză, se poate spune că toate suni ale lui 
Dumnezeu sau sunt cugetate în El. Căci aceasta o înţeleg 

filosofii spunând că îl caracterizează fKCtT rr/opEl c9ai). 
Dar HI Însuşi nu c rtumc din toate cele a Cârtit CauzâflStC. 
pentru faptul de-a fi şi de a suprafi. De aceea şi negaţiile 

arata aceasta, cz de excn^hi fără ff/rnut şi fa/ii frumuseţe 
\i iele asemenea. Iar socotirea lui ca toată forma şi tot 
cînpuL ii arată fiind cauzatorul a tot chipul şi lonyia. cum 
uebuic înţelese şi chipurile; la aceeaşi: cum spunând mai 
sus - nici nu era, nici nu este. nici nu s-a jacul, nici nu se 
l,n e. nici nu se va face. spune aici: despre H\ se poate 
spune şi este şi va fi şi s-a făcut şi se face şi se va face? 
Cum ii lăudaţi aşa? Oare se contrazice pe sine sfântul 
Diunisic? Să nu \~tv* Mai sus 1-a numit Creator a toata 
existenţa, ipostasul. fiinţa, firea şl timpul; deci în mod 
potrivit a spus despic fcl că eia şi celelalte, ca sâ înţelegi 
ca Dumnezeu nu a început nici din timp. njei în timp, nici 

după timp . ti că este mai presus şi de existenţa însăşi; căci 
in £/, a spus. este eastenpr, iar aici. deoarece a spus câ 
El este şi se înmulţeşte după toată cugetarea, cu dreptate 
a declarau că El era şi va fi şi cele următoare, ca atunci 
când cugeti vremea sau timpul, să afli acolo pe Dum- 
nezeu şi mai presus de cele ce sunt şi înainte existent şi 
cauzator sj creator al celor ce sunt şi nimic din cele ce 
sunt. precum zicem că nu e nimic din cele ce suni. dar 

este in toate. 

Şi nimic din toate. Are pe lângă tuatufurmo. lipsa 
de formă, pentru că este peste lipsa de corp şi peste 
neinateriulitdte, nefunnându-se spre ceva din ele. Şi pe 
lângă chipul tuturor are lipsa de frumuseţe. Iar nefrumos 
îl numeşte ca pe Cel care vine din toată Frumuseţea", iar 
El fiind mai presus de frumuseţe. Scriptura ztce: Şi l-ura 
\ăzmpe El şi nu avea urci chip. nici frumuseţe (\$. 53,2) 
s.i cele următoare. 

Căci dacă suarete nostru. Mai jos. lasfârsjlul cuvân- 
tului următor, adicâ al capitolului VIL se arata că soarele 
nu lacc nimic de la sire. ci din cauza şi începutul (obârşia) 
tuturor, care este Dumnezeu; dar de la soare a indicat 
frumos ceea ce se înţelege despre Dumnezeu. Cuci pre- 
cum soarele însuţi fiind unul. toate le face roditoare si le 
hrăneşte şi le creşte şi Ic preface, adică le face din mici 
nuri şi din sămânţă plantă, sau pomul ce răsare şi creşte. 
V este în toate cele văzute, nefiind nimic din ele însele - 
aşa şi Dumnezeu care e şi El soare şi cauzatorul tuturor, 
al celor sensibile şi inteligibile şi înţelegătoare, nu este 

nimic din cele ce sunt şi este in toate; căci de El se 
împărtăşesc toate; de aceea şi Scriptura îl numeşte pe El 
Soarele dreptăţii (Mul. -V20). 

Modelele Modelele pe care lenumcşie f\ ulei, le-am 



arătat mai sus. cum se definesc, fiindcă zice câ ideca sau 
modelul oste gândul etern desăvârşit în sine al lui Dum- 
nezeu. Aicimarele Dionisic lămureşte Scriptura, numind 
ideile predeterminări, tâlcuind pe dumnezeiescul Pavel 
care zice către Romani: Pe care i-a rânduit de nun 
inainre. pe aceia i-a si cliemat (Rom. 8.30); ţi în aii loc; 
Ne-a rânduit pe nai mai înainte întru voia sa (El. 1.5>; 
căci înţelege cele mai înainte rânduite prin voie modelele 

şi ideile. Dar prezintă şi pe fericitul Clement (episcopul 
Romei), spunând ca sunt în existenţe modelele cele mai 
începătoare, care sunt spre ceva. Astfel spusa va fi mai 
clară; este o gândire care aseamănă toate cu o linie; şi 

partea cea mai de sus a liniei este o vedere in cele 
inteligibile; iur cea de jos. în cele sensibile: şi partea prima 
şi mai de sus. care sunt cele mai începătoare din acestea, 
surtl în rtiod Special cele uiteligibile; iar cea de după ea 
sau partea mai cuborâtâ sunt celelalte, care sunt după cele 
inteligibile; căci această gândire voieşte sâ arate câ nu 
sunt toate de aceeaşi valoare, ci unele sunt după altele, 
cum formele inferioare.au pe cele mai generale in creaţie 
ca începuturi, pe care le numeşte începuturi generale mai 
începătoare; El prezintă pe sfântul Clement zicând că 
sunt sa în făpturi modele mai generale, adicâ idei îndrep- 
tate spre vreunele din chipurile mai coborâte ca ipostasuri 
mui înalte, cele mai de jos având să tindă spre acelea ca 

focul spre eier; dar nu pe acestea ]e numeşte propriu-zis 
idei marele Dionisic, ci înţelesurile din Dumnezeu; chiar 
dacă se vorbeşte de modele în creaţie, acestea nu sunt 
socotite vrednice de închinat, cum zice Moise; dai unde 
a spus acestea sfântul Clement, nu a arătat (Dionisic). 
Iar modele zicem că sunt. Platou a privat pe Dumnezeu 

în mod nedemn şi nevrednic de idei şi modele. Părintele acesta 
s-a folosit de cuvânt şi a explicat noţiunea in mod bine- 
credlncios. A socotii voirile dumnezeieşti definitorii şi 
făcătoare; pedeo parte, pentru câ numai prin voinţa lui dă 
existenţa şi Face toate (se vede aici caracterul personal 

al lui Dumnezeu 3FJ aducerea lumii la existenţa prin 
creaţie, n. trad.); pe de alta, pentru că cele ce sunt se fac 
în chipuri diferite. Notează deci câ numeşte modele 
raţiunile de fiinţa făcătoare ale existenţelor, preexistente 
in Dumnezeu, sau predeterminările. 

§9 

Nu sunt numiri proprii. Fericitul Clement a urmat 
mai mult opiniei cuiva care spune că in facerea exis- 
tentelor sensibile sunt nişte cauze începătoare, ca ale 
lucrărilor inteligibile sau ale îngerilor netrupeşti sau 
aducătoare la fiinţă, care au drept cauze începătoare ideile 
sau gândurile lui Dumnezeu; in jurul acestor idei, care 
sunt modele, cele inteligibile sunt lucrări începătoare (şi 
făcătoare de fericire şi conducătoare): iar pentru cele 
sensibile, cauza începătoare $i făcătoare de fericire >i 
creatoare este chipul, care se referă la materie prin 
închipuire; căci zice câ raţiunea firii ce se creează, dupâ 
care au luat formă cele sensibile, e începătoare pentru un 
astfel de chip Se pare câ aceasta a spus-o fericitul 
Clement; iar acestea nu sunt în mod propriu modele sau 
idei începătoare sau cauze începătoare. Căci nu din ele 
sunt acestea, ci din gândurile lui Dumnezeu, care singur 

merita închinare. 

De la pracesiunea fi bunătatea. Pnn procesiune nu 
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se preocupa numai de contemplarea sa. ci se revarsă şi 
porneşte şi face sâ subziste cele ce suni. 

Pe toate în Sine. Spune ca Dumnezeu se bucuri de 
toate cele ce există, potrivii cuvântului din Psalmi: Ve- 
sel'-se-va Domnul de lucrările sale (Ps. 103.32) şi din 
Pilde: £u eram cea care se bucura (JtpoaEvatpe}. Iar 
JtpOEX El se spune aici in loc de */ rânduit de mai înainte 
(7ip<xopiG£) şi a cunoscut de mai înainte ( npoetXrjcpE). 

Toata dualitatea. Fiindcă unii declarau ideile şl 

modelele subzistând de sine. îi loveşte aici pe Elini şi 
zice; dacă ideile nu sunt în Dumnezeu în mod simplu şi 
unitar, ca înţelesuri suprasimple ale lui Dumnezeu cel 
suprasimplu şi supraunit. Dumnezeu va fi El însuşi com- 
pus din modele, ceea ce e numii dnaliiate: iar cuvântul 
se bucura, corespunde cu spusa lui David: Vcseli-se-va 
Domnul şi cele următoare. 

Precum şi glasul - unul. Notează câ glasul Fiind 
netrupesc $i unul e auzit Ea fel de cei mulţi şi nu se pierde 
pentru ei (cei mulţi). Aceasia arata unicitatea lui; în mod 
asemănător, nici credinţa nu se pierde prin împărţire. 

§10 

Ca Cel care. Mai sus, în capitolul dinainte, am spus 
definind deplin cauza finala, câ ea este cea pentru care se 
face ceva. 

Marginea tuturor. Prin marginea tuturor se înţelege 
nemărginirea iar Dumnezeu c marginea tuturor; căci 
nimic nu Lrece de providenţa $t stăpânirea Iui; şi este 
nemărginirea, deoarece, dupâ dumnezeiasca Scriptura; 

înţelepciunea lui nu are număr {Priceperea iui nu are 
hotar) CP-S. I46.5> şi !mpâra{ia lai nu va aven margine 
i sfârşit) (Luc. 1.33), ca fiind necuprins şi nemărginit: 
căci acestea Ic arc Dumnezeu în mod supracminent şi ca 

Cel ce e mai presus de toate şi e marginea a toată 
marginea; în El îşi au toate sfârşitul şi csic mărginirea a 
toată nemărginirea. Chiar dacă se numeşte şi materia 
nemărginire, ca una ce-şi schimbă pururea formele şi 
mereu se preface în alte chipuri, dar are sfârşitul în 
Dumnezeu, deşi fiind nestabilă şi nedefinita c mutată 
mereu de Dumnezeu in această schimbare de chipuri: şi 
in mod cuvenit. Dumnezeu e marginea unei astfel de 
nemărginiri şi e nemărginit marginilor existenţelor, ca Cel 
ce a produs şi materia din cele ce nu sunt; căci zice Scrip- 
tura; Din Ei şi prin El şi spre El suni loate (Rom. 1 1 .36) 

Căci într-unut, cum s-a spus de multe ori. Marginea 
e opusă nemărginirii prin negaţie şi afirmare, ca muri- 
torul şi nemuritorul. Bine le prezintă deci ca opuse. Căci 
nu se opun una alteia în mod propriu . ca prin desprindere 
şi lipsă, ci cum s-a spus. prin negare şi afirmare. 

Prezenr în toate. Căci fiind pretutindeni, este Sn fie- 
care in pane şi în toate deodată şi la fel. Şi se spune câ 
Dumnezeu este stabil prin faptul câ se contemplă ca 

ncsehirnbându-se în Sine întru nimic; dar şi mişcător prin 
faptul câ susţine si păstrează existenţele; şi acestea mai 
presus de orice închipuire; de aceea a şi adaus câ nici nu 
sta, mei nu st rnişca. 

J4 std ţi se mişcă. Cele spuse par opuse: ca sta şi se 
mişcă şi nici nu stei. nta nu se mişca. Căci cum e acelaşi 
lucru ca stă şi se mişca sau nici stă. nici nu se mişei? Mai 
întâi nu trebuie înţelese cele dumnezeieşti din cele sensi- 
bile, sau de-a lua chipurile dtn acestea; ca sâ nu socotim 



cu neputinţă o soluţie, am declarai înainte stabilitatea 
facere, iar mişcare, schimbarea sau prefacerea. Deci 
Dumnezeu este facerea tuturor; câci pururea le aduce pe 

acestea la existenţă: deci Dumnezeu stă. Dar iarăşi se 
mişcă, pentru câ tuturor te preface forma şi le schimbă 
spre ceva mai bun; câci prin EI devenim mai buni; de 
aceea şi despre El a spus cu puţin înainte dumnezeiescul 
Dionisie. câ este începutul şi sfârşitul existenţelor. Câci 
Cel ce nici nu sta. nici nu se miscâ. face sâ rămână în El 
ceea ce iese din El şi, ieşind la toate, transmite tuturor 
fiinţelor întregimea (integritatea) proprie; şi, conform 
celor spuse este neschimbat şi neprefăcut: far Tu aceiaşi 
eşti (Ps. 101,28). Deci Dumnezeu şi iese şi rămâne în 
Sine. 

Nici in vreuna din existenţe. A spus câ nu e în 

vreuna: pentru câ c în loate; şi e în Loate nesupus relaţiei; 

câci spune că fiinţele mai presus de lume exista veşnic, 
pentru câ au fost făcute înainte de firea timpului (dar şi 
ai ele fiinţe îngereşti au fost create, cum se vede de aici, 
n. trad.); căci timpul se numără de la facerea cerului şi a 
pământului. 

Sau din cele ce subzistă temporal. S-a spus şi mai sus 
câ veşnic se numeşte în sens propriu nu veacul însuşi. 
ci împărtăşirea de veac. Şi / se potriveşte ceva trebuie 
înţeles câ după fiinţa. Dar notează că sunt unele din 
exi.slenţe (şi existenţele sunt create, n. trad.) veşnice, 
ca de pildă îngeru (deci met îngerii nu sunt prin fiinţă 
veşnici, ci se împărtăşesc numai de veşnicie Sfântul 
Maxim face deosebire între eternitatea tui Dumnezeu 
şi cele ce sunt create in veac şi pentru veci. într-o 
supralemp'» aii tute. produs al gândirii tui Dumnezeu, 

n. trad.); şi câ ceea ce e veşnic, nu e şi fără început: în 
capitolul următor, chiar la început se foloseşte de cuvân- 
tul veac şi pentru Dumnezeu, 

Şi măsurile celor ce sunt. Măsurile celor existente 
sunt veacurile celor inteligibile şi timpul celor sensibile 
şi măsura ca măsura veacului, deci se numesc şi cele 
măsurate potriva cu veacul ce Ie măsoară; câci se declară 
şi îngerii veşnici; aşa e şi cu cele sensibile; câci cele 
măsurate c u timpul au acelaşi nume cu timpurile, precum 
şi mişcarea stelelor şi a soarelui şi vieţile pământeşti; câci 
cele măsurate cu timpul se numesc temporale. 

Capitolul VI 



Cauza - susţinătoare. A nunui-o susţinătoare 

{auvoxiKr|V) ca pe cea care nu numai creează viaţa 
din cele ce nu există, ci o şi susţine ca sa dureze. 

Din ea - şi sufletele. Dupâ viaţa îngerilor, aşează ca 
urmare pe ccd a sufletelor noastre, ca unora ce sunt şi 
raţionale şi au şi nemurirea; iar dupâ sufletele raţionale. 
adaugă viaţa sufletului simţitor şi hrănitor şi pe cea 
vegetală, adică a animalelor neraţionale şi a plantelor, pe 
care le numeşte şi ultimul ecou, fapt pe care l-am tâlcuit 
rie multe ori înainte. Iar vieţile animalelor necuvântătoare 
şi ale plantelor nu sunt dumnezeieşti, ci ale câlduru şi 
sullării; numai despre aceste vieţuitoare dui urmă spune 
că a zis David: Lua-vei duhul Jar şi i or pieri şi Sâ VOf 

întoarce în tartina lor Trinute-vci duhul Tău şi se V0f 

zidi şi vei in/u fi faţa pământului (Ps. 10.* .30-31). Căci 
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numai despre sufletul simţitor şi despre viaţa vegetala 
înţelege aceste cuvinte marele Dionisie. Nu le înţelege 
acestea despre viaţa celor inteligibile şi despre cea a 
noastră; câci creând Dumnezeu viaţa aceasta In mod 
liinţial spre nemurire pentru cele inteligibile şi pentru 
sufletele noastre, nu le mai ia lor însuşirea de-a vieţui; dar 
fiindcă acelea nu vor fi fiinţe, ci animale reînnoite din 
pământ. David vorbeşte aici despre ele. nu despre 
acestea. Iar despre viata celor ce au devenit cu voia lor 
demoni, adaugă câ ea va dura nepieritoare. Dumnezeu 

Cel ce i-a creat voind aceasta, chiar dacă ei s-au depanat 
de bl: câci Iui Dumnezeu, care i-a făcut de la început 
nemuritori, nu-i pare rtlu de darurile sale; iar ca ultim. 
numeşte cea mai obscură participare la viaţă, care fi. aşa 
zicând, şi ea împărtăşire de putere de viaţă. 

De se retrag din aceasta. Cuvântul din psalm despre 
oameni şi despre învierea cea de pe unnâ şt obştească. 
spune ceea ce a spus înainte măi lămurit Părintele: dar aici 
aminteşte spusa, vorbind despre toate cele ce au de vieţuie 
in oarecare fel, arătând câ trebuie văzute altfel decât ea viaţa 
a lor de la Dumnezeu; iar a se ie/rage, se spune în loc de a 
se despărţi, precum întoarse e folosii în Ioc de participante: 
»i zice câ acestea slăbesc în participare (la viaţa aceasta), 
pentru câ nu au de la ele viaţa, ei fiecare e doband ttâ de la 
Dumnezeu: câci cele ce nu se vad vieţuind de la ele. ci 
primesc aceasta prin alipirea la Dumnezeu, intr- un tel revin 
la viaţii şi. cum zice el. iarăşi devin animale. 



Ca compuşi. Minunai învaţă toate dogmele cele 
drepte; câci predând acum modul învierii, ne declară 
muritori, ca pe unii ce suntem din suflet nemuritor şi din 
trup muritor, iar de viaţa fiinţialâ a sunetului spune că e 
mai mică decât a fiinţelor îngereşti: fiindcă de^i o 
numeşte de chip îngeresc (ây7CA.onSrj). n-o numeşte 
ingerească. adică nu propriu îngereasca, ci apropiată; şi 
de noi spune câ suntem în pane suflete raţionale, dar de 
noi întregi care fund din suflet şi din trup. spune câ 
trupurile noastre se vor face nemuritoare la înviere. El 
spune câ dogma despre înviere era necrezută de antichi- 
tate, inţclcgându-o aceasia despre opinia necugetată a 
Elinilor, pentru faptul câ nemurirea este conirarâ finii 
materiei: iar spunând antichitate, spune neînţelegere; căci 
faptul învierii este mai presus de fire. udată ce viaţa se 
prezintă supusă uebuinţei de mâncare, durerilor şi 
bolilor; dar pentru Dumnezeu nimic nu e contrar firii. nicL 
mai presus de lire. deoarece EI csic cauza a toată viaţa. 

.)7 trupuri unite. Cuvântul lui Dumnezeu voieşte ca 
şi trupurile noastre să se împărtăşească de nemurire, după 
«.uni spune Apostolul: Căci trebuie ca acest trup muritor 
ui \e îmbiate în nemurire (I Coi. 15.53) 

Mai presus de fire O spune aceasia pentru câ numai 
lui Dumnezeu îî este propriu sâ fie viu dupâ fire < şi sâ dea 
8 iaţâ). 

Tratatele - tui Simon. contrare. Zice câ Tratatele lui 
Sinion sunt contrare dogmei noastre care Spune că trupul 
nostru va Ti înviat şi făcut nemuritor. întrucât acest lucru 
e Contrar fini Ise vede că era o tradiţie , ,i Sinion Magut 
a lăsat sa iert, in care susţineţi panteismul, sau ca nu C 
im Dumnezeu mai presus de hmte.i ure să învie trupurile, 
prin aceasta autorul se prezintă iarăşi ta ucenic ut 



Sfântul Pavei şi contemporan cu Sinum Magul. n. trad.). 
Iar cei ce au vorbii împotriva lui Sîmon şi îl combat în 
acestea este Irineu.Origen. IpolU şi Epifanie. Dar marele 
Dionisie dizolva dumnezeieşte spusa lui Simon ca în- 
vierea trupurilor e contrară firii; căci lui Dumnezeu nefi- 
indu-i nimic opus. cum i-ar fi ceva contrar firii? Iar a 
socoti cineva că din acestea văzute şi sensibile poate 
scoate dovezi împotriva cauzei necuprinse ţi tuturor 
nevăzute, adică împotriva lui Dumnezeu, e un lucru cu 
adevărat contrar firii; căci cum va răsturna cele gândite 
şi inteligibile ceea ce e mai presus de toată simţirea şi 
înţelegerea? 

Vădită simţirii. Zice câ nu trebuie, pentru cele sesi- 
zate prin simţire. *a nu credem raţiunilor despre Dum- 
nezeu, care este cauza nevăzută a tuturor. Aceasta 
înseamnă propriu-zis a spune ceva contrar firii: a nega 
cele mai presus de simţire pentru ceea ce e cunoscut prin 
simţuri. 



Sau raţională sau simţitoare sau nutritoare. 

Notează cum împarte pe cele cu via|a participată; câci 
numeşte sufletul nostru un fel de început al vieţii; de 
aceea c şi simţitor; câci sufletele sunt începuturi ale 
vieţii trupurilor care încep sâ se mişte prin ele: iar 
Puterile inteligibile si sufletele noastre sunt fiinţe ale 
vieţii: căci au fiinţa care e viaţă, ca pe o substanţă 
oarecare şi ca suport şi ca forma însăşi, care există 
concret; de aceea sufletele şi vivificâ trupurile, cum am 
spus; deci Dumnezeu este începutul tuturor ca Cel ce c 
Cauza şi împlinirea vieţii noastre, ca Cel ce le susţine 
şi le împarte, ca Cel ce a rânduit deosebirile întregii 
vieţi, ale celor inteligibile, raţionale, sensibile, 
crescătoare; deci. fiindcă a spus mai sus că şi soarele 
dă viaţă şi hrăneşte toate, sâ nu înţelegi cade la sine are 
el aceasta, c» din obârşia şi cauza tututor. 

Capitolul VII 

§i 

Mai presus de toată înţelepciunea. Sunt unii dintre 
filosofii străini de realitate care ne spun câ dacă voiţi sa 
declaraţi pe Dumnezeu mai presus de toată înţelepciunea 
şi înţelegerea. îl faceţi neînţelept şi neînţelegător. Lor 
trebuie sa li se spunâ: Dumnezeul nostru este mai presus 
de toate cele înţelese şi existente; deci fie că e cugetat de 
noi înţelepciune, fie înţelegere, fie viaţă, fie ipostas. fie 
existenţă concretă, fie fiinţă, este mai presus de toate 
acestea, nu ca nepărtaş de acestea (fiindcă acesta e un 
lueru lipsii de înţeles, căci cauzatorul tuturor cum n-ar fi 
părtaş de acestea'?), ci pentru câ toate, provenind din El. 
sunt părtaşe la întregimea lui; câci totul la care se par- 
ticipă e mai vechi decât cele din el; de aceea se numeşte 
şi existent şi veac în sens principal, şi timp. ca Cel ce a 
fâcut şi veacurile şi timpurile; aşa trebuie spus deci şi 
despre înţelepciune şi viaţă, pentru câ este şi Creatorul 
lor; căci dacă am spune câ acestea sum altfel. Dumnezeu 
S-ar afla înţeleptul şi înţelegătorul de pe urmă. ceea ce 
este o îndrăzneala a lor. nu a noastră. Sâ nu fie! 

Soarele - şi al îioâiă torului. Notează câ numeşte 
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soare al său şi al Sf. Ieroiei pe apostolul Pavcl. Mai 
notează cum a înţeles Părintele spusa Apostolului. Câci 
Gura de Aur şi ceilalţi Părinţi au înţcles-o aceasta despre 
cruce. 

Ci e$t£ un obicei al teologilor. S pusa ca e un obicei 

al teologilor sâ deelare lipsurile, contrare lui Dum- 
nezeu, sa o înţelegem astfel: voind aceia sâ prezinte pe 
cât c cu putinţa lumina dumnezeiască, pentru ca 
este ncapropiată şi nevăzuta şi cu ea nu se poate 
compara nimic, nici nematenal. nici sensibil, au 

numit-O întuneric, ea: Şi-a pus întunericul acope- 
rământ <Ps. 17. LV), ceea ce Apostolul reda prin: 
Cel ce locuieşte ftt lumina neapropiato (\ Tim. 

6,16); căci de ceea ce nu se poale aptopia cineva. 
este asemenea cu întunericul în sens de depăşire; 
ş i iarăşi : Minunata s-afâcui cumuişterea Tu din pui tea 
meu; sa înnoit foarte, nu pm {privii la ea (Ps. 138.6); 
dacă cunoştinţa necuprinsa $i neînţeleasă a lui D umnezeu 
e asemănătoare necunoaşterii ce depăşeşte loatâ 
cunoştinţa din cele create, necunoştinţa despre Dum- 
nezeu nu este lipsa de învăţătură a înţelepţilor cu privire 
la ce le dumnezeieşti, c i cunoştinţa ce cunoaşte prin lăccre 
că Dumnezeu e necunoscut; la fel numesc ei întruparea 
lui Dumnezeu Cuvântul chenoză deşi c plină, mai bine 
zis mai mult decât plină, de înţelepciune şi putere şi 
mântuire; dar numesc şi biruinţa prin cruce slăbiciune a 
lui Dumnezeu deoarece puterile rele şi nevăzute ale 
diavolului au fost destrămate prin moarte şi in locul 
morţii s-a introdus învierea morţilor şi împărăţia 
cerurilor, în acest mod şi înţelegerea lui Dumnezeu, 
care întrece toată înţelepciunea şi ştiinţa oamenilor s-a 
numit. şi nebunie a lui Dumnezeu; ar putea înţelege 
cineva spusa aceasta, cugetând la eretici şi împreună cu 
ei şi la Elini, care îşi închipuie că dovedesc prin raţiona- 
mente luate de la cele sensibile ca întruparea lui Dum- 
nezeu, care a mers până la moarte în iconomia ci. a fost 
imposibilă. Cugetând la ei. preadumnezeiescul Pavcl a 
strigat plin deuimire: 0. adâncul bn^âţiei şi alînielep- 
ciunii lui Dumnezeu, cât de neceneiate sunt judecăţile 
lai? (Rnm. 1 1. 33); deci ceea ce întrece toata puterea 
înţelepciunii create, nu c egala cu cuvintele învăţate de 
Ia Dumnezeu despre nebunia lui? Fiindcă dacă nu 
precede Credinţa, lama nu poate fi explicata prin cu- 
vinte sau piui demonstraţii luate de la cele sensibile. 

Im Dumnezeu suferind contrariul. Cuvântul sufe- 
rind contrariul (âvxiJtuio\66T(uţ) arata o răsturnare: 

căci prin negaţiile care arată privaţiuni se indicâdepsişirea 
lor in Dumnezeu; e ceea ce a spus în alt loc că e înţelesul 
depâşitor al negaţiei. 

Ceea ep se arată în ea contrar raţiunii. De fapt 
patima de pe cruce şi spusa că Dumnezeu a pătimii cu 

trupul pare şi contrar raţiunii ţi absurd, dar aceasta a arâlal 
adevărul real. Notează cum înţelege Părintele spusa 
Apostolului; dar Gara de Aur şi ceilalţi Părinţi au învăţat 
aceasta despre cruce. 

Le închidem, gr ev£iXoV>U£VOi. în alte locuri, Intor- 
cându-le. adică învăluind u -te. Prin aceasta arată ea nu 
trebuie asemănate cele dumnezeieşti cu cele omeneşli. 

Are puterea. Am spus şi mai sus că mintea voind să 
înţeleagă, iese din sine. coborând la înţelesuri; câci înţele- 
surile sunt maî jos- decât cel ce "înţelege, ca cugetate şi 
cuprinse. Ca oîmprâşliere şi împărţire a unităţii nunţii lui; 



căci mintea c simplă şi fără părţi, iar înţelesurile foane 
multe şi împrăşliaie şi ca nişte chipuri ale minţii; pentru 
aceasta cele înţelegătoare (ia voepâ), adicâcugetăioare, 
sum mai mici decât ce Ic inteligibile (Ttov vorrxojv) sau 
cugetate. Iar unire a minţii numeşte, cum o spune în cele 
următoare mai. clar. cea prin care se extinde la cele de 
dincolo de ea. adică intra in vederea lui Dumnezeu prin 
ieşirea din toate cele sensibile şi inteligibile, |>a încă şi 
din mişcarea proprie, ca sâ primească astfel raza 
cunoştinţei dumnezeieşti. 

Această (înţelepciune) tterationatâ. Aici lămureşte 
mai deplin cum nebunia lui Dumnezeu e mărimea 
necuprinderii (neînţelegerii) lui Dumnezeu; câci spune 
că atâta limp cât suntem închişi in cele sensibile, auzind 

de dogma despre ncmatcrialitatca şi suprafiinţialitatea lui 
Dumnezeu, rătăcim: astfel, ascultând unii învăţătura 
despre Treimea singură închinată si auzind unii despre 
înnoirea ipostaucă nclmpârjitâ şi nedespărţită, îndată se 
îndoiesc, luând seama la corpuri care au nevoie de spaţiu 
ţi de distanţe, zicând; cum suni trei ipostasuri de sine ţi 
sunt nedespărţite? Ei nu ştiu că e o prostie sâ speculeze 
despre Dumnezeu, despre cele dumnezeieşti şi despre 
alte mutic lucrări, pe temeiul celor sensibile; către ei zice 
Domnul: Dacă x-am spus cele punaotteşti şi nu crcde[i, 
cum ve{i crede de ră voi spune cele cereşti? (loan 3.12). 
Şi dumnezeiescul Pavcl zice că: Omul firesc! sufletesc) 
nu primeşte tete ale Duhului. Câci pentru efsunt nebunie 
(I Cor 2.14). Deci ceea ce e pentru oameni nebunia lui 
Dumnezeu sunt cele duhovniceşti care trebuie urmările; 
câci a numit înţelepciunea nebunie prin faptul câ nici o 
înţelepciune nu o poate înţelege: eae si neraţionalâ şi fără 
niime. neexistând o raţiune sau o minte care să o explice 
sau să o cuprindă. 






Din ea - (puterile) inteligibile. Notează câ şi în alic 
locuri Puterile suni inteligibile si înţelegătoare: şi e drept 
câ acelea sunt şi inteligibile şi înţelegătoare; acestea sunt 
ordinele de sus; ele suni inteligibile întrucât sunt înţelese 
de cele inferioare; iar înţelegătoare, întrucât sunt şi altele 
mai înalte şi tind să înţeleagă pe Dumnezeu Cel mai 
presus de toate, pe câl Ic e cu putinţa. Hrănite de sus, 
hrănesc cu înţelegerea pe cei ce înţeleg la un grad inferior. 
Suflciele noastre suni numai înţelegătoare; căci 
înţelegând spre cunoaştere pe cât pot pe cele superioare, 
nu au după ele pe cineva înţelegător, ca sâ fie şi înţelese; 
câ sufletul de după noi (cei animalic, n. trad.). e fără 
raţiune şi fără minic; dai înţelegerile minţilor dum- 
nezeieşti (ale îngerilor», nu coboară prin cugetări ca ale 
noastre la cele la care furcă) mintea noastră, din cele 
impârţiLe, adică din cuvinte sensibile şi desfăşurate sau 
de la chipuri şi mulţime, ceea ce înseamnă câ (mintea 
noastră) adună din cele materiale înţelesuri nemateriale. 
privindu-lc (contemplând u-le) pe toate în cel simplu. 

Inteligibile (vOTţxan înţelege-le în raport cu noi', iar 

înţelegătoare (voe.pm i în raport cu Dumnezeu. 

Sau din împărţiri. Noi suntem in împărţiri, adică ui 
simţuri; căci altceva e auzul şi altceva vederea şi la M 
celelalte; şi primim cunoştinţa celor ce sunt din cele 
sensibile împărţite prin simţuri sau din noţiuni împărţit 
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prin acelea ea părţi; şi din învăţături împărţite sau din cele 
înţelese, sau uneori şi prin raţiuni desfăşurate se face clar 
şi explicai conţinutul lor. Iar firile inteligibile aralănd în 

chip înţeles toate în acestea, se luminează prinir-o 

înţelegere unitarăşi cunoştinţă simpla a adevărului. 

E întipărită. Spune câ îngerii au puterea şi lucrarea 
venită din înţelepciunea mai presus de fire a lui Dumnezeu; 
Câci dumnezeieştii îngeri au, prin participare, puterea lu- 
crării înţelegătoare, prin care se înţeleg pe ei înşişi sj cele ce 
sunt; şi înţelegând înţelesurile în mod văzător, au spus că 
sunt înţelesuri ale lui Dumnezeu. Deci au această lucrare 

înţelegătoare adăugată lor de la Dumnezeu, Cauzatorul, şi 
înţeleg cele ce sunt in mod superior sufletelor, dacă su- 
tleiele înţeleg existenţele din existenţele insele şi se întâl- 
nesc' cu chipurile pe care le cugetă în mod desfăşurat şi se 
mişcă in cerc în jurul luturor. Dimpotrivă. îngerii înţeleg în 
mod unitar mulţimea existenţelor (a celor ce sunt) din 
chipul dumnezeiesc sădii în ei şi nu se împarţesc în (con- 
formitate cu) împrâşuerca variată a existenţelor sau în 
cele sensibile, ca sufletele raţionale^ dar sufletele se în- 
vrednicesc întrucâtva de modul înţelegerii îngereşti, 
imitând pe îngeri, când. adunând înţelesul celor multe 
într-unui. au totodată loaie distincte înirc ele în mod 
neconfundat; au şi sufletele, capacitatea ajutată din afară, 
dc-a înţelege, asemenea îngerilor; dar aceştia înţeleg din 
ei înşişi şi în ei înşişi, ca unii ce sunt asemenea lui 
Dumnezeu [şi îngerii ţt sufletele au de ta Dumnezeu 
capacitatea de a înţelege existenţele, dar îngerii te 
tnteieg din ei înşişi, pe când sufletele ieşind prin simţuri 
rV/erV.n. trad,). Acesteadesprecele inteligibile iar despre 
Dumnezeu, cum înţelege El. ai (lămuriri) şi aici şi mai 
*us. în al cincilea capitol, spre sfârşii; iar cele spuse 
despre suflete, ca asemenea îngerilor adună într-un 
înţeles cele multe, se vor împlini cel maî mult şi 
desăvârşii la înviere, când ajunse iarăşi în impurii c pro- 
pni. vor primi cunoştinţa desăvârşită a existenţelor. Iar 
aceasta o va avea. în mod desăvârşit . după cum am spus. 
învierea drepţilor. $i aşa, vom fi pururea cu Domnul (\ 
Tes. 4.1 7). Acum vedem ca in oglinda şi vhidiurti. iar 
titioict [aţei cât re fală (I Cor- 13,12), y om primi 
cunoştinţa celor ce sunt. 

/// cVnp desfăşurat şi - în cerc. S-a spus ce se înţelege 

pnn in chip desfăşurat. în chip desfăşurat (§lF.cio8lk*ul£) 

şi îtv cerc (kukXoj). adică sufleiul omenesc nu înţelege 
prinir-o întâlnire totaJă a minţii cunoştinţa dumnezeiască, 

ci piimind adevărata înţelegere a lucrurilor trecând de la 
u parte la alia. prin care, deşi c lipsit de vederea îngerească 
a lui Dumnezeu, adună înţelegerea despre cauza cea 

unica a celor privite în mod variat şi se învredniceşte 
asilel de înţelesurile îngerilor. 

(i\u) dobândeşte ceea ce doreşte. Mintea demonică 

doreşte din iraţ tonalitate egalitatea cu Dumnezeu, dar nu 
şne cum îi este cu putinţă să dobândească aceasta, 
nepătimind prin Urc neştiinţa, ci alegând cu voia ceea ce 
B contrar firii. Dar e de notat că demonii. întrucât au 

minte, au dobândii -o aceasta de la Cel Bun: dar făcând u- 

seneraţionali şl neviândsâ rămână ceea ce erau, au suferit 
o cădere din înţelepciune, 

Prin depăşire. Cele spuse despre Dumnezeu ca 
privaţiuni, ca şi cele contrare, se înţeleg prin depăşire. 

Şi toate celelalte (ştiindu-le) dinlăuntru: Nimeni să 
nu fie dus de acestea la cugetări absurde, incâi sa spună 



că are în calitate de cauză şi relele în sine în mod anticipai 
sau să conchidă din aceasta că e cauzatorul lor; câci nu 
despre acestea este cuvântul Părintelui; căci el a arătat 
mai înainte ca răul nu c nici existent, nici în cele ce suni; 

Ci cuvântul lui este despre cele ce sunt în fîtnţă, ca îngerii 
şi celelalte creaturi, precum a spus şi înainic. a căror 
cunoştinţă nu o are din faptul câ le învaţă cum suni; 
aceasta a arâuu-o zicând; Nu aflând fele ce sunt de fa cele 
ce sunt, şi; nu privind în mod special pe fiecare, ci ca 
Făcător al lor. arc mai înaince cunoştinţa lucrurilor sale. 
ştiind cum Ic va aduce la existenţă şi pentru ce ţinte; şi că 
abaterea de la acestea şi lipsa sau neimplintrca lor şi 
neputinţa proprie le va aduce răul. pe carc-l face lipsa a 
ceea ce e conform firii sau contrarul firii; în acest scop a 
dat pilda luminii; căci prin lipsa acesteia se face prezent 
întunericul, care are drept cauză absenţa firii luminii, 
precum şi deprinderile lipsurilor care îl întăresc pe acesta 
şi care sunt, cum ar zice cineva, cauzele mai accentuate 
ale lui: Părintele vorbeşte deci aici despre cele fâcuie de 
Dumnezeu spre aducerea lucrurilor la existenţă şi despre 
firea fiecăruia din acestea, ba spune că au şi preexistat în 
Dumnezeu prin preştiinţa lui şi prin faptul câ le-a hotărât 
de mai înainte. 

vi re de mai înainte - fiinţa. Cunoaşterea are de mai 
înainte şi a conceput de mai înainic fiinţa. 

Precum şî lumina. E o comparaţie potrivită; căci 

precum dacă cineva ar presupune lumina aceasta văzută 
câ arc minte şi raţiune, apoi am întreba-o pe ea de 
cunoaşte îniursencul. ea ar spune câ îl cunoaşte dinainte 
dc-a se fi făcut întunericul, dar ii cunoaşte nu din expe- 
rienţă (căci cum ax cunoaşic lumina întunericul? Fiindcă 
de c lumină, nu va fi întuneric), ci îl cunoaşic întrucât c 
lumină, de aceea şi şlie câ dc-şi v a retrage propria lumină, 
nimeni nu va vedea - aşa şi Dumnezeu are în Sine. în 
Calitate de cauză, cunoştinţa luturor. necâşiigând-0 
aceasta prin experienţă, pretinzându-se astfel câ la 
această cunoştinţă Dumnezeu ajunge mai târziu sau că 
înainte nu cunoştea. Dar notează că întunericul este 
cauzat, apărând din lipsa luminii, ceea ce este contrar 
Manichcilor. 

Despre întuneric. întunericul nu se cunoaşte din 
altceva ci din lumină. 

-Şî nu - din cele ce sunt. Observâcum zice câ Dumnezeu 
cunoaşic cele ce suni nu din cunoaşterea tuturor, ci din a sa. 
precum lumina cunoaşte ale întunericului deşt nu are nimic 
din întuneric în sine însăşi. Acestea s-au spus în multe teluri 
în capitolul V; cum Dumnezeu cunoscându-se sau 
înţelegându-se pe Sine. înţelege sau cunoaşte cele ce sunt 
ca din modele. 

Deci nu (are) Dumnezeu. în Dumnezeu nu e nimic 
îndoit, fiind cu totul simplu şi mai presus de tot CC e 
simplu. 

Căci - şi îngerii. Căci îngerii ştiu cele de pe pământ 
nu întâlnindu-se prin simţuri cu cele sensibile, ca noi. ci 
pnn puterea înţelegerii prin care se înţeleg pe ei. cum se 
poate vedea din Scriptura, de pilda de la Tohte, unde 

arată câ dumnezeiescul Rafacl a spus fiului lui Tobie sâ 
ungă cu fierea peştelui prins albeaţa ochilor tatălui său 
ivită {în ei) din găinaţul unor păsări; câci n-ar putea socoti 
cineva câ îngerul a învăţat medicina cu osteneală; dar şi 
îngerul din Judecători, scoţând pentru Ghedeon foc din 
piaira. nu a ştiut prin simţuri, ca noi. despre foc câ e 



213 



Despre Numirile Dumnezeieşti 






Despre Numirile Dumnezeieşti 



arzător, ci din ceea ce i s-a arătat de sus; aşa şi celelalte; 
iar dacă ar întreba cineva; şi cum vor simţi diavolul şi 
îngerii lui focul veşnic, i se va spune la locul potrivit. Dar 
şi la Damei, în capitolul despre Baltazar. îngerul care 
scrie ştie litere. Fără .sa fi învăţat, Deci notează câ nu prin 
simţire Ic vine îngerilor cunoştinţa celor sensibile, nici nu 
se folosesc ei de organele singurilor, ci de puterea şi firea 
minţii. 



pe lunga acestea trebuie cercetat. Discută cum 
cunoaştem pe Dumnezeu; şi spune cu dreptate eâ firea lui 
Dumnezeu, ca ceea ce este. na fost cunoscută vreodată 
de careva dinire creaturi, nici prin cunoaştere, nici prin 
vedere; căci prin acestea ne apropiem de cele necorpo- 
rale; dar Dumnezeu se cunoaşte din rânduialacreaturilor; 
câcî Uaca, după Apostol, frumuseţea creaturilor vesteşte 
pe Creatorul adică pe Făcătorul, din creaţie, pe drept 
cuvânt ordinea existenţelor oferă cunoaşterea Celui ce 
Ie-a rânduit; căci cele ce sunt, adicâ chipurile lor. şi 
făpturile tuturor in pane. ca cetele îngereşti şi toate cele 
sensibile, sunt chipuri şi asemănări ale raţiunilor (ideilor) 
dumnezeieşti; sau modelele lor sunt înţelesuri eterne ate 
lui Dumnezeu, pentru care şi după care au fost toate in 
HI. ne fiind altceva decât El; şi au fost aduse de El la 
existenţă.; căci zice şi în Apocalipsâ preadunmczeiescul 
loan. ca unul din îngerii cei mai vechi i-a spus lui câ toate 
erau şt s-au Tacul, numind prin aceasta ideile (raţiunile ). 
Rindea erau, dar şi chipurile şi asemănările raţiunilor sau 
ale modelelor, care. toate, s-au făcut. Căci cele 
înţelegătoare suni chipuri ale celor inteligibile, precum 
cele inferioare ale celor superioare. Deci Dumnezeu se 
cunoaşte pnn înlăturarea tuturor în sensul depăşirii lor 

{Dumnezeu e scos (im vele te sunt , ne fund nfartic din cete 

create de El. ci fund deasupra tuturor in mod neşrătt, n. 
trad.). 

Din firea lui Notează ceea ce e potrivit pentru 
apărarea dreptei credinţe. 

Şi având chipurile. Aici trebuie înţelese prin modele 
cele mai înainte hotărâte de Dumnezeu, ale căror chipuri 
sOnt rezultatele creaţiei. Iar cele mai înainte, rânduite. 
Apostolul Ie-a numit hotărâri de mai înainte, spunând în 
Epistola către Efesenî: După hotărârea (sfatul) mai 
înainte de veacuri (E£ 3,1 1 ). Deci Dumnezeu se cunoaşte 
în toate Făpturile, ca meşterul în cele meşteşugite. Dar e 
despărţit prin fiinţa cu totul de toate; şi de aceea, fiind 

necunoscut în cele meşteşugite, se cunoaşte din aceasta* 
necunoaştere, precum şi din înţelegerea cunoscătoare şi 
din ştiinţa făpturilor. Reluând acestea, a adăugat la ele 
cele armatoare. Deci şi ideile animalelor suni în Dum- 
nezeu, ca şi ale tuturor celor după fire în general; 
căci cele de aici sunt ca nişte simulacre şi asemănări 
parţiale ale celor de acolo; fiindcă toate cele de aici 
sunt simulacre ale celor de acolo; pentru câ sufletul 
e şi chip şi .asemănare a ideii. 

Şi Dumnezeu - prin cunoşrinţâ. Cum se cunoaşte 

Dumnezeu prin cele contrare şi prin afirmări şi negaţii, o 
arată pnn explicarea lor. Căci dacă a spus şi mai sus, în 
primul capitol .că ni mic nu redă fiinţa lui Dumnezeu, nici 
înţelegerea, nici atingerea, nici închipuirea, nici opinia, 
nici câte le-a spus acolo şi aici. pe care le-am şi explicai 



acolo, acum spune că şi prin cele negate acolo se cunoaşte 
Dumnezeu, dar nu fiinţa lui; şi iarăşi câ nimic nu are El 
din acestea spre înţelegerea lui; deci în calilate de cauză 
a [uiuror se cunoaşte din cele din El; dar ca Cel ce nu c 
nimic din cele din El. rămâne necunoscut din toate; dar 
cum se cunoaşte şi prin neştiinţa, o spune şi aici şi s- a 

spus şi mai sus. în capitolul II. 

Dar nici nu se înţelege. Căci prin cele create înţelegem, 
ne atingem de ştiinţa lui . ştim ca exista Dumnezeu. Dar cine 
este Dumnezeu sau cum sau cât de mare. nici nu înţelegem, 
nici nul numim, nici nu cuprindem prin minte sau simţire 
Asemenea acesteia este şi spusa: Dumnezeu este în toate şi 

nu este în nimic din toate. 

Inir-o unire mai presus de minte. Notează ca prin 
cele spuse a indicat vederea (contemplarea) lui Dumnezeu 
cea mai presus de minte. 

Căci ea este după Scriptură. Aceasta se spune şi în 
înţelepciunea luiSolomon, unde se zjce câ înţelepciunea 
este meştera (tucn'itoareal tuturor (înţcl. 7.21); şi în 
Pilde, unde se spune de către înţelepciune: Eu eram ta 
Dânsul cea care tocmeam (Pild. 8.30); şi la David: Triate 
le-at făcut întru înţelepciune (Ps. 103,25). 
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>* 



Dumnezeu Cuvântul. Despre Dumnezeu Cuvântul; 
şi pentru ce se spune Cuvânt şi ce însemnează această 
numire; aici se arată o singură cauză pentru care se 
numeşte Cuvânt: pentru că are în Sine cauzele tuturor 
celor ce sunt; câci raţiunile întregii firi sunt în El. ca Cel 
ce e cauza întregii creaţiuni; fiindcă prin El sunt mate; 
câci ideile ţi modelele din El nu sunt altele în altul, ci 
înţelesuri şi raţiuni eterne ce fac loate; şi firea e raţiune. 
având o cauza in ea. u dată ce nu în deşert şi degeaba sunt 
firile existenţelor, li numeşte pe EI Cuvânt (Raţiune) şi 

ca pe Cel ce se mişcă in toate in mod ne împiedicat şi 
străbate prin toate până la cele din urma. cum se spune în 
Epistola către Evrei: Căci viu este Cuvântul st lucrător 

şi celelalte (Evr. 4.12). 

A cest Cuvânt - este. Dumneze u Cuvântul, fiind însuşi 
şi în mod real adevărul, pe drept cuvânt este şi cunoştinţa 
simplă a celor ce sunt. 

Căci dacă ştiinţa uneşte. Lămurind cunoştinţa 
adevărata, vede în ea pe însuşi Dumnezeu Cuvântul, 
llnsios lisus; şi spune că cunoştinţa uneşte cu adevărat 
pe ce i ce cunosc şi cele cunoscute. Şi Eu cunosc oile Mele 
şi suni cunoscut de ele. precum Mă cunoaşte pe Mine 
Tatăl şi Eu cunosc pe Tatăl (loan 10.14-15). Căci pre- 
cum cunoştinţa, cunoscând ceea ce a voii să cunoască, se 
uneşte cu ceea ce cunoaşte, ne mai având o îndoială 
despre aceasta şi ne mai fiind sfâşiata în alte şi alte păreri 
şi nestatornică şi devenită de aceea neştiinţă, fiindcă nu 
s-a convins Că cunoaşte, la fel credincioşii uniţi pnn 
credinţa cu Hristos cel cunoscut, care este Dumnezeu 
Cuvântul, şi având credinţa în El, au credinţa atotsiabilâ 
şi neclintită în cele cunoscute, anume că au cunoscut pe 
Dumnezeu şi au fost cunoscuţi de Dumnezeu; şi aşa au 
ieşit din neştiinţa, care am spus că dezbină şi rupe şt mişca 
Spre alte şi alte îndoieli, ca necunoscând ce trebuie sâ 
cunoască; ci se află in siguranţa. încredinţaţi prin credinţa 
câ au cunoscut şi s-au unit prin aceasta cu Cel cunoscut 
Dar cel ce se află in întunericul neşuinţei. după Apostoli 






clătinat de rătăcire, e punai de orice vânt al nestatorniciei 
omeneşti, ca cei rostogoliţi de valurile marii (câci şi 
aceasta o spune Apostolul, cf. Ef. 4.14) şi îi socoteşte pe 
cei ce cunosc stăpâniţi de nebunie, cum a spus şi Fesl lui 
Pavel care binevestea cunoştinţa dumnezeiască: Eşti ne- 
bun. Pavele (Fapt. 26,21). Cel cunoscător şi cu adevărat 
creştin, ca unul ce a cunoscut pe Hristos şi prin El a 
câştigat cunoştinţa lui Dumnezeu, adicâ cunoştinţa uni- 
tară a adevărului (câci cunoştinţa simpla şi neeompusâc 
unitară), a ieşit din lume. nemaifiind in părerea şi 
rătăcirea lumească; ci se cunoaşte pe sine treaz şi eliberai 
de necredinţa mult rătăcită; de aceea şi moare în fiecare 
zi pentru adevăr, nu numai primejduindu-se de fiecare 
dala până la moarte pentru adevăr, oi şi murind neştiinţei, 
dar vieţuind cunoştinţei şi mâriurisindu-se creştin. 

Cauza - împărţirii. A numit cauză a împărţirii 
(SîaipGCF/0£) părerile neîntemeiate şi mult împărţite. 

Locaşul, gr. ioxiaţ. Casa. locuinţa. 
(Cunoştinţei) unitare - a - creştinilor. A declarat 

unitară (eviCUCCV) credinţa noastră, ca fiind cunoştinţa 
simplă şi cu adevărat nerâtâcitâ a existenţei. 

Capitolul VIII 



§1 



Ca putere. în ce sens se zice de Dumnezeu câ* putere. 

Şi domnia. Ca Domnul Pulerilro; acesta este 
împăratul slavei (Ps. 23.10); şi: Domnul Puterilor e cu 
noi. ajutorul nostru Dumnezeul lui lacob (Ps. 45, 1 1). 

Deosebind-a de Puterile. Deosebind-o 
(Cttpopf^oiwco. adică distingând-o şi despărţind-o. 



§2 



Prin puterea neclintita, gr. Kcaâ 5TJVap.lV âicA.1- 
xov. A numii-o neclintita (axXiTOV), adicâ necoborâtâ 
din vârful ei: câci nu cliniindu-se Dumnezeu din puie re 
creează, ci fiind nemişcat şi neîncovoiat în tăria lui pro- 
duce existenţele; poate ii spune neclintit (OiKXElTOV) şi 
ca neînchîs (j_ir| kXei6|jxvov); şi adaugă şi nemărginit 
totjicplâplOTov); căci nu se închide, ca neputincios în 
ceva; ci se deschide pururea în puterea Iui, puterea lui 
Dumnezeu fâcându-le toale. 

Intăreşte şi slăbiciunea. Slăbiciune numeric trupu- 
rile acestea materiale şi pământeşti, pe care le numeşte şi 
ultimele ecouri, cum am spus de multe ori mai sus. peniru 

împărtăşire», în chip obscur şi după capacitatea lor. de 
puterea Iui Dumnezeu. Şi despic trupurile noastre a spus; 
1 "atr le pot in Cel ce mâ întăreşte pe mine. adică in 
llnsios. (Fi lip. 4.13). aceasta se poate vedea însă şi In 
celelalte animale, ea in ţânţari şi în muşte şi in cele ca ele. 
întrucât şi aceste animale atât de slabe şi repede picritoare 
pot fi tari pnn acele lor. fiind împuternici te de Dumnezeu 
care le-u făcut: de aceea Dumnezeu zice ţi prin dum- 
nezeiescul prooroc loil despre lăcusta şi gândac şi omidă: 
Puterea meu cea mare;câc\ atotputernicia lui Dumnezeu 
ajunge pani la aceste chipuri minunate şi prea adevărate. 
Dar aceasta o vei afla şi fel cele neînsufleţite, privind în 
ierburi şi plante si mciale puterile odrâsliioarc si folosi- 



toare; şi cele măi multe sunt fragile, iar altele lari şi dure 

ca diamantul, Şi altfel; numeşte slăbiciune împuternicită 

în acestea, pe cele mai slabe dintre animale, întrucât au 
puicrca dc-afi cu adevărat; sau trebuie socotită slăbiciune 
firea neînsufleţita şi cu totul nemişcată, care a primit de 
la Dumnezeu puierca fiinţialâ. adicâ puterea de a fi în 
general. 



sa 



Şi de e îngăduit. Adicâ nu era cu putinţă de a fi ceva 
in general, de nu are ca suport puterea dumnezeiască. 

Puterea de a fi o are. Înţelege prin putere nu numai 
tăria dc-a subzista; ci indica prin ca ţi capacitatea de-a fi 
un anumit fel de putere. Iar răspândire a puterii numeşte 
ieşirea proniei lui Dumnezeu şi a bunătăţii lui la cele 
din afară spre cele ce sunt, pentru a aduce cele ce suni la 
existenţă. Şi indică prima puicre a celor ce sunt; acestea 
sunt existenţele inteligibile şi neirupcştuca nemuritoare; 
dar împreună cu cele inteligibile trebuie socotite şi cele 
înţelegătoare, numite acum sufleteşti şi raţionale; câci 
raţională este mintea, datorită căreia sufletul prin con- 
cesie e numit după îngeri. Apoi inferioară sufletului e 
numită puterea simţitoare, a necuvântătoarelor însu- 
fleţire; apoi cea vitală şi vegetala, a tuturor ierburilor şi 
plantelor, pnn care înfloreşte viaţa vegetala; după toate, 
c puterea fiinţialâ ide-a fi în general, n. trad). adicâ a 
celor neînsufleţite, cum sunt metalele, cele pământeşti, 
care. dând subzistenţă, face sâ şi dureze în existenţă şi dă 
puierca însuşirilor calde sau reci sau amestecate; pe cea 
dc-a fi de folos sau de un an umil folos. Şi puterile 
doritoare, de-a putea voi pururea (cele raţionale) şi dc-a 
pofti, toi Dumnezeu Ic dăruieşte; şi El le împuterniceşte 
pe cele unite prin afecţiune şi comunicare; şi seminţele 
tuturor sau elementele caic se mişcă spre întâlnire prin 
potriveala dintre ele şi spre amestecare şi spre blânda 
apropiere; astfel le duce pe cele sensibile identice spre 
naştere. De la El au puterea acestei uniri şi a amestecării, 
cele ce se unesc pnn afecţiune, precum am spus; de la El 
c şi puterea elementelor ce se mişcă spre diferenţiere şi 
despărţire, ca astfel distincte să se mişte spre naşterile 
animalelor, plantelor şi celor ca ele; această putere a 
distincţiei sau a despărţirii o primesc de la Dumnezeu 
spre a exista şi a se naşte spre existenţa cele de chipuri 
deosebite. A arătat deci asemănările, distincţiile, unirile 
şi afecţiunile şi a numit unirile chipuri confundate şi 
ncamcsiecate prin distincţie. Notează câ şi dorinţa însăşi 
o au puterile îngereşti de la Dumnezeu. 

Şi - să (poată) fi acestea. Firea celor ce sunt cere 
existenţa nu prin proprie alegere, ci din necesitatea şi 
folosul existenţei; şi aceasta o spune zicând că puterea de 
a cere existenţa în mod necesar e de la fiinţa dumneze- 
iască şi atotputernica. 



S5 



Bunele direcţii, gr. EoGtjuogOVCCj;. Direcţii bune 

numeşte aşezările şi rânduielile drepte şi frumoase ale 
creajiunii dar şi ale imitaţilor şi simplttâţilor îngereşti; 
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sau numeşte unităţi f£vâ5a£) siuiplitâţilc fiinţelor lor. 
netfupcşti şi nematerialc. Notează câ spune şi de stele 
că sunt pentru veci. 

Şi rânduielile • neschimbate. Fiinţele cereşti 
neschimbate sa nu Ic înţelegi aşa, pentru ca suni eterne; 
câci ele sunt după cum s-a scris, duhuri slujitoare (Evr. 
1,14): ci înţelege neschim narea ca păzirea marginilor 
impuse lor. Iar înaintare a timpului numeşte lungimea 
accsiuia şi mişcarea lui inamic: iar distincţie înseamnă 
revenirea timpului sau orelor la aceleaşi: de aceea a numii 

şi drcumvoltlile (ODVcXicjC^) mişcarea timpului sau 
progresele temporale, mişcările stelelor şi planetelor care 
se efectuează in intervalele dintre douăsprezece aşa nu- 
mite case. Iar restabiliri lâ/tOKaTaoTdoeish revenirile 
la un punct după plecarea de la el; de pilda soarele se 
mişca străbătând într-un an distanţa de la aşa zi.sul ber- 
bece până (revine) la acelaşi, iar luna u face aceasta vreme 

de o lima şi celelalte cinci în all timp: căci din acestea se 
măsoară timpurile. 

Şi • puterile focului Adică ale cierului Vorbeşte 
despre cele patru elemente şi spune ea pământul nu stă 
pe nici o temelie; iar Scriptura zice ca s-a întemeiat pe 
ape (Ps. 23.2). 

(Puterile) ftinţiaie. Poate fiiiiţiale se zic şi toate cele 
neînsufleţite $i nesimţitoare sau se numesc aşa de la ti fi. 

Şi • în dumnezeirea, gr. Gecoctv. Se îndumnezeiesc 
drepţii şi îngerii după cuvântul: Eu om zis: dumnezei 
sunteţi (Ps. 8 1.6). 

Vreo afirmare. Numeşte afirmare (Oeoiv) aducerea 
ta existenţa. Cel nepârtaşdc putere nu este nici în creaţie. 



§fi 



Dur spune magul Elima. Se vede de aici vechimea 
acestui sfânt bărbat. Căci cunoaşte celece Ic-a spus magul 
Elima, care s-a opus SI". Pavcl în Cipru ţi de care amintesc 
Faptele Sfinţi lt» Apostoli (Fapt. 13.8). Totuşi Arabia are 
mulţi asemenea lui Elima. care spun către noi zicând ca 
Iisus llristos. Dumnezeu Cuvântul, a pătimii cu trupul 
pentru noi . dar nu cu dumnezeirea: daca nu primiţi ca El 
a pătimit cu dumnezeirea, cum a voii, faceţi pe Dum- 
nezeu neputincios, zicând că n-a putut să pătimească cu 
dumnezeirea, deşi a voit; către aceştia trebuie spus câ 
Dumnezeu n-a voit aceasta, având în ce sa pătimească. 
Ilind contrar firii sa pătimească dumnezeirea, care este 
prin fire nepâiimitoare. Observă cum explica spusa apos- 
tolica: Nu poate Dumnezeu să se m$& pe Sine însuşi (U 
Tini. 2,13). 

Câci negarea sa. Ceea ce spune Elima. magul, râzând 
de dumnezeiescul Pavcl. caic a spus câ Dumnezeu nu se 
poate nega pe Sine însuşi şi (crezând) câ e cu neputinţa 
ca Pavcl sa arate câ Dumnezeu poate ceea ce voieşte. 
adică să se nege pe Sine. marele Dionisie o rezolva foanc 
filosofic. Câci zice câ Dumnezeu este adevărul; iar 
adevărul este ceea ce este; iar minciuna, ca nesubzislentă. 
nu indica ceva ce este; daci deci Dumnezeu se va nega 
pe Sine. adevărul fiind minţit, devine ceva ce nu este; dar 
cum se poate întâmpla aceasta'.' Deci nepuunpi de a se 
nega. atribuită lui Dumnezeu este semnul puterii ne- 
grăite. Căci a zice Câ se poale nega e asemenea cu a zice 
ca Dumnezeu se poale face pe El si nu fie Dumnezeu, ci 



să treacă în non-existenţă. lucru care uneşte imposibilul 
cu blasfemia; cum deci se va zice Celu i ce este că nu este? 
Deci Dumnezeu nu poale aceasta, adică este de necugetat 
câ El nu este sau nu se poare admite câ El nu este; deci a 
nu putea fi Dumnezeu, nu e cu putinţă; câci precum 
lumina, ca lumina, nu poale fi întuneric, aşa şi acestea 
sunt cu neputinţa lui Dumnezeu, pentru adevărul d e 

nedispreiuii; astfel deci Dumnezeu nu poale, prin 
privaţiune, sa nu se ştie pe El sau să nu fi experiat ceva. 
Ceea ce este nu ştie ce este aceea de-a nu şti, sau de u 
ignora. El nu ştie sâ nu ştie prin pnvaţjune; căci neştiinţa 
c privaţiune, nu ceva ce subzista, ci e în afara fiinţei; câci 
c o lipsă a ceea ce trebuie sâ fio. Deci e lipsii Dumnezeu 
de neştiinţa sj niciodată nu ştie sâ nu ştie. Dar daca am 
spune câ Dumnezeu nu cunoaşte neştiinţa prin privaţiune, 
neştiinţa ar ţine de fiinţa lui, neştiinţa lui ar fi fiinţială; şi 
Dumnezeu ar fi întuneric; căci neştiinţa este întuneric; aşa 
vei înţelege în mod înail şi cuvântul: nu poate sâ mintă 
Dumnezeu; şi: nu poate face Fiul nimic de la Sine. daca nu 
vede pe TatâJ făcând; aceasta e asemenea cu a zice: e cu 
neputinţă sâ voiască altele TatâJ şi altele Fiul. Câci una este 
voinţa Treimii închinate dupâ dumnezeire; nici nu ignoram 
câ Fiul Iul Dumnezeu şi Dumnezeu, Unul, din prealâudata 
şi preaneprihânita Treime, fâcându-sc om. a luat voinţa 
omenească naturala si fără de păcat 

Şi a nu fi nu es/e. Negaţia pusă contra negaţiei este 
afirmaţie. Deci cel ce zice câ a nu fi nu este in Dumnezeu, 
deduce existenţa Iui. Astfel deci zice câ nu poate sa nu 
poată şl. la fel. nu ştie să nu ştie, din care se deduce că El 
in mod sigur şlic şi poate: dar bine a adaus aici: prin 
privaţiune: câci nu se zic prin depăşire, ci prin privaţiune 
câ'HH ponte şi nu .) tie. 



sI7 



Este socotit iarăşi dreptate. Prin ce esie Dumnezeu 
dreptate? Definiţia dreplâţii e vinutea care împarte după 
vrednicie sau lucrarea proprie a părţilor sufletului sau 
măsura (media) inue prea mult şi prea puţin sau deprinderea 
de-a înfăptui a egalităţii sau deprinderea alegerii folosului 
comun sau ştiinţa celor ce trebuie ţi nu trebuie distribuite 
sau a amândurora. 

Defăima. Despre cei ce grăiesc nedreptate împotriva lui 
Dumnezeu, cum zice Psalmicul (Ps. 74,5). spune ceea CC 
se poinveşte aici. arătând aiureala cuvintelor Ier, câci 
văzând unul câ ne mişcăm prin noi. adică liberi, şi nu ne 
stăpânim pornirile proprii, pentru ce. zice. am fost făcuţi 
liberi ţi nu suntem mai degrabă împiedicaţi prin lipsa de 
voinţă sâ păcătuim; ei ignora caprin aceasta vor sâ Fie pietre 
mişcate de alţii; şi având noi trupuri pământeşti- de ce. zic. 
nu rămânem identici, adică neschimbaţi, fund nemuri wn. 
chiar daca ne folosim de cele materiale şi trecătoare; aceasta 
e propriu celor ce nu cunosc firea celor sensibile şunteligt" 
bile şi bolesc de multă naţionalitate; câci tru pul nostru fiind 
material sj schimhâcios.în mod cuvenit avea nevoie de cele 
asemenea, adică de cele trecătoare vi materiale; iar sufletul 
fiind creai nemuicrial şi nemuritor. în mod cuvenit are 
libertate din pricina asemănării cu Dumnezeu; acestea 
neînţelcgându le. bârfesc providenţa dumnezeiască m 
amândouă privinţele, deşi vâd această mare şi bună nn- 
duială; aceasta arata ca atribuie cele ale unora altora. 



216 



Despre Numirile Dumnezeieşti 



Celor ce se mişcă de sine, gr. avxoKivrjxoic;. Adică P™ ^P Ilc - 

celor liberi. 



«9 



Dar ar putea spune cineva. Căue cei ce zic: cum nu 
e nedrept Dumnezeu. îngăduind celor netrebnici sâ facă 
rau celor drepţi? 

Aiiţel. Aici ne dă o obiecţie a ahuia; căci zice: ar 
putea spune cineva ţi celelalte; şi rezolva problema in 
chip evlavios şi cu iubire de Dumnezeu; căci arata pentru 
care cauză îngăduie Dumnezeu, drept fiind, sâ fie ne- 
dreptăţiţi oameni i ev la vioşi de către cei nedrepţi $ i lai om i 
u. aci vedem mulţi drepţi suportând pagube, fie în bani, 
fie în lucruri, de la cei nedrepţi şi lacomi): şi răspunde in 
chip drept; căci spune ca cei cu vioşi sa nu se supere 
peniru cele pământeşti ţi trecătoare; fiindcă în acest caz 
nu mai sunt CtrvtQşi; întâi trehuic sâ caute cele cu adevărat 
vrednice de iubii şi dumnezeieşti; căci iubind banii, nu 
mui sunt cu vioşi. Şi s-a dezlegai întrebarea; aceasta o 

spune dumnezeiescul PaveJ: Pe c* nu suferiţi mai bine 
03 fin nedreptăţiţi (I Cor, 6.7). cerând sâ nu ne necăjim 
pcnlracelclumcşli:şnarâşivarhinddciubiieade Dumnezeu. 
penau cate nu poate fi nici nedreptate, nici lăcomie, zice: Cine 

ne va Jcs(Jărţ ipe noi de iubirea lui H 'risn »s ? Vreun neva: Sau 
vreo Strâmtorare. (Rom. 8.35)7 şi cele următoare. Iar îm- 
pâlimiţi numeşte pe cei alipiţi de cele materiale 

( ZlpOOiJA.ua>:) şi preocupaţi de cele pâmămeşii: trebuie 

p alegem t Aapf.uooKijJxroOai) eeca ce pare mai puţin 
imponant. 

De virtuţile îngereşti Bine vorbeşte şi de vinutea 
îngerilor, ca 31 de a lui Dumnezeu, dupâ cuvântul: a 

acoperit cerurile virtutea lui: 51 dumnezeiasca prcrvidcnţa 
lasă sa fie nedreptăţiţi cei cuviu.şi în privinţa lucrurilor 
materiale, obişnuindu-i pe ei cu dorinţa celor mai dum- 
nezetc^u 

De împătimireu de cefe muteiiale. Observa cum 
spune. că a nu se împătimi de lucrurile materiale indică 
bărbaţi ia; căci cei ce se robesc patimilor lumeşti şi 1 rupeşti 
se numesc in mod cuvenit afemejaţi Şi drepiatca dum- 
nezeiasca nu vuieşte sâ ne dezmierde şi sa băbească 
cineva prin acestea, ci ne obişnuieşte cu dispreţuirea lor, 
dupâ .spusa: Pe cel te-/ iubeşte Domnul, ii cearta si 
lnrf:nr\ie pe toifiulpe mre-lpi uneşte (Evr. I 2.6); deci, 
ce'' Cei ce au bogăţie; nu sunt iubiţi de Dumnezeu? Vei 
Spune ca în primul rând nu bogăţia in sine este rea. ei 
unpauniirea de ea şi reaua ei folosire: apoi cunoaşte 
Dumnezeu pe cei slabi dintre noi şi voind sâ-i duca spre 
mântuire, le da şi bani şi slava. neignorAnd ce suni; căci 

»■ uin i ui ignora Cel ce ştie toate înainte dc-a se face? Dar 
*' u»©e ca şa nu avem nici o apărare, după Apostol: De 
titxmi eşit fârc) upâtare (cuvânt de tuspuns), omttte 
«Rom. 2,1/; şi iarăşi; Avem athiercu mare. putând sâ 
^/e/e ,-// nai in slăbiciunile noastre (Evr. 4.J5). 

Sâttu-i (lase să se) moleşească, gr TO fjr) OcXyciV. 
jw moleşi înseamnă u-i amăgi prin plăceri. Dar se 
,n ţelege şi simplu a-i îndulci. 

iJe cele mai bune. De cele dorite. 

:\esfăbitu statornicie, Numeşte neslahna statornicie 
'ttJiu'A.lKTOV oxctatv) rezistenţa hotărâtă faţă de 
dulceţile pământeşti şi neincovoterea spre cele materiale 



(Cauza) lucrării sate - în toate, gr. TV)g ev TqTc 
oA-Otc; iStortpayiac. A numit Taptuirc proprie (iStoi* 
JTpaYtav) mişcarea proprie a fiecăreia dintre existenţe, 
potrivit Urii; căci nu este cu putinţa oamenilor a tace cele 
ale îngerilor sau apei cele ale focului şi invers. 

De cele rele. Sâ nu înţelegi aici cele rele ca vreunele 
din creaturi, câci nimic în acestea nu erau: ci păcatul, care 
se iveşte din alegerea noastră prin privarea de bine. Dar 
Dumnezeu ne atrage din acesta, dacă alergam la El. 

Neclintiţi în ei înşişi - de rele. Acestea socotim câ le 
spune despre cele sensibile şi aflate in creaţie, întrucât le 
păzeşte pe toate in huna lor rânduială; căci nici una din 
ele nu s-a schimbai, ci au rămas a$a cum au fost create, 
Aceasta arata câ suni neschimbate {V^xâQKmtfl sau 
neaplccate spre cele rele sau că Ie-a făcut pe ele vrednice 
de ales. sau câ nici una dintre ele n-a ieşit din starea ci. 
sau nu s-a mutat spre cele inferioare. Câci cerul şi pămân- 
tul şi cele din ele au râmas la fel; iar lucrarea sirăi/u) ti 
eliminai-a şr pâzeşte neschimbate însuşirile fiecârcia; 
câci elementele rămân contrare - şi căldura şi răceala şi 
umezeala şi uscăciunea şi fiecare din ele rămâne în prop- 
ria integritate şi nu se muia în contrarul; câci niciodată 
focul nu se face apă. nici apa foc. Iar daca se întâlnesc 
după porunca Creatorului, fiecare din ele rămâne 
păstrând identitatea sa. 

Măsurile, gr, toc, dvoAayi'a;. Numeşte măsuri 

armoniile şi simetriile flecarei firi. 

Nu - de scopul. Adică nu în afară de scopul Sfintei 

Scripturi. 

i mărind, jtr irneptiocvijoa Sprijinuid. 

De • rănite, gr. Tfbv AcAcoprpr vwv. De lovituri ce 

provoacă rana şi mrâuîâurc. 

Depărtează toată inegalitatea Nu zice simplu că 

scoale inegalitatea, ci pe cea din fiecare, adică face sâ nu 
rămână în mod egal şi la fel fiecare dintre creaturi în 
ideniitatea cea dupâ fire; de aceea a adâugat şi prin 
privaţiune, deoarece inegalitatea nu se elimină prin faptul 
ea. creaturile nu sunt diferite şi neegale. 

Egalitatea tuturor, Ş tiind cu suni două moduri în care 
se vorbeşte de inegalitate. Ic lămureşte pe amândouă şi 
zice că dreptatea în acestea este Dumnezeu. întrucât 
măsoară şi egalitatea tuturor, dar elimină şi inegalitatea 
tuturor. Inegalitate numeşte acum pe cea care se întâmplă 
prin privaţiunea egaJitâni. adică prin lăcomie. Câci a 
împărţi tuturor în mod egal cele dupâ vrednicie, suspine 
şi salvează toate, Dupâ ce a spus aceasta, adaugă şi 
celălalt mod în care se vorbeşte de inegalitate. Câci ştie 
pe unii, numind egalitate şi identitate chipurile inteligi- 
bile şi neirupeşti şi primele început uri ale celor ce sunt. 

adică creaţia nemuritoare sau unităţi Ic, adică fiinţele sim- 
ple: iar cele sensibile, care sunt şi împărţite şi în prefacere 
şi în curs dc-a se deosebi, ca aflăndu-se altfel în altele. Ic 
numeşte inegaJiiaie ca diversitate. Spune deci câ. chiar 
daca ar cugeta cineva la această inegalitate a celor sensi- 
bile de forme deosebite. în care au loc naşterile ani- 
malelor, ale plantelor şi ale celor următoare. 101 
Dumnezeu irebuie văzut ea păzitorul şi păstrătorul 
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acestei inegalităţi, ne lăsând pe cele contrare sa se ames- 
tece şi sâ ajungă împreună prun amestecare la corupţie. 
Căci precum lc-a adus pe toate la existenţa, aţa le si 
susţine, ca să fie cum au provenit din obârşie. 

Căci inegalitatea. Notează ca afirma şi inegalitatea 

şi deosebirea tuturor în totul şi că această inegalitate o 

menţine dreptatea lui Dumnezeu. Deci notează că există 
şi o inegalitate naturală. 

Capitolul IX 

§1 

Acestor numiri dumnezeieşti. Prea înţelept spune: 
statui ale numirilor dumnezeieşti, ntutându-le de la Elini 
la adevăr, căci aceia le făceau ca un fel de statui, care nu 
aveau nici mâini, nici picioare şi pe care le numeau 
Hermes; ci făceau nişte turnuleţe de zid. cu porţi goale. 
Iar înaintea lor puneau staiui, pe care Ic venerau ca zei. pe 
când pe cele din afară le numeau Hermes; aceşti Hermes 
apăreau deci modeşti, dar înlăuntrul lor aveau podoabele 
zeilor. Astfel vei înţelege şi aici numirile din Scriptura 
numai despre Dumnezeu Cel ce este şi c Dumnezeul 
adevărat, ca fiind spuse in mod nevrednic despre Dum- 
nezeu, ca mic §i ca şezând şi cele următoare. Dar aceste 
nume explicate şi înfăţişate ca vrednice de Dumnezeii, se 
descoperă având înlăumru statuile şi chipurile dum- 
nezeieşti ale slavei lui Dumnezeu. 

Dumnezeu e lăudat ca mare în Scripturi. Zice că 
Dumnezeu e mare nu în comparaţie cu altceva, precum 
boule mai mare ca oaia sau lumea ca o parte a ei, ci pentru 
că nu se poaie compara şi pentru că mărimea dumneze- 
iască e cu adevărat necuprinsă; accasia a inţclcs-o in- 
dicând ceea ce e propriu (XO i8iu)g sau specific lui 
Dumnezeu. 

Dumnezeu se numeşte deci mare. Deşi tâlcuicşie 
numirile atributelor lui Dumnezeu, e necesar să Ic înte- 
meieze acestea pe mărturiile din Scripturi. Deci s-a spus 
că e nune, unde s-a scris: Mure e Domnul nostru şi mare 

t Jărui lui (Ps. 146.5 > şi câte se spun ca acestea în 
Scriptură: iar că este şi mie, se arata în cartea a UI -a a 
fiegilar, unde spune proorocul Ilie: lata sunet de vânt 
subţire, şi undo e Domnul (III Rcg. 19.12). Căci ÎI arată 

pe e! cuprins de o undă. ceea ce înseamnă subţirime. Iar 
că El este totdeauna Ut fel. o ai în acest cuvânt: Eu .sunt 
şi nu mă sihimb (Mal. 3.6); dar că e şi altfel, o vedem 
Când se arată lui lezechiel ca om din foc şi chihlimbar 
(lez. 1.26-27): iar în alt loc: Odnt lut to făcliile de foc, 

şi celelalte (Dan. I0.6V. iarloan in Apotalipsâ spune: Ca 
chipul aramei şi al cuptorului; dare numit şi asemănat/ >/\ 

când spune eâa creat pe om după asemănarea lui (Fac. 
1.26); iar neasemănâtov. se declară în Jsaia, când zice; 

Cu cine Mit veţi asemăna, zice Domnul (\s 40.25). ca Cel 
ce nu are nimic asemenea lui; şi Stând şi nemişcat, când 
spune lui Moise despre piatră: Aici ijm stal Eu înainte 
de -a fi tu şi cele asemenea; şi picând se arată unde spune 
Baruch: Tu şezi in veac .p n-oi pierim in veot { Bar.3,3); şi 
iarăşi: Cel ce sade pe Heruvimi fPs.98, 1); var miscându- 
se se arată când zice: Şt sa suit pe Heruvimi şi a zburat 



(Ps. 17.1 2); şl iarăşi: Venî{i să n e pogorâm . să amestecam 
Umbikfor&W. 1 1 J) %V.t\ aplecat cerurile şi s-a pogorât 
ţii Reg. 22,10). Şi acestea care s-au descoperit în particu- 
lar, vor fi lămurite cât va fi de trebuinţă. 

Această mărime este şi nesfârşită. Deoarece Dum- 
nezeu este marginea desăvârşită a tuturor şi este mai 

presus de desăvârşire şi suprainfinit căci Impara pa lui 
nit are margine (sfârşit) (Luc. 1.33). ci este mai presus 

de orice număr. Căci deşi se spune că Dumnezeu este 
Unul şi una. este mai presus de una; căci Domnul, deşi 
indica o relaţie cu numerele cele multe ce ies din El şi 
pare oarecum începutul mulţimii numerelor, totuşi numai 
pnn bunăvoinţă a primii să fie in calitate de Unul faţă de 
cele ieşite din El, deoarece ea Unul in Sine este simplu şi 
neimpăriit. Dar astfel, s-a şi supraunificat 
(■uJieprţvoyccu) mai presus de Unul. De aceea s-a spus: 
Şi înţelegerii lui nu este număr (hotar) (Ps. 146.5). 



Deci aşa trebuie înţeles câ Dumnezeu e mic. Căci 
toate existente, şi cele foarte mari. şi cele foarte mici. 
se împărtăşesc de Cel mic. fiindcă nici una din existenţe 
nu scapă de-a fi mică în toate sau cele aflate în creştere 
înaintează de la a fi mici la a fi mai mari; aceasta o spune 
Părintele sau câ în ceea ce e mai mare se vede ceea ce c 
mic şi nu în cel mic se află ceea ce c mai mare. în ceea ce 
e prin sine mai mare. 

Şi pătrunzând. In aceasta se arată supraiuţimea 
mişcării lui Dumnezeu spre cele netrupeşti. Câci a 

pătrunde până I a despărţirea sufletului şi duhului pare a 
avea acest sens; aceasta o declară pentru câ şi unitatea 
nccorporalâ a sufletului poate fi împărţită De aceea 
Dumnezeu cugetă şi înţelesurile pe care Ic cugeta 
nrişcându-se şi lucrând. înţelesuri atât de necorporaic şi 
neîmpărţite şi ele (căci ce este la mijloc între minte şi 
înţeles sau cugetare?). Dumnezeu intră în mijloc, precum 
s-a spus: Tu ai înţeles gândurile melc de departe (Ps. 
138.3); dar Dumnezeu pătrunde şi intre suflet şi minte şi 
duh. adică unde avem simţurile stabile, prin care sufletul 
se înlâlncşte şi cu cele sensibile şi avem puterea 
cugetătoare agândurilor. Iar accsl duh. înţelepţii Elinilor 
îl numesc şi ca un fel de al doilea suflet simţitor al 
sufletului; deci acest suflet simţitor este cel ce pătrunde 
până la măduvă şi Ia vine şi artere şi oase şi în trupul 
întreg. 



Nemicşorat, nenâscui. Nolcazâîn caic feluri înţelege 
sensul Renaşterii; sau ceea ce nu e încă născut, dar se va 
naşte, cum a zis Sara: încă nu nu s-a făcut; sau ca 
netemitnat, ca tumul din Halani; sau ca fiind de /«cineva, 
ca Pa vel: mr de la oameni; sau ca kistus, unul din cei 
doisprezece; sau ca ne fund nicăieri nicidecum, cum îţi 
închipuie Elinii ScyUa şi Himera şi cele asemenea; dar în 
mod propriu şi absolut însuşirea de ne făcut se atribuie lut 
Dumnezeu. în acelaşi sens., spunând câ Dumnezeu este 
nefacut. II fereşte de explicările nepotrivite ale numelui 
lui. la scama să nu înţelegi acest cuvânt în sensul ca 
Dumnezeu a lou făcui <nâscut), ca şi când Dumnezeu ar 
avea pe cineva mai presus de El. ca să se fi făcut (născut) 
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din acela creator sau bun sau duh sau foc sau ceva de 
felul acesta; dat să nu-l înţelegi nici în parte netiăsaa, 
nici fiind deplin născut, nici în facere, nici altceva; cum 
trebuie înţeles nefacut. o spune în următoarele. Acestea 
le spune contra Arienilor şt Funumienilor. care huleau pe 
Dumnezeu spunând că se compune din făcut şi nefacut, 
Ci ca Cel total nefăcut. Deoarece cere să fie socotit 
Dumnezeu ca tund mai presus de tot ce e nenâscut şi să 
spunem că hi este prin aceasta nenâscut după Sfânta 
Treime, vino sa lămurim ceea ce vrea să indice. ŞL e clar 
tă dumnezeiescul Dionisie, de la început, fiindcă pe 
atunci erau activi în Kfcs filosofii şi se afirma şi filosofia 
ionica, pe când Timolei era episcop acolo, se silea să mute 
luate afirmaţiile greşite ale acelora spre adevăr. Deci ştia 
câ e o dogma a unora din aceia, teoria că loaic cete 
inteligibile suni şi nemuritoare şi toate cele înţelegătoare 

suni născute şi nenâsctttc; câ suni nâscuie ca subzistând 

riin Dumnezeu cauzatorul printr-o procesiune a ilu- 
minării: dar ncnăscute. întrucât au provenit nu în timp. ci 
în mod veşnic, adică în veci (era un panteism făţiş, care 
< onţunda facerea ntturot şi naşterea cu nefaverea şi 
renaşterea, n. trad.l. 

Dar noi am spus mai sus că cele sensibile au timpul, 
iar cele inteligibile veacul, din care pricină se spun şi 
veşnice. Deci zic acestea ca luminând din procesiune şi 
ca ne (acute. 

Dar iară $i ştia pe alţii care spuneau câ ţi această lume 
văzută e şi lăcuiâ şi ncfăciita. Făcută. întrucât în cac totul: 
sau c din unul care înaintează spre multe, ceea ce în- 
seamnă spre naşterile speciilor de animale şi ale plantelor 
şi ale altora; sau din cele multe spre unul. ceea ce în- 
se.tnina ca înaintează spre cnrupcic sau spre desfacerea 

elementelor. Iar nefăcuiă sau eternă, declarau aceeaşi 
lume. întrucât după ei niciodată nu se ivesc {şi nu se 
i Vicsei mişcările spre naştere (facere) şi spre restabilirea 
celor ce ajung la cumpere. Deci spune marele Dionisie 
ca oricând se aminteşte de nefaiui. fie cum am spus noi. 
fie cum spun Elinii, sâ nu se cugete aceasta despre 
Dumnezeu; câci celelalte se spun nefâcutc în chip cauzal 
(•.thr au fost în cauze/e toi . n. trad.»; Dumnezeu insă este 
(ncfăcui)în chip necauzal şi absolut; câci care e cauza Iui 
Dumnezeu, care pur ţi simplu e mai presus de loate? 

tn mod unitar şi în acelaşi mod, gr. fiOVOX'tocx; Kttt 
xaiitoCtoOX. A spus în mod untlar <povoa5coC) pentru 
Hesâv jişua neschimbarc a firii dumne zeieşti. Iar în acelaşi 
mod flotiJTOtiScoc;) pentru neschimbarea şi neprefacerea 
IUL Jur distinct (â<popi^<3jirvov) pentru că se arată prin 

dcfuiire topiţnv) deosebii sj despărţit de alţii. 

Şi -acelaşi. Calitatea de acelaşi şi la Ici se vede numai 
in cauza făcătoare a tuturor, din care s-a dăruit şi făp- 
turilor să rămână în identitatea lor şi în îmbinarea celor 

GOflirare sau care sunt altfel între ele. Dec itoaie în acelaşi 
(ci, dar şi de lire ne identică în Dumnezeu se observă, Jar 

Dumnezeu este acelaşi (TauTwq) sau asemenea, in caii- 
Lite de cauzator al tuturor. 

Cea una şi unită. A li pururea la feî şi neschimbat, 
ceea CC înseamnă acelaşi, e propriu lui Dumnezeu. Şi El 
nu e mărginit de altceva, nici nu are limită, cj toate se 
termina în El; sj Dumnezeu este acelaşi pururea, fiind ea 
monadă cu adevărai acelaşi şi hotai lui însuşi: sau hotarul 
distinct al tuturor şi ridicat peste toate în mod unilar si 



identic; adică prin faptul că e monadă e ncamcsiecatâ cu 
nici una din loaic şi simpla ţi prin faptul că e acelaşi 
(Korccx xo xairtov} este in acelaşi la fel ((baauxtoq); 

căci nu e nici o deosebire intre a-i spune monadă 
(jiOvâSaj şi de un fel unic (pxrvoaS^q) si acelaşi 
(tcxutov) sau de acelaşi fel (Taî>TO€i5cc,); căci acelaşi 
lucru înseamnă. Dar Dumnezeu transmite şi făpturilor 
fapiul dc-a fi acelaşi; de aceea toate suni aceleaşi şi la fel. 
precum au fost făcute, rămânând într-o împrcunâ-suflarc 
şi mântuire şi împrcuna-pâiimire (compătimire); şi prin 
aceasta pot sâ se împărtăşească de fcl; astfel le ţine în Sine 
(mântuite sil împreună adunate şi pe celelalte adică 
procesiunile deosebite ale creaturilor; în acelaşi timp. 
pâsuându-şi identitatea şi neschîmbându-sc spre diversi- 
tate sau contradicţie, ţine la un loc şi cele contrare în cele 
sensibile; 



§5 



Deoarece- în toate in mod providenţial. Cvmpo?X\in 

creaţiei trebuie socotită (oirjrcov) ca având rostul de a 
se dopaşi, pentru câ trebuie socotită având un scop. 
fiindcă Dumnezeu este prezent în loaic în mod provi- 
denţial şi cele unnâtoare. (creaţia nu poate fi cugetată 
nemişcându-se spre un scop mai presus de ea, n. trad.). 
Câci precum dacă - sufletul. Observă cum c propriu 
sufletului sâ fie înţeles trupeşte şi cum se înţeleg trupeşte 

părţile sufletului; şi Ic exprimă acestea frumos prin cu- 
vânt. 

Reîmpărţirea. Sufletul c neîmpârţit, nu în mod sim- 
plu, ti în raport cuirupul: câci numeşte părţi ale suflciuJui 
şi puterile tui. sub chipul cărora suni înţelese uneori 
părţile trupului. 

Desfăşurări. Numeşte desfăşurare (âvcx7CT\jţiv) . 
extinderea sau lămurirea înţelesului ascuns în cuvânt; iar 

purificarea (ovaKOOaipCOGai) esle eliberarea celui 
contemplat de cele trupeşti. 

Cele trei dimensiuni ale trupurilor. Vorbeşte de cele 
Irei dimensiuni ale trupurilor, cum lămureşte îndată; de 
aici vei înţelege bine ceea ce se spune de Apostol: Ca sâ 
cunoaşteţi ce e adâncimea Şi ce c înălţimea (Bf. 3.18) şi 
cele următoare; ceea ce unii au înţeles drept crucea 

mâniuitoare. Notează ce c lungimea şi adâncimea şi 
lăţimea la Dumnezeu. 

Dar acum - (înţelegerea lui) Dumnezeu. Cei vechi 
au numii unitatea, identitatea, egalitatea şi asemănarea. 
cauza afecţiunii tuturor şt a providenţei şi a mântuirii; de 
aceea l-au numit (pe Dumnezeu) şi Unul; iar prin calitatea 
de altul şi prin neasemănarc au înţeles providenţa crea- 
loare ce se arată in cele împărţite şi schimbătoare şi 
sensibile şi în cele existente sau inteligibile. înţelegând în 
chip asemănător şi numirile, precum am spus şi mai sus 
în mod diferit; alţii au înţeles identităţile şi deosebirile 
sau au înţeles chipul identic şi în acelaşi timp altul, ca 
privaţiune, far alţii au vorbit de marginea şi nemărginirea 
lui; Teologia simboihă le vesteşte ca îmbinate, tarea 
înmulţire unitară văd pe Dumnezeu rămânând în simpli- 
tatea proprie în producerea formelor complexe şi de tot 

felul ale creaţiei; iar procesiune (TtpOOoOV) numeşte 
mişcarea şi pornirea spre creare. 
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S6 



Dumnezeu (este) asemenea cu Sine, Despre noi nu 
se poate spune asemenea <0|!010V); taci trupul nostru se 
compune din cele asemenea (C^o^oioţiCpCOV) şi nease- 

mertea (âvO|i010pxpfOV). cum arată $j Aristotel la 
începutul scrierii Despre naştecu anjn\aielor\ iar Dum- 
nezeu, în ceea ce csie. este deplin asemenea, fiindcă ţi 
dumnezeiasca Scriptură zice că El fiind pururea neschim- 
bat, e tuturoi neasemeneu. când spune: Cure dîiin-e zei 

eS&tiStftfcn&l Ţie, Doamne? {Ps. 85,7.). ţi iarăşi: Cu cine 

mâ vetj asemăna, =&* &omnt*1 Os. 40.25) şi. Eu am 

înmulţit vederile şi m-<nn asemănat în mâinile prooro- 
cttwiOs. 12.1 1). adică; Eu sunt acelaşi vu nune inswm. 
cum spune îrincu în Contra ereziilor. 

Prin imitarea după putere. Trebuie înţeleasă aici 
imitarea lui Dumnezeu de către firea înţelegătoare şi 
tarjonalâ întoarsa spre El. după cuvântul: Fiţi dcsăvâişiţi 
Şi faceţi vâ milt>stivi, ca Tatăl vostru cel ceresc (Luc. 
6,36); acestea sunt la Dumnezeu în mod propriu şi mai 
presus de toi hotarul şi cuvântul, dar în făpturi, după 
puterea fiecăruia, pe măsura firii; iar prin imitare trebuie 
înţeleasa aici şi împărtăşirea văzuta, de Dumnezeu cel mai 
presus» de funia. împărtăşire pe care cele create au primi- 
t-o pe lângă facere, casă fie părtaşe şi de celelalte, pe care 
le-am expus în cele precedente. Iar spusa despre cele 
asemenea lui Dumnezeu după chip nu anulează ceea ce 
s-a spus despre om. ci a extins cuvântul despre îm- 
părtăşire şi la celelalte. 

Chip (şi asemănare a) fui Spune cum trebuie înţeles 

Jupa chipul şi asemănarea nu după formă, ci după 
întoarcerea spre Dumnezeu şi prin faptul dc-a avea min- 
tea întinsa spre Dumnezeu. Cauzatorul existenţei şi al 

existenţei bune; c ceea ce alţii au înţeles ca libertate. 

deoarece Dumnezeu nu e după fiinţă asemenea celor 
raţionale; şi met noi nu suntem asemenea cu chipurile 
noastre de ceară şi de arama, care sunt de altă substanţa, 
de-ji în oarecare măsura asemenea; căci se aseamănă 
unele cu altele, pe temeiul chipului anticipat, cele de 
aceeaşi treaptă, adică de o treaptă şi de o fiinţă, ca 
Heruvimii şi Serafimii şi celelalte trepte; acest chip este 
în cele inteligibile (îngeri), ca un fel de substanţă nemu- 
lerială caree viaţa; şi fiecare din cele inteligibile este chip. 
Dar Dumnezeu nu e aşa faţă de cele din El; căci Cauza- 
torul nu este asemenea cu cei cauzaţi; iar ceea ce am spus 
despre cele inieligibile,cugei-o şi despre sullctelc noastre 
înţelegătoare. 

Căci numai celor de aceeaşi treaptă. Numeşte de 
aceeaşi treaptă (Ojiotaycov) pe cele de aceeaşi lire. între 
care se întoarce (se inversează) asemănarea, cum e Petru 
asemenea lui Pavel după fire şi invers, Pa vel c asemenea 
lui Petru. Dar oare nu are şi chipul lor aceeaşi raţiune? 
Căci oare nu c în amândouă raţiunea aceleiaşi fiinţe, cum 
e logic? Dar de om se spune şi altfel. Că nu e asemenea 

chipului propriu: pentru că chipul s-a făcut după asemă- 
narea omului şi nu omul după a acesteia; aşa şi în privinţa 
Cauzatorului şi a celor din EI; nu e o inversare reciproca 

intre ele. Dar este o inversare (âvTtotpCtpGtv) care 
poate fi spusa şi despre cei ce mânuiesc la ici cuvântul in 
mod invers; de pildă, cum se spune că animalul e ceea ce 
c stomacul, se poate spune şi invers, că stomacul e ceea 



ce e animalul. Aşa spune Clement la începutul celui de 
al cincilea capitol din Strămute', deci dacă sunt asemenea 
cele de aceeaşi treaptă, de ee n-ar Ii adevărat şi câ nu sunt 
asemenea cele contrare? 

Asemănării, gr. auTCKJU-OtoxriTOţ. Este obiceiul 
marelui Dionisic să spună câ Dumnezeu este în cele 
cauzate existenţa ca atare şi suportul existenţei ca atare; 
şi câ El este viaţa de sine şi tpostasul vieţii de sine (al 
autovieţii); aşa este şi acum asemănarea de sine şi supor- 
tul asemănării de sine. Dar o spune aceasta, nu zicând câ 
alta c viaţa şi altul faptul de-a li produs viaţa înrudită, ca 
pe una care n-arc ca suport pe Dumnezeu, dar la care 
participă cele ce participă la viaţă; ci precum se explică 
pe sine în capitolul XI. Dumnezeu este numit viaţa de 
sine $i puterea de sine şi asemănarea de sine şi cele ca 
acestea, ca fund (în mod) începător şi dumnezeiesc şi 
cauzator; căci este şi acestora El însuşi cu adevărat izvor 
iar vieţii de sine şi asemănării de sine şi celor la fel le este 
suport, ca Cel ce dăruieşte eeloT ce sunt aduse în existenţă 
să participe la acesi dar; căci toate participă la acestea 
potrivit Jor; cele dintâi şi mai înalte creaturi ale celor 
inteligibile. Tn mod începător şi superior, iar cele ur- 
mâloare în mod inferior. Despre asemănare ani spus $i 
mai sus câ c forma de unitate a tuturor; căci ea arată că 

tot ce este participă potrivit sieşi într-o împreuna suflare, 
împârtâşindu-sc de pnma cauză; dar s-a spus câ nu e 
desăvârşită, nici întreagă imitarea. 
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Faptul de a nu avea. gr. "Co aAockOV. Prin ceea ce 
le lipseşte. 

§8 

Dar ce (vom spune) şi despre starea • dumneze- 
iască! Starea şi şederea au acelaşi înţeles; căci au numit 
stare, nu a se face drept din încovoierea pe scaun, ci 
neclintirea şi neschimbarca sigură a lui Dumnezeu, pre- 
cum a şedea e a avea Împărăţia mai sus numita şi a se 
odihni continuu în mod necuprins; în Scriptură s-a vorbit 
de scularea din şedere, ca în cuvânlul: .Scoale). Doamne. 
întâmpină'! pe ei (Ps. 1 6. 1 3 i; şt iarăşi irecând de la stare 
la şedere, zice: Câ vei urca pe caii tăi şi te vei sui ui carele 
la/e de biruinţa (Avac. 3.8) şi: Sa suit pe Heruvimi şi a 
zburat (Ps. 1 7. 1 2); dar mai ales spusa. Şezut-ai pe tron, 
cei ce judeci cu dreptate (Ps. 9.4) şi; Dumnezeu a /*:«*■ 
pe tronul vel sfânt at lut (Ps. 46.8). Iar acestea nu se spun 

trupeşte, ci dumnezeieşte- 

Merge - spre toate. Se vorbeşte despre Dumnezeu ca 
mergând şi mişcându-se spre toate, ca in lereniia: Eu 
sunt Dumnezeu aproape şi nu departe (Ier. 23,23); $1 
iarăşi: Cel în toate şi prin toate (Ei. 4.6); şi mai ales: De 
mu voi sui Iu cer. Tu acolo eşti şi cele următoare (Ps. 
138.8). Iar despre arătările dumnezeieşti: Apleacă 
cerurile tale şi pofrntrâ-te (cf. Ps. 17.11). Şi: Stiitu-S'ff 
Domnul in strigări de veselie (Ps. 46,5). 

Nu prin mutare sau schimbare. Explicând cu evlavie 
cele spuse despic Dumnezeu, zice: auzind câ Dumnezeu 



se mişcă, să nu înţelegi mişcarea spre făpturile cugetate 
şi mai ales sensibile; căci cele maienalc se mişcă prin 

mutare (KCXTâ (popdv); iar mutarea este schimbarea 
totală a Socului şi mai ales cea care nu se poate opri când 
voieşte; iar mişcarea este şi cea prin schimbare (KCetâ 

OfAAoîoxnv); căci schimbarea în acest caz. apare, când 
cel sensibil rămânând pe loc, se preface in pătimiri con- 
trare sau se face între cele contrare şi necontrarc; de pildă, 
trupul e când sănătos, când bolnav; la fel şi arama, când 
e rotundă, când colţuroasa; iar prefacerea de tot. are loc 
când un lucru sensibil nu rămâne acelaşi, ca aceaşi teme- 
lie, ci devine de pildă din tot pământul sânge şi din apă 
aer. sau «lin iot aerul apă, sau toiagul lui Moi se şarpe, sau 

apa sânge; aceasta c şi prefacere şi naştere şi corupere. 

prin schimbarea celor de mai înainte; dar este şi o 
mişcare, care face ceva în ceva neasemenea şj dintr-o 
culoare în alta. Şi iarăşi este o mişcare spaţială, ca mu- 
tarea dintr-un loc în altul; această mişcare se face prin 
mutarea fie in linie dreaptă, fie în cerc, cum se mişcă 
roata, iar după unu şi cerni, sau prin combinaţie între linia 
dreaptă şi circulară, ca mutarea prin spirală, cum e cea a 
şerpilor. Este şi o mişcare inteligibilă, prin care lucrează 
mintea şi minţile dumnezeieşti (îngerii), înţeleg exis- 
tenţele. Este şi o mişcare sufletească prin care sufletul se 
mişca spre înţelesuri şi mişca simţurile; mai este şi o 
mişcare a plantei, care mişcă capacitatea ci de a creşte şi 
de a se hrăni. Dumnezeu nu se mişcă deci prin vreuna din 
acestea, ci mişcarea Celui nemişcat şi pururea la fel se 
numeşte voinţa lui spre crearea existenţelor şi ieşirea 
providenţei lui spre toate 

A*«7 în ambele feluri. Vorbeşte de mişcarea ce se 
mută. pe care o numeşte şi în spirală; nesupusă relaţiei 

(OtCJXeTCp). numeşte pe cea absolută, dar în legătură cu 
cele create. 

Dur - şi mişcările luiDumnezeu. Vorbind de mişcări 
la Dumnezeu, lămureşte cum trebuie înţeleasă în mod 
dumnezeiesc mi şcarea la Dumnezeu, explicând mişcările 
sensihjlc din lume în mod anagogic (cu sens înalt). 

Şi prin (mişcare) dreaptă. Cum se înţelege mişcarea 
circulară şi cea în linie dreaplâ şi cea în spirală la Dumnezeu, 
citeşte în capitolul IV. după puţine pagini de la începutul 
capitolului; şi vei afla cum se înţeleg acestea la îngeri, lasuflete 

şi la impuri. 

Pe cele de ta mijloc şi pe cele extreme. Cele superioare 
au totdeauna în legătură cu ele pe cele inferioare; extreme 
numeşte Puterile de sus şi apropiate de Dumnezeu. Mijlocii, 
pe cele de după acelea, superioare tuturor celor sensibile. 
Cele mai înalte cuprind pe cele mijlocii, iar cele mijlocii 
pe cele sensibile; de aceea a vorbii şi Sf. Scriptură de 
Ireptole îngerilor în ceruri. Dumnezeu le cuprinde pe 
toate, ca cercul pe toate cele dinlăuntru! lui şi se întorc 
spre sine ca spre cauza lor. 

Dar notează ce înseamnă la Dumnezeu cuvintele 

acelaşi şi dreptate şi egal. 



JIO 



Mişcarea. E o mişcare asemănătoare înlrcolaltâ şi în 
elemente; căci aceeaşi îmbinare a acestora şi ncoscilarca 

în ca produce naşterile din cosmos; fiindcă daca 
prisoseşte vreunul din elemente, se corupe ceea ce s-a 



născut 

Şi după toată egalitatea inteligibilă. Ede ştiut Câ prin 
aceasta se înţelege (votytov) a nu cădea în simţire, nici 
a avea puterea înţelegerii în sine însuşi, ca puterile 
sufletului şi ale simţurilor; inteligibil (voepOV) înseamnă 

a avea înţelesurile simple şi absolute, ca îngerii: iar 
puterea raţională (Xgyinov) e cea care pnmcşte prin 
raţiune şi vedere cunoştinţele celor ce sunt. ca mintea 
omenească; iar puterea simţitoare înseamnă a sta sub 
simţire ( simţuri), ca părţile lumii care se împart în fiinţiale 
(pur existente) şj vegetale, adică existenţe cu totul 
nemişcate şi nesimţitoare şi care pot fi mişcate spre orice; 
căci definesc firea ca început al mişcării. Iar egalitatea 
voita esec cea aleasă; nu ignor câ prima extindere se arată 
şi in sufletul omului ca o putere înţelegătoare şi raţionala. 
Puterii -făcătoare a toată egalitatea. Este c* egalitate 
în firi de la Dumnezeu. Fâcâtonil tuturor; şi este o egali- 
tate voită, pe care o realizează cu voia şi prin alegere cei 
ce practică dreptatea şi egalitatea în viaţă; dar şi această 
egalitate şi-a luat existenţa de la Dumnezeu. Deci toată 
egalitatea şi dreptatea o are Dumnezeu în Sine însuşi în 
tîiod simplu şi neîntpărţit. ca Cel ce le are de mai înainte 
in idei şi modele în gândirea lui sau o cuprinde în ea, ca 
sa vorbim mai propriu. 

Capitolul X 



§1 



Ca Atot(iitorul şi ca Cel vechi. Dumnezeu s-a arătat 
lui Daniel ca Vechi, având capul alb ca lâna, pentru care 

s-a numit şi Vechi de zile (Dan. 7,9); dar §i mai tânâr decât 
un bătrân căruia îi albeşte pârul, când s-a arătat lui 
Avraam cu îngerii; şi încă mai tânăr; acestea gândindu-lc. 
Ie-a explicat autorul aici: e bătrân. întrucât toate exis- 
tenţele sunt din Dumnezeu şi după El; de aceea suni şi 
mai tinere ca El; dar c tânăr, ca Cel ce c pururea în 

vigoare, în fericire statornică; dar prin aceasta e învechit; 
iar dacă ar spune câe amândouă, adică bătrân şi totodată 
tânăr, aceasta arată câ durează veşnic, de la început până 
la sfârşit; trecând prin toate şi fiind de mai înainte, 
durează veşnic până la sfârşit; acest sfârşit este mai tânăr 
ca începutul ; şi aceasta are şi ea o raţiune; apoi adaugă şi 
părerea dumnezeiescului Ierotci: şi dâ şi spusa acestui 
învăţător, deseopcrindu-l ca propriul învăţător al său. 



§2 



Şi ca bătrân şi ca tânăr. Cum uneori Domnul e 

descris câ este vechi, alteori tânăr; dâ pilda: fisus Hristas 
ieri si azi şi în veci acelaşi (Evr. 13.8); azi e mai nou ca 
ieri. 

Fiindcă unitatea. Deoarece aritmetica a dus la capăt 
mulţimea ce c împărţită în numere; unitatea pune începu- 
tul a tot numărul; doimea arată pe cei egali, iar numerele 
următoare înaintează la o mărime, adică la o mulţime; 
aceasta e creaţia, care esie din Dumnezeu; iar numărul 
aplicăndu-sc mulţimii, pe drept cuvânt cel mai nou e 
numii şi e arătat prin număr; căci mulţimea care c şi 
numărata a fost adusă la existenţă în mod negrăit după 
Dumnezeu şi de Dumnezeu, dar unitateaeste. precum am 
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spus. cauza începătoare şi a acestui număr mai nou sau a 

numerelor şi are oarecare relaţie cu cele mulie. pornite 

din ea. Deci Dumnezeu, care e şi Cauzaioru] acestora, 
având şi sensul de unitate, e mai tânăr (mai la început). 
după înţelegerea spusă, decâl cele din El; dar sunt şi unii 
care au numi! Trupurile număr. 



§3 



Absolut nefăcute. Mai sus. în al V-lea capitol, am 
vorbii pe larg despre veac si timp; acum trebuie lămurite 
cele afirmate; cuci zice câ Scriptura nu numeşte numai 
veşnic pe Dumnezeu când zice: Dumnezeu cel veşnic, 
care a pregătii înălţimile pământului; câci numeşte pe 
Dumnezeu in mod absolut ncnăscut (neprovemt în sens 
larg, n. trad. ). când îl arată ca existând în mod necauzat; 
ci numeşte veac şi pe cele ce participă la ItestriCăCiunc şi 

suni neschimbate în fiinţa, fie că suni îngeri, fie cerul de 

mai sus. ca de pildă. Pusu-le-a pecie in veac şi în veacul 
veacului fPs. 148.6); şi: Cale ce nu se vad suni veşnice 
(II Cor. 4.18). Şi spune că vor rămâne neschimbate 

fâvaAAoi(Oxa>. cum au fosi făcuie. Şi numeşte porţi 
veşnice fie cerurile, fie îngerii ce siau în ele. ca portari; 
dar ţi pe cele vechi Ic numeşic veşnice, ca de pildă: Aj7-*/m 
amintit anii cei veşnici (Ps. 76.5); dar şi i impui nostru îl 
numeşte veac. ca de pildă: Până la sfârşitul Viatului 

(Mal. 28,20>; şi: Ca sâ ne scoată pe noi din acest veac 
râu de ai unt (Gal. 1 .4); şi iarăşi numeşte veacul timp, de 
pildă: Eu ii xoi învia pe FI în ziua teu din urma (loan 

6,54); căci suni veac. nu zi. cele de la înviere: şi iarăşi: in 

ctire Dumnezrul veacului acestuia a orbit minţile necred- 
incioşilor (II Cor. 4.4); şi limpul îl numeşte veac, ca de 
pildă: Zilele vru* ului (Mal. 3.4) şi: Moabipi şi Anumiţii 

nu vin intra in casa Domnului pâini fa al zecelea neam 
în veac (Deuier. 23,3), Numeşte cele zece generaţii veac. 
Deci nu trebuie, zice. ca acolo unde Scriptura spune veac, 
sâ înţelegem numaidecât veac dumnezeiesc; căci acesta 
este eu totul absolut (JiotVTr) kou ănoXmtoţ). adică în 
toi sensul nenâscui şj etern; ci se indica şi îngerii cu acesi 
cuvânt, ca cei ce au calitatea sa rămână în identitate. 

Veac prin participare. Şi acest Părinte înţelege 
veacul ea Grigorie Teologul, ca indicarea permanenţei, 
sau a existenţei ric-a pururi. 

Vorbeşte - şi de un veac temporal. Veac temporal c 
cel din Psalmi: S-a ostenit în veac şi va trăi până Irt sfârşit 

(Ps. 48.9). Iar de timp veşnic se vorbeşte la Apostol, de 
piîdâ; înainte de timpuri \eşnice (Iii. 1.2) şi: Tăcute 
(tfiitwite) din timpuri veşnice {Rom. 16.25); şi la Moise: 
// voi mea in vecu. Notează câ veacul viitor va fi incorup- 

ubil si pururea la fel. 

Oeşi ştim prin ei. Adică prin sfinţi; dar notează ca 
numeşte inteligibile cele ee sunt. care au legătura cu 
veacul; iar pe cele sensibile le numeşte născute şi înire 
însuşirile lor esii şi timpul; acestea le ai in mod deplin în 

capitolul V. 

\u • simplu caeterne cu Dumnezeu. în mod prea 
înţelept asiguiâ pe auzttorul in dreapta credinţa spunând 
( a nu trebuie cele numite veşnice, socotite prin aceasta şi 
coeicme cu Dumnezeu vel dinainte <ie veacuri {Dumnezeu 

t deasupra veşniciei, fiind înainte de veacuri Dintre cele 
temporale, unele sunt şi veşnice Intre temporal şi veşnic 

nu ecvmrt/dicpe, n. trad.). Câci am spus mai înainte ca nu 
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se numeşte veşnic veacul însuşi, ci se numesc veşnice 
cele ce participă la veac; deci cele inteligibile propriu-zis 
(îngerii, n trad.) şi făcuie ca existenţe nemuritoare, tre- 
buie numite şi veşnice, ca cele ce rămân tara sfârşii prui 
voinţa lui Dumnezeu, pentru câ sunt ţi aduse la existenţa 
de Dumnezeu, neexislând mai înainte. Vorbind şi mai 
propriu, cele venerate de filosofii Klini. le mută în mod 
sigur la dreapta credinţa; deci spune că Puterile fără 
impuri create .uC Dumnezeu suni existenţe şi veşnice dar 
nu coeterne cu Dumnezeu, cum aiureau Elinii, care îndaia 
ce spuneau Dumnezeu, spuneau toate {s-a trecut astfel de 
ta panteism, la Dumnezeu Creatorul şi la îngeri, n. trad,); 
dar exista, zice. şi aceste trupuri pământeşti făcute, pe 
care Ic vede supuse facerii, care au materia ca baza şi sunt 
aduse toate la existenţă deplină dupâ luni Iar unele sunt 
la mijloc, intre cele veşnice şi născute, cu învelişuri 
groase şi pâmânleşii. făcute şi născute după aceea; trupu- 
rile ce se nasc si se comp, sunt la mijloc căci SC îm- 
părtăşesc in pane de veac şi în parte de timp. Iar la mijloc 
sunt si cerni şi toate stelele; câci sunt şi acestea corpuri, 
deşi mai subţiri şt mai curaie. cum zice Apostolul: Tru- 
puri cereşti şi trupuri pământeşti (I Cor. 35,40); apoi 
lămu rind cum sunt acestea, adaugă: Alta e slava soarelui 
si alta a lunii şi alia s/ava stelelor (I Cor. 15,41). Deci 

cerul şi pământul de mai sus au fosi făcute în veacuri 
Căci s-au creat înainte de lumina creată, care s-a numit şi 
ziuă. cum zice Moise; lâria şi stelele s-au creat la distante 
temporale, fiind corpuri în timp; câci sunt şi tangibile şi 
văzute; totuşi vor fi veşnice. întrucât vor panici pa şi ele 
la veac ca şi irupurifc noastre prefăcute în nestricăcioase; 
aceasta o araiâ şi Apostolul, zicând câ va trece chipul 
lumii acesteia (V Cor. 7.3 1 ). nu lumea insâşi. 

De aceea şi despre acesie corpuri mijlocii s-a spus în 

Psalmi: Pusu-le-a pe ele în veac şi în veacul veacului. 
porunca a ptfs şi nu vor trece (Ps. 148.6-). Notează deci 
ca stelele şi soarele şi luna şi cerul suni corpuri, dar mai 
subţiri insă an devenii nemuritoare prin voia Iui Dumnezeu, 
cum se vor face şi trupurile noastre după înviere. Altfel: dar a 
spus câ suni şi se fac la mijloc şi îngerii şi sufletele, participând 
în parte ia veac. pentru ncstricâciunca şi nemurirea lor. în pane 
la timp. pentru ca se vad in facere; de aceea Ic numeşte pe 
acestea temporale şi veşnice; câci a spus mai înainte câ cele 
ce se numesc că suni in jurul lui Dumnezeu se arata 
rămânând în veai~ iar cele ce se nasc. în timp', iar cele 
veşnice şi cele temporale nu uchuic înţelese simplu ast- 
fel, ci după modurile împreună cunoscute în ele. adică 
crczuîccu claritate. 



Capitolul Xi 



Pacea - ca obârşia împăcării tuturor. Notează câ * 

numit pe Dumnezeu obârşia adunam sau concilierii: iar 
prin mulţimea împărţită înţelege pe cele sensibile. 

Unitate integrata. Prin unitatea întreagă au înţeles 
unii cauza simplă şi neîmpârţirâ a existenţelor, spre care 

se întorc toate, ca subzistând in ea; iar alţii armonia 
universului, îmbinată din clemente de firi diverse; de 
aceea a numii şt război intern opoziţia dintre calităţile lor. 
a căldurii faţă de răceală şi a umezelii faţă de uscăciune 

şi a aliora la fel. care s-au unii spre completarea unui unic 




cosmos. 

Conlocuire unitară. Sâ nu socoteşli ca Manie heii câ 
materia dezbinată în ea însăşi a născut acesie fenomene 
demon ice, câ umezeala e prin fire în război cu uscăciunea 
şi răceala cu căldura; câci Dumnezeu uneşte şi pe cele ce 
sunt asifel înrr-o afecţiune şi într-o compoziţie a univer- 
sului; războiul lăuntric înţclcgc-l deci ca firesc. 

Cele mai vechi Puteri mai vechi nu numeşte simplu 
ordinea Serafimilor, ci faptul de-a uni cu iluminările dum- 
nezeieşti pe cele ce le au. fiindcă accsiea au o întâietate; câci 
ele primesc prima arătare dumnezeiască înmodnetmpârtjl. 

adică nu in unele in pane. ci neimparţit în toate. 

Sâ se reverse în nesfârşire. Respinge acum mari 
rătăciri ale filosofilor clini şi le mula spre dreapta 
credinţa; căci mulţi dintre aceia dezbinându-se, unii de- 
clarata din opoziţie se naşie iot războiul prin cearta şi 
luptă, iar alţii câ numai din afecţiune ţi acord sunt pro- 
duse toate, neajungându-se dupâ vrednicie Ja Dumnezeu; 
acesta (Dionisic) mutând numirile inventate de aceia la 
înţelesul drepi. a văzui pe Dumnezeu Făcător şi concili- 
ator, înţelegând prin războiul lăuntric al luiuror ne- 
cunglâsuirea naturală a celor necorporale şi nematenale 
şi înţelegătoare cu trupurile şi cu cele materiale şi sensi- 
bile: Câci trupul pofteşte împotriva duhului şi duhul 
impoima trupului (Gal, 5,17); dar nu numai aceasta, ci 
şi toate cele sensibile sau corpurile, cărora unii le spun 
nesfârşite şi care se corup la nesfârşit; şi câ fiind un 
amestec al iuiutot. căruia îi spun nesfârşire, -se preface 
prin deosebire şi despărţire în pârli ce se disting şi se 
despart spre naşicn; şi această distanţă spaţială creşte tot 
mai mult şi nu numai cele amestecate se curăţesc de 
dezacorduri şi înstrăinare, ci materia duce $i la tăiere şt la 
descompunere pe cele ajunse la compoziţie, ducându-lc 
petoaie la neasemanarc şi la desfacere; astfel se descom- 
pun şi se strică toate, afară de cele simple sau de elemente; 
şi zic război acestui fenomen care opreşie pe loaie să se 
unească. Marele Dionisie, fiind iubitor de adevăr, 
numeşte acest fenomen cum am spus. război natural; 

(natural îl numeşte sau euApuXlOY şi OÎ)|a(p\)Aov: cure esie 
de aiceaşî natură): prin aceasta socoteşte şi pe Dum- 
nezeu de acord cu el. adică cu un război sădit în fire. prin 
care aduce în fire pacea şi armonia şi simfonia universu- 
lui: prin el Dumnezeu adună loate în sine şi împacă cele 
i-cicşti cu cele pâmânleşii. cum zice Apostolul (cf Col. 

1,20): prin aceasta uneşte puterile aşezaie în loate: câci 
ele strâbai în chip slujitor la cele inferioare şi prin ele Ic 

întoarce pe toate la Sine. cârmuind şi susţinând toate. 

J'e care sfântul tustus o numeşte negtâ suitoare. 
Notează despre Justus că numeşte pacea dumnezeiască 
neglasuire şi nemişcare. De acest slăni lustus amintesc 

Faptele Sfiniitot Apnsrolt care spun câ el se numea şt 
losif (cf. Fapi. 1,23); mai mult. acesta a şi scris ceva, 
deşi s-a folosit de învăţături nescrise. Aceasla arată 

&fJÎŞi vechimcaSr, Dionisie şi câa convieţuit cu Apos- 
tolii şi cu bărbaţii apostolici. Notează câ >i acei bărbaţi 
dumnezeieşti se foloseau de cuvinte filosofice, numind 

pacea lui Dumnezeu ncglâsutre şi nemişcare 

(dKpecycjîav Kaî âKivrpfav). 

Părăseşte unitatea ei. Unitate (cvtooi v ) numele aici 
simplitatea şi unicitatea sau neîmpârţirca. 

Rămânând întreagă întăuntru Adică iese din as- 



eunzimea sa şi o părâseşic. 

Inteligibile şi exprimabile la ea. Numeşte inteligibile 

şi exprimabile toate participările pe care spune Scriptura 
câ le dorim. 



K 



Prin unirea lor tteco-nfitndată. Numeşte unire 
(bVoxnv) şi adunarea celor ce intra în compoziţie, chiar 
de sunt neasemenca; arata ce este războiul lăuntric de care 
am vorbit înainte 

Neslăbit. Deşi elementele au, zice. îmbinarea şi com- 
poziţia intreolalta neîmpânjiiâ, totuşi însuşirile lor nu 
pierd extremitatea lor. cum c căldura, uscăciunea şi 
celelalte în unirea diversităţii lor. văzute în întreg. 

Prin amestecarea cu cele contrare. Amestecare 
numeşte aici nu subţierea prin umezeală, care des- 
fiinţează lucrurile, ci consimţirea şi reciproca depen- 
denţa, care păstrează cele exisiente in armonie; sunt 
înţelese şi cele sensibile, adică cele care se nasc şi cele 
potrivnice pe care le împacă una cu alta, ca pământul şi 
apa. de care pământul fiind învăluit, nu se topeşte; şi nici 
cerul prin apă, precum nici eterul nu topeşte cerul; acesta 

e războiul lâuniric (natural), pe care Creatorul nu numai 
l-a inventat, dar care şi duce toate la afecţiune şi armonie 
prin înseşi elementele simple, potrivii spusei: Tu in făcut 
vara şi primăvara (Ps. 73, 1 8). 

Şi - neamestecată. A spus neamestecatâ şi după 
înţelesul de mai înainte. 

Datorită acestei (unită fi) - minţile dumnezeieşti 
unite. Am spus şi mai sus că minţile dumnezeieşti se 
înţeleg şi pe ele însele şi pe cele superioare şi inferioare; 
şi rămân în ele însele când lucrează ale lor unite cu 
înţelesurile lor; şi par câ înaintează spre cele exterioare, 
când se cugetă la cele inferioare şi la cele superioare; şi 
aşa urcă, pe cât se poate, şi la înţelegerea Cauzatorului 
tuturor; aşa înţelegând minţile dumnezeieşti, se unesc în 
chip conştient cu cele înţelese; căci înţelegând prin 
cunoştinţă, se unesc cu cel cunoscul şi înţeles, precum 
cele ce ignoră se dezbină, ncîntclegând ceea ce ignoră. 
Deci înţelegând o astfel de minie (de înger. n. irad.), se 
înconvoaie spre sine. ncrisipindu-se în afara sa, ci 
uni ndu-sc cu sine. prin cele ce s- au întors spre sine însuşi. 
Dar alia este unirea spirituala a sufletului decâl cea a 
sfintelor minţi; căci acestea sunt inteligibile, iar sufletul 
este înţelegător, fiind inferior tuturor îngerilor. El este 
numai înţelegător, pentru cauzele ce le-am spus mai sus. 
unde am vorbit mai pe larg despre cele spuse aici, în 
capitolul prim. 

Prin (înţelegerea) nemateriată şi neîmpărţită. Deci 
Şi în sufletele noastre se poate spune câ se află înţelegere 
neîmpârliiăşinemaicriatâ.când aduna toate gândurile lor 

într-o puritate înţelegătoare; câci alunei inainteazâ şi in 
unirea mai presus de înţelegerea pe o calc proprie lor. 

în eonglâsuirea ţi în acordul - desăvârşit. Numeşte 
pace desăvârşită pacea deplină a tuturor bunătăţilor, adică 

pe Dumnezeu. 

Şl unind extremele. Extreme numeşte Puterile de 

sus şi de jos şi cele mijlocii, precum au spus înainte, pe 
ecle din materia cea mai curata, ca cerurile şi stelele şi 
celelalte extreme, cele de pe pământ şi pământeşti; 
extremele de sus faţă de cele de jos suni inteligibile 
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(îngerii); iarex tremele de jos faţade cele de sus suni cele 
pământeşti, care se unesc cu cele din mijloc. De acelaşi 
neam (OjJOyvta) sunt cele înrudite şi provenite din 
Cauzatorul tuturor. 

Şi de ultimele. Ultimele margini ale universului sum 

numite fiinţe neînsufleţite, adică cele in care nu se vede 

nici o mişcare de creştere şi de hrănire sau altfel. De 
acelaşi neam (O|-ioyvia) şi din aceleaşi elemente sunt 
cele trupeşti; şi se deosebeşte unitatea (CVOtr^) de unire 
(Cvcboci ) ; umtaica arata ceea ce c special şi neaniestecai 

fiecărei firi; iar unirea c îmbinarea cu aliele sau simpla 
împărtăşire. 

întreagă, cu sine întreagă. Şi acum păzeşte exacti- 
tatea sa; căci vorbind de aceeaşi fire. ii .spune înrudita şi 

de acelaşi neam (Oiioyviai. fiindcii toţi sunt ai lui Dum- 
nezeu ce le da naştere tuturor, dupâ cuvântul folosii de 
Apostol: Ci'ni til lui neam şi suntem (Fapt. 17.28); dar 
spune şi cauza pentru care suntem toţi de un neam; şi zice 
ca pe cele inteligibile care sunt una cu unităţile 

(CVOtrţci), prin simplitatea şi necompozilia fiinţelor şi 
prin nemurire, pe care cei ce au vorbit despre ele le-au 

numit identice (TcaJToxrţTa), le face Dumnezeu înru- 
dite şi de acelaşi clement. La fel cele sensibile formate 
din diferirc uniri sau îmbinări ale diferitelor clemente şi 

care sunt astfel amestecate prin naştere şi reciprocităţi. 

sunt aicătuite şi ele ca înrudite. 

Dar ar putea zice cineva. Răspuns celor ce spun câ 
nu doresc toate pacea; şi ce este a fi altul sau altceva 

(£xcpoTrţc;>. 

însuşirea - (fiecăreia) dintre existenţe. Noicaza câ 
spune că c însuşirea proprie sa fie fiecare cum c prin fire 
şi aşa cum a fost fac ui. Acestea se spun împotriva Ace- 
falilor, care nu ştiau ce este însuşirea proprie (iSlOTrţţ) 
a firii; explică in plus termenul însuşire, lămurîndu-1. 

Şi pe aceasta (ti socotim) o dorin{â a păcii. Aceasta 

e rezolvarea; din ele (FccutgiîVJ. în loc de: din însuşirile 
lor UStcofiâxcov,). 

Nemişcării. Nemişcare (c<Kivr|oiav) numeşte fap- 
tul dc-a nu câdea din firea şi mişcarea proprie. 



§4 



Şi daca toate cete ce se mişcă. Bine a spus ca toate se 
mişcă nu pnntr-o unică mişcare, ci fiecare prinir-o 
mişcare pioprie $i potrivita ei; allfel cele inteligibile şi 
înţelegătoare spre înţelegere iar cele sensibile spre 
naştere; sau fiecare se mişca pnntr-o anumita mişcare. 
despre Care am vorbii mai deplin în capitolul IX. 

Identitatea tuturor celitr ce se mişcă. Identitatea c 

păzită de viaţa mişcătoare a fiecăruia. 

Iar dacă • de căderea. Faţă de cei ce spun câ 
diversitatea vine din căderea din pace şi de aceea afirmA 
cânii tuturor lec pacea iubită. Notează doua diversităţi: 

una c cea prin căderea din pace şi alta cea prin identi- 



tatea tiecârcia din existenţe. 

Căci ceea ce (e) cu totul nestabil Minunat des* 
fiinţează opiniile Elinilor şi ale unor eretici 
asemănători, ca a Valentiantlor şi Manicheilor, care 
presupun materia ca arătând in sine cele contrare celor 
ale lui Dumnezeu; eâci au atribuit materiei nesiabili- 
taica .şi mişcarea circulara şi nesfârşirea şi nedefinirea 
şi toaic accsiea neîncetate, ceea ce se arata cu adevărat 
şi cu desăvârşire mincinos; căci nimic nu este şi nu a 
fost care sa nu II fost creat de HI cu un chip şi sa nu fie 
cu adevărat ca ceea ce a fost creat şi sa nu se bucure de 
providenţa lui Dumnezeu. 

De idolii întunecaţi. în loc de prin închipuiri 
întunecate: căci doresc plăcerea pătimaşa de cele 
curgătoare şi stricâcioasc şi unirea cu ele. alegând să 
pnveasca neîncetat spre ele sau sa se împărtăşească de 

ele. fiind tulburaţi pentru câ acestea nu aduc pacea în 

minte. 

Şi prin aceasta rămân. Alirmâ spusa aceasta pentru 
că şi iubitorii de ceanâ şi nestatornici, ca şi închinătorii 

la idoli sunt stăpâniţi de iubirea de pace: căci tulburaţi de 
patimi, voiesc sâ saăruie în patimi, socotindu-le prin 
neştiinţa ca bune şi părându-le câ doresc pacea, când 
pol lese în mod necuvenit să se bucure de cele trecătoare 

şi de patimile re!c; ci sunt supăraţi când nu reuşesc să se 

bucure de cele ce par bune. dar de fapt sunt rele. Deci în 
general uvbuie socotiţi că. dorind pacea se tulbură când 
nu reuşesc în patimile lor sa ajunsa Ia ceeeace \i se pare 

pace prin satisfacerea patimilor lor, Aşa înţelege că toţi 

doresc pacea, adică binele. 

Dar ce va spune cineva despre (pacea) - fui IJristos'f 
Arata câ lisus llristose pacea noastră şi a îngerilor, care 
a făcut sâ înceteze războiul şt a înlăturat peretele din 
mijloc al despărţitul ii (hi. 2.14) şi a stabilit pacea între 
noi şi a făcut din cele două una. cum zice dumnezeiescul 
Apostol eaire Efeseni. 

Prin ea învăţăm să tiu mai luptăm. Acela este cel ce 
nu mai luptă cu sine, care a supus raţiunii mânia si pofta. 
Iar în pace cu oamenii este cel care a dobândit o unică 
părere cu toţi oamenii: iar cel ce şi-a făcut mintea as- 
cultătoare şi de cele mişcate prin îngeri, acela a dobândii 
pacea şi cu îngerii. 

CV • împreună cu ei cele dumnezeieşti- Adică aducem 

aceeaşi ^adorare şi închinare lut Dumnezeu împreună cu ci. 
în Învăţăturile teologice, Notează că arc şi o lucrare 
despre învăţăturile (VrtOTuntOoetOV) teologice; aceasta 
o spune şi la începutul primului capitol. 

§6 

M -al întrebat -prin Epistolă. A întrebat cum înţelege 
pe Dumnezeu ca viaţă de Sine şi ca suport al vieţii desino 
şi cele asemenea. Bine o spune aceasta şi in Epistola mai 
ales în a doua. Notează câ Dumnezeu se numeştedin cele 
ce sunt şi din Sine. ca Cei ce c cauza lor. 

Din cete ce sunt întăile. Cele dintâi socoiesc câ zice 
că sunt Urile mai presus de lume. ca participante la cele 
dintâi şi în mod curat la darurile dumnezeieşti ale vieţii 
şi ale cclorlalce. Deci din cele ce sunt f£K tu>V ovtcov) 
adică din cele văzute intre existenţe, se spune câ Dum- 
nezeu este suportul ^i Creatorul vieţii de sine sau al ei; 
căci trebuie să ne inieleeciu ca fiind la fel dinir-unul. noi 
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§1 Cele la fel. iar când Dumnezeu se zice viaţa de sine şi 
cele asemenea, se zice ca fiind acestea mai presus de coala 
firea, adică mai pnesus şi de îngeri şi de toaiă fiinţa 
înţelegătoare. Cele dintâi existenţe (JlfX&TOX; OVTO) 
Zice că sunt fi riie înţelegătoare $ netrupeşti, adică îngerii . 
înseamnă că sunt primele vxo âpXTŢyiKCOC,) . pentru ca 
au venii Ea existenţa primele; dar Dumnezeu e cel mai 
presus de fiinţă (TO "onepo-uotov); căci c unicul Fâcâtor 
al celor inteligibile şi sensibile. Fiindcă nu trebuie as- 
culiaţi cei ce zic că puterile creatoare ak lui Dumnezeu 
sunt cic insele dumnezei; acesta c un lucru fals; numai 
Dumnereu este Creator. Notează deci câ singur Dumnezeu 
c Făcătorul rururor celor inteligibile şi sensibile. 
Sucit, gr. ăfKX)\ov. Strâmb, 

Dumnezei din existente. îngerii nu suni dumnezei 
sau creatori, nici altceva fără Dumnezeu. 

Cu adevărat şi propriu. Notează că nici acest barba: 
dumnezeiesc n-a văzut o deosebire între propriu şi 
adevărat (Kupîcoc şi cVArjGcocj. 

Făcătoare de fiinţă prin sine. A dat în acestea mai 
clar o rezolvare întrebării cum trebuie înţeles ci uneori 
se zice câ Dumnezeu şi cele împreuna cu El este viaţa de 
sine. iar alteori suport al acestora sau Ol ce c la baza lor. 
Câ FI, în calitate de cauzatorşi începui al lor şi mai presus 
de început, se zice acestea, iar existenţele participând la 
acestea, se numesc din ele ţi existenţe şi mdurnnezcite. 
Se zice câ Dumnezeu Ic-a făcui vii şi fiinţa, în loc de a Ic 
ti dat El subzistenţă celor ce sunt. întâi înţelegem acest 
lucru, apoi înţelesul lui general; sau întâi viaţa şi apoi 
fiinţa contemplata în generat; apoi înţelegem cele parţiale 
sau chipul fiecăruia, ca al vieţii îngereşti sau omeneşti şi 
al celorlalte tic carec legată şi amintirea celor ce participa. 
Adăugând apei pe toate cele ce se împărtăşesc, a arătat 
ca nu loate se împărtăşesc de loate; căci unele se îm- 
părtăşesc numai de hunţâ, altele şi de viaţa, altele şi de 
înţelegere sau de puterea înţelegătoare; iar altele, pe. lângă 
acestei şi de induninezeiie. 

Im care (participă) existenţele în mod propriu lor, 
Ceea ce pare mai puţin clar, lămureşte astfel. Dumnezeu 
având în Sînc de mai înainte toate cele spre mântuire în 
mod supruunil şi necompus şi ca obârşie izvorâtoare 
pentru covăişitoarca lui iubire şi comunicăndu-lc şi celor 
u? subzista din El prin creaţie, cape nişte raze, transmite, 
rămânând în întregime în Sine. prin participare fiecăruia 
m mod propriu, din marile lui bunătăţi. De aceea ilu- 
minările transmise în forma prima din bunătăţile unile ale 
lui, se numesc şi existenţă de sine şi auiovivifîeân şi 
îndumnezem de sine şi loate câte sunt de felul acesta prin 
imitarea obârşiilor, adică ale celor ce sunt ale lui Dum- 
nezeu, anume ale autoîndumnezcîrii şi autobunâtăui 
(dumnezeirii de sine şi bunătăţii de sine) şi autovieţii 
I vieţii de sine); {nu se poate desjtâr(i viaţa de sine a tui 
Dumnezeu de viaţa Creaturilor; ae aceea se poate numi 
şi viaţa acestora viaţă de sine, căci însăşi viaţa de sine a 
mi Dumnezeu susţine viaţa creaturilor; e accentuată 
unirea între puterile Jui Dumnezeu si existenţa crea- 
turilor, întrucât nu poate fi ultima fără prima, şi totuşi 
nu se afirma" pnn aceasta panteismul, aceasta se vede 
din fraza următoare, n. uad.); în al doilea rând se spune 

şi de ace stea ca subzista, prin fiinţele făcute subzistente 
<k EL, fiind vieţi existente fiinţwl şi dăruite prin paiu'ci- 



parea ceior vrednici la darurile ce li se dau, {se arata 
deosebirea între Dumnezeu şi cele ce participă, n. urad .); 

iar în al treilea rând aceste daruri sum parţiale. Unele se* 
împărtăşesc numai de mificarc. altele şi de îndum- 
nczcixc, îar altele şi de toate împreună cu acestea, ca cele 
mai înalte Puteri inteligibile. 

Ca părţi. Numeşte părţi succesiunile generaţiilor 

Aibunătă(ii de sine. Cel suprabun şi supradumntze- 
iesc este şi suport al bunătăţii de sine. Notează deci că 
acestea nu sunt fiinţa lui Dumnezeu (se face o deosebire 
intre bunătatea de sine. viaţa de sine şi suportul lor- eU 
sunt bunătatea si viaţa ce se dau creaturilor in comun; 
ele au ca suport creator pe Dumnezeu, n. trad.). Citeşte 
despre acestea în a doua Epistola către Gaius. 

La providenţă si bunătate. Numeşte providenţă şi 
bunătate (npowua^ şi dyoOcSxTiTCXO acidede producere 
afiinţei.a vieţii, a bunătăţii, frumuseţii şi a eclorasemenca. 

Dm Dumnezeu cel neparticipabit.Cu pupn înainte 
am spus că Dumnezeu e participabil, acum ca nu e 
participabil Dumnezeu c participabil prin iubirea dc-a 
transmite daruri; e participabil prin faptul câe Cauzator 
şi are această calitate în mod propriu şi mai pre sus de toate 
şi de aceste daruri se împărtăşesc toate potrivit lor; 
aceasta e asemenea cu ceea ce am spus mai sus, ir! 
capitolul V, ca e Ce! ce este şi este în cele ce sun c şi mi c 
nimic din toate; se spune că c în toate pentru câ Ic susţine, 
le vivificâ şi Ic păstrează pe toate; dar nu e nimic din" 
ceje ce sunt, întrucât e Cauzatorul creării luturor. fârâ sâ 
Ge şi o cauza dintre cele cauzale; aşa şi aici. Dumnezeu 
c participabil. întrucât toate existenţele se împărtăşesc de 
El şi subzista prin El; căci ceea ce nu se împărtăşeşte dt 
El. nici nu este. nici nu va fi, nici n-a fost. Şi c iarăşi 
ncparticipabil, fiindcă nici una din existenţe nu se îm- 
părtăşeşte de fiinţa Lui, căci Dumnezeu este mai presus 
de caistenţe după propria fire. 

Capitolul XII 

$1 

Prin îndoirea numirilor. îndoirea numirilor numeşte 
adaosul la numirea simplă, ca Sfanţul sfinţilor. Domnul 
domnilor. Dumnezeul dumnezeilor şi împăratul îm- 
păraţilor şt cele asemenea acestora. 

§2 

De aceea domnia. Acestea Ic spun cei doi Grigoric: 
Teologul şi al Nyssci. 

§3 

Să lăudăm - în mod absolut. în mod absolut 
(âUOAA>TCo£), adicâ nu într-o privinţă da, iar în alta nu 
sau în raport cu ceva diferit, ci în înţelesul simplu, adică 
în mod propriu. 

SeegalUatea. Unitatea csic cea a egalităţii şi identităţii; 
cari aceasta, este cauza consimţirii şi a compătimirii şi a 
mântuirii tuturor, căci raţiunea unităţii constă în a fi la fel 
şi în a fi numit în mod corespunzător; fiindcă unitatea în 
părţi este astfel: Unul c Unul în părţi şi e cauza primă a 
consuriţuiiprin participare. Dupâ această raţiune şiDomnul 
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se roagă pentru ucenici ca sâ fie una şi ei . ta fel cum şi Nt>i 
una suntem şi ca să fie desăvârşiţi în un ime (Ioan 1 7,1 1,23); 
aceasta arată sfinţenia sau împărăţia; şi Dumnezeu se bu- 
cură (yawuTat) sau se veseleşte de făpturile sale. după 
cuvântul din Psalmi: Bucura-se-va Domnul de lucrurile 
sate (Ps. 103 .32 J. ceea ce arata domnia lui. 



Cauzatorul - neîmpărtăşibil. Dumnezeu e neîm- 

pârtâşibil după raţiunea firii. 

E lăudat ca Sfântul Sfinţilor. A lâmunl minunai 
cum e Dumnezeu Sfântul sfinţilor şi cum c lâudat ca 
atare; şi spune cum se deosebeşte firea curata şi cauza 
însuşirilor şi a celor cauzate; căci acesta este Cel ce este 
faţa de ceea ce nu exista în mod propriu; şi pe cât 
participa la Acesta ceea ce participă, într-atât se 
deosebeşte Dumnezeu cel indicai ca Acesta de cele ce 
au ceea ce au prin împărtăşire; câci loate acestea se zic 
şi Ic au din Dumnezeu; iar Dumnezeu este din nimic. 
Pentru aceasta se zice Sfântul sfinţilor şi împăratul 
împăraţilor şi Domnul domnilor şj Dumnezeul dum- 
nezeilor. 

Sfinţi şi împăraţi. învredincindu-se acest fericit de 
inspiraţie dumnezeiasca, muta tainic şi Ia dreapta credinţa 
şi le explica prin iubire de Dumnezeu pe cele căzute în 
unii în politcism; şi începuturile văzute in cele inferioare, 
spune câ trebuie numite prin excelenţă sfinţj şi împăraţi 
şi domni, precum şi intre oameni se numesc astfel cei mai 
înalţi ca şi cei ridicaţi între noi prin virtute caînvâţâtori, 
întrucât au în suflet virtutea concentrată în mod unitar. 
Iar transmiţând prin învăţătura altora virtutea de ta ei, 
dupâ deosebirea mulţimii celor predate prin învăţătură. 
se înmuiate şi virtutea transmisa de ei, ceea ce se vede 
într-un mod mai întărit şi mai dumnezeiesc la cetele 
netrupeşu; şi prin cele mai înalte şi mai apropiate de 
Dumnezeu, cetele inferioare participa Ia darurile lui 

Dumnezeu; şi ca prinir-un pahar ce se revarsă şi iz- 
voreşte. vasele mai apropiate se umplu cele dintâi, 
primind ceea ce le vine lor, apoi debordând şi ele. varsă 
la alte vase inferioare, după mulţimea celor ce primesc şi 
după deo-sebirea între cele mici şi mari, cum varsă paharul 
vaselor prime având dupâ unitatea plinătăţii lor prima 
revărsare din pahar; aşa trebuie înţeles, printr-o raţiune 
mai îngroşată, câ se revarsă belşugul dărniciei darurilor 
dumnezeieşti la toaic prin cele dintâi cete. Şt Apostolul 
este numit vas ai alegerii (Fapt. 9.15). Notează; acum 
zicecâ Dumnezeu este neparticipabil după raţiunea firii. 
înmulţind - dupâ deosebirile. Adică Ic arată mai 
ni uite; taci cu cât sunt mai deosebite cele ce se împârtâjjcsc. 
cu atât şi darurile se deosebesc în mai multe feluri. 

Capirolul XIFI 

§1 

Deosebit prin Sine - în mod unic. Dumnezeu este şi 
hotarul şi locul său şi nimic nu se extinde peste Dumnezeu; 
ci El trece şi peste cele ne sfârşite; căci El întrece şi veacurile 
care sunt nesfârşite (câci nu au margine), prin mărimea 
nesfârşita a lui. cuprinzăndu-Ie prin multa sa nesfârşire şi 
toată nehotâmicirea vieţii celor inteligibile: câci nu e 



holâmicitâ de viaţa acestora, ca a oamenilor, ci îngerii au 
fost creaţi nemuritori. Iar Dumnezeu se hotărniceşte 
stând în eternitatea sa mai presus de veacuri. 
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(Este) Unul, fiindcă (este) toate. Sunt multe Ia 
număr, dar una la chip. monezile şi argintii şi banii; iar 
chipul este unul. fie că acestea sunt de aramă sau de aur 
sau de argint; sunt multe in puteri, ca ierburile, dar una 
la chip. câci toate sunt iarbă; şi sunt multe chipuri, cum 
e calul, boul, omul şi ede inteligibile (îngerii), dar una în 
neam, pentru că sunt vieţuitoare; iar creaturile sunt mutre 
în manifestări, dar una în obârşie; căci Dumnezeu c cauza 
tuturor. 

Ci precum tot numărul. Bine dovedeşte ceea ce 
voieşte; câci scopul acestui bărbat dumnezeiesc c să 
susţină ale lui şi prin aritmetică. Deci zice câ nu e nici una 
din existenţe nepârtaşâ de Unul. adică de Dumnezeu; 
deoarece toi numărul participă |a unitate (monadă); căci 
daca din două începe careva, doimea numără pe prima; 
şi în zece la fel. se pot vedea mai multe, aceasta pentru 
că din cele spuse careva s-a înmulţit; dar şi jumătate 
implică pe Unul; însă şi al treilea şi al zecelea şi aşa mai 
departe. încât nu este număr care nu participă la Unul sau 
la monadă; şi chiar de aminteşte de o parte, vei gândi la 
Unul; şi se mai spune o doime, o zecime. întrucât şi 
acestea pornesc din unitate. 

Cauza tuturor. Unui. Scopul e clar; cel numit Unul 
este Dumnezeu şi nu seamănă cu unul între numere. Câci 
Dumnezeu este Unul. întrucât e simplu şi fără părţi şi 
lipsii de deosebirea dupâ chip şi străin de toate pasivităţile 
(pătimirile) şi accidentele; i se spune Unul şi ca începui 
cugetat al viitoarelor elemente. Iar acelaşi sau altul sau 
mai mare sau mai mic. ba şi suficient sau prisositor sau 
egal sau neegal, ceea ce se observa în numiri n-ar vorbi 
cineva binecredincios. dacă vorbind de începui, ie-ar face 
pe ele începui; câci astfel de patimi şi accidente suni din 
necesitate. Deci sfârşitul mulţimii împărţirilor în numere, 
duce la unitate; iar începutul în fiecare neam este atotsim- 
plu; şi deci in existenţe fie câ unul este multe, fie câ cele 
multe sunt una sau exista un început şi un element 

atotsimpJu şi un Unul care e tuturor neîmpărtâţibil, din 
care. ca dinir-un model şi o idee e şi în existenţe Unul; 
de pilda, chiar dacă lumina sensibilă este multa în părţi, 
ca în toate stelele, dar văzută ca întreg este o unică 
lumină; şi e multa în accidente, ca într-o sinteză; dar 
având şi galbenul şi negrul şi albul. în trup este una; aşa 
trebuie înţelese şi cele următoare. 

Dar nu e undeva vreo mulţime. Aici dovedeşte din 
aritmetica ceea ce a spus. Noicazâ câ şi de Dumnezeu 
spune pe drept cuvânt câ e înainte de unul. fiindcă este 
Creator sau producător al tuturor, deci şi al numărului. 

Ci cele multe. Trebuie auzit în plus despre fiecare $1 
câ exista, ca sâ fie ceea ce se spune astfel, câ exista în 
părţi multe, câ unul este în întreg; cum e trupul, aşa şi 
celelalte (sunt) una în suport sau în fiinţă; dar multe in 
accidente, cum e omul. Iar dintre accidente, unele pot fi 
despărţite, ca a şedea, a se plimba şi cele asemenea; iar 
altele sunt nedespărţite ca albastrul sau rotundul şi cele 
asemenea; şi iarăşi unul este chipul, cum e calul sau boul. 
dar multe sunt în nu măr (în existenţa): căci sunt mulţi cai 




şi mulţi boi; dar şi multe prin puterile naturale; şi iarăşi 
sunt multe chipurile, ca omul. calul, câinele şi celelalte, 
dar suni una în neam (specie); căci sunt. viciaţi, fiecare 
din acestea; aşa şi cele ce suni multe prin manifestări 
(7lfpi65oiC) sa.u prin cele voiic sau in fapte sunt una în 

obârşie. 

Pe toate si întregi, pe toate. I oaie se zic când sunt 
chipuri ş,i părţi şi deosebiri şi împărţiri. Iar întreg, când. 
adunate, părţile formează un întreg sau chipurile un neam 
sau cele contrare şi opuse se liniştesc într-o consimţire şi 
împreuna pătimire, ca apa şi pământul şi aerul şi stelele 
arzătoare şi cerul; de aceea loate acestea se zic cosmos 
t podoaba). 

Şifâră unui Deoarece umil are legătură cu numărul. 
fără unul nu poate fi mulţime: câci sunt o sinteza aunnâţii 
numerele ce ex pruna o mulţime; e ceea ce am spus mai 
sus, ca Dumnezeu se înmulţeşte, ca înţeles din aritmetica; 
iar unul subzistă şi este prin sine. 

Şi dacă - toate (unite) cu toate. Există o presupunere 

(UJtoQoÎTO Ttc sau kcxG' unoQeoiv) pe care cineva 
n-ar lua-o ca existând real în lucruri, ci e presupusa doar 
de raţiune; aici însă nu trebuie înţeles astfel, ci trebuie 
înţeleasă ca impusă de raţiune, prin faptul că totul s-a 

creat în identitate şi iotul c împărţit in părţi şi în întreg 
sunt părţile. 

După (chipul ) său mai înainte gândit. Daca nu s-ar 

ti gândit înainte chipul omului, nu ar putea spune cineva 
căoaaneniisuni uniţi înircei.cvidcm după însăşi raţiunea 
firii. 

$i dacă desfiinţezi pe Unul. Aşa trebuie înţeleasă 
spusa, ca s-a unit fiecare din cele mai înainte gândite ca 
unite prui chip cu fiecare; câci am spus înainte câ chipu- 
rile şi multele elemente suni imprimate prin obârşie de o 
uniune fiind ridicate la un neam. ale Cânii chipuri suni; 

fiindcă acestea, fiind unite chiar prin chip. cum e calul, 
boul şi cele următoare, sunt conduse spre un neam, 
numindu-sc vieţuitoare. 

întreaga dumnezeiască obârşie. întreaga obârşie 

dumnezeiasca l'6Xr\ Qectpxia.) cslc Prea Sfânta şi închi- 
nata Treime; iar pentru negrăita unitate a firii. Cel Unul 
este şi una. 

(Se referă) - la ea ţi (se atribuie) puterii ei. Pnui ea 
fiKp' Tţ£) se arată existenţa (raxî) şi din ca <££ rţc,) 
compoziţia (Gt>vT£Tc(Ki:at); prin ea (8\ Tţq) rămân 
(p-CVCl) şi în ea (EV fj) se SUSţîn sau se păstrează 

taw£x £iaL >- $i sP rc ca ($ţ fy') araia câ se întorc 
(trtia'CpEÎfTat); deşi Tataia spus în >pecial şiarânduit 
cuvintele; şi tonte sunt de la Ceea ce are (Treimea) 
comun. Dar bine a spus că daca desfiinţezi pe Unul. nu 
va mai fi nici întregime, nici mulţime de părţi, nici altceva 
nimic; câci acestea le-u insinuat înainic şi mai sus 
spunând; ca şi jumătatea e unul şi al treilea şi al zecelea, 
adică şi părţile participă la Unul. 

Unul cauzator al tuturor. N-au fost aduse la exis- 
tenţa pnn Orice unul, ffi numai prin acel Unul, prin care 
se landă >i se numeşte ca Unul. Dumnezeu cel Unul, căci 
numai prin acest Unul suni existenţele. Câci cel ce spune 
acest nume de Unul. arata ca ncayâ mulţimea, câci Unul 



ca începui în sine şi întâiul faţă de alţi i. introduce înţelesul 
celor multe din el. Dar acestea nu se potrivesc lui Dum- 
nezeu. Acest fel de Unui fiind numai Cel ce este. este cu 

lotul nepasiv şi neîmpârţit şi cu lotul suficient sieşi; căci 
nu se împleteşte prin firea lui cu altele, ca unul dintre 
numere; câci e străin de mulţime şi de orice compoziţie 
şi împărţire, acest Unu propriu şj anterior oricărui unu; 
fimdcâ acesta nu se numără nici ca mic. nici ca mijlociu; 
ba, trebuie să îndrăznim, nu e nici frumos, nici bun; câci 
acestea suni pasivităţi, cum sunt şi relaţiile şi accidentele; 
dar Unul însuşi este cugetat deasupra tuiuror; iar 
pasivităţile, ca mic şi mijlociu şi cele cugetate împreună 
cu altceva, nu sunt simple, nici elementare. Deci Unul. 
cum s-a spus. care e simplu şi nepasiv, neavând cele 
spusc.nu trebuie socotit nici ca un neam din ire existenţe; 
iar neamurile se împart numaidecât în chipuri; dar nu c 
nici chip sau monada in sens propriu; câci acestea au 
relaţii cu altele, iar El este atotsimplu şi nu are nici o 
împărţire; câci nu are nici vreo mişcare sau stare, ca 
linişte; dar acest Unu nu trebuie cugetat nici ca existent. 
ci ca obârşie şi săniânr,â a existenţei; iar celui existent îi 
urmează cu necesitate mulţimea şi mulţimii se adaugă 
existenţa, ceea ce nu e la Dumnezeu; câci ceea ce este (zo 

OV) c fiinţa (Quoîa) de la a fi (EÎvai); iar Dumnezeu 
csie mai presus de fiinţa şi mai presus de ceea ce este şi 

unic (£vtKGX> în loc de fârâ asemănare. Câci Dumnezeu 
csie toate şi mar presus de toate. Deci bine a explicat firea 
numerelor: şi fie câ e lâudat ca Treime, fie ca monada 
(unitate), dumnezeirea mai presus de toate, nu c nici 
treime, nici monadă cunoscuta de noi sau de alţii prin 
numere; ci Dumnezeu c şi se numeşte mai presus de orice 
minte şi de este. Spunând deci ceea ce nu este. înţelegem 

ce este Dumnezeu. 

Defineşte şi pe cefee este unul însuşi. Dumnezeu e 
mai presus şi de existenţă, ca fiind toate şi fiind făcătorul 
şi creatorul numărului. 

(Sâ devină) număr. Notează câ cel ce c înirc numere 

(cel ce se număra. EVOplQu.OV). indică numărul; deci în 
cele ce sunt. adică între creaturi, unul araiâ numărul pus 
contra numărului. 

Nu este - nici- unitate (monadă). Sâ nu auzi simplu 
câ nu este monadă, nici treime, ci pune înainte de 
cuvântul cunoscută (Sicyvcoau.cvrţ.i. cuvântul nu 
este; căci. nu trebuie desfiinţată aceasta mărturisire; 
Cuvântul voieşte sâ o cugetam de nepătruns. 

Cm adevârat - rodnicia dumnezeiasca. Spune că din 
numirea Treimii se arată rodnicia dumnezeiască. Căci 
s-a cugetat numărul ca să se prezinte existenţa închi- 
nată a negrăitelor iposiasuri. cum spun Vasile şi dum- 
nezeieştii Grigarie. Dar a numit pe Tatăl rodnic în mod 
ahuzLv, ca Tatăl Fiului închinat şi ca izvor al Prea 
Sfântului Duh. împreuna închinat cu ei. Căci rodnicia 
sau alta numire din cele cunoscute oamenilor sau chiar 
Puierilor inteligibile (îngereşti), nu reprezintă clar cele 
ale lui Dumnezeu, ascunse tuturor; câci cum ar fi cu 
purinţă să se numească din ceva ale celor (create) 
existente - Dumnezeu, care nu e ceva existent din toate, 
ci C mai presus ric toate cele ce sunt.' 

Nu exista nici nume ut ei. Acest dumnezeiesc bărbat 
spune cânu exista nici nume al ei. nici cu\ ânt. ci e ridicată 
in cele neapropiate; nu în locuri neapropiate (sâ nu fie!). 
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ci în raţiune $i gânduri. Căci cuvântul despre Dumnezeu 
c ncapropiut oricărei minţi şi gândiri, Iar faptul ca nu 
există nici nume al lui. înţclege-l bine* şi în mod cuvenit; 
căci toate cele ce suni se indica prim numiri şi lucrări 

cunoscute. Dar ce nume sau lucrare se poate atribui lui 
Dumnezeu celui ridicai peste toate existenţele şi Făcătoru- 
lui si Cauzatorului tuturor' De aceea nici bunătatea însămi 
sau frumuseţe;!, spune acest oumnerciesc Dioaisic. nu i se 
potrîvcfb: in mod propriu lui Dumnezeu, deoarece acestea 
se afla ţi Tn existenţe (in creaiuri); $i vei alia şi în cele de 
mai sus ca a-cesic pasivităţi ţi accidente se socotesc in 
existenţe (în creaturi), ceea ce nu csie la Dumnezeu, cjre e 
ndicai mai presus de toate. 

CV din dorinţa de-a înţelege. Notează ce frumos 
spune că penii u a înţelege şi spune în general ceva despre 
Dumnezeu, stăpâniţi de dorinţa lui. teologii i-ău alnbuil 
lui Dumnezeu numele bunătăţii, deoarece Dumnezeu 

este In mod principal ţi suprabun şi mai presusde fiinţă. 
Iar bunătatea, cum zice acesta, e numele cel mai respectat 

dintre toate. Iar expresiile apofatiec id JlOtpOtcnc,) sau 
negaţiile $i privaţiunile despre El nu s-au spus în mod 

simplu de teologi; căci nu se înţeleg aşa cum se spun, ci 
se cugetă prin ridicarea peste toate: căci nemuritor, 
nevăzut, i'ic'iruplihil, fură vreo nevi'ie de ceva. 
neiuh'flins. nu ie înţelege nimeni, de e părtaş de înţelep- 
ciune, in mod obişnuit; nici cele asemenea acestora câte 
se spun despre Dumnezeu; ci iezind din cele indicate, se 
urcă la înţelesuri tăcute ţi mai dumnezeieşti: de aceea 
hine le numeşte mai departe pe acestea numiri mai dum- 
nezeieşti. Căci ieşind sufletul din toate simţirile trupeşti 
şi lumeţii. Ie-a făcui pe acestea sieşi simboale; aţa ac 
uneşte in mod curat cu cunoştinţa lui Dumnezeu, pe cât 
e cu putinţă lirii omen.es.ii. cum da de înţeles şj Apostolul 



zicând: Şt uşa totdeauna vum fi cu Domnul < I Tes. 4. 1 7); 
ţi iarăşi: Acum vedem m gtiiivuru $i tn oglinda, dar 
atunci VOţ» Vedea faţă către fata (\ Cor. 1 3. 1 2). 

Cel mai venerat dintre nume. E de notai că cel mai 

venerat dintrenunie este bunătatea; de aceea sosi atribuie 
ca cel diniiu lui Dumnezeu, 

Din cele familiare lui. Familiare (auuKpu^toV) 
numcjie pe cele de o fire şi cunoscute şi proprii creaţiei. 
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Aceasta iar spune-o) tu adevărat şi îngerii. Şi înge- 
rilor le sunt necuprinse cele ale lui Dumnezeu; dar şi cel 
mai de jos dintre îngeri vede mai mult decât toţi teologii 
din Biserică deci şi decăt Apostolii. 

Şi daca (lipseşte» ceva din cele de aceeaşi putere. 
Chiar dacă s-ar afla in Scripiuiă şi alte numiri dum- 
nezeieşti, trebuie să Ic auzim şt pe acestea prin aceleaşi 
metode revelatoare. 

Şi vouă sj altor sfinţi bărbaţi. Nu trebuie transmise 
tuturor, Iară alegere, cele tainice, ci numai bărbaţilor 
capabili şi sfinţi; c ceea ce scrie şi dumnezeiescul Pavel 

acestui sfânt bărbat Timotci. 

(Suntem) si noi în stare să spunem . Acestea le spune 
cu modestie Părintele; la (el şi cele următoare. 

La Teologia simbolica. Vorbeşte de Teologia sini' 
boitcă din care nu citează, ca şi in alt capitol; dar de 
voieşti să cunoşti deosebirea între Teoh^ia simbolică 

(Tn,e oon|3oXiKn£ OcoXoyîac) şi învăţătura teologică 

(TrJQ BcoXovtKfjc uncrtunojoccof-). citeşte al treilea 
capiiol al tratatului despre Tetikivfa mistică. 
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Capitolul I 

120. Chiar faptul câ avem simţirea că exista ceva mai 
presus de putinţa noastră de cunoaştere ne dâ asigurarea 
câ acel ceva există. Jaspers a vorbit de ştiinţa ce o avem 
că există ceva dincolo de cunoaşterea noasrrâ. „E de 
cugetat că există ceva ce nu se poate înţelege"" 0»Es ist 
dcnkbar, das cs giht was nicht dcnkbar ist" ; Philosophie, 
Bd. III. Metaphysik, Berlin, 1 932, p. 39). 

121. Dumnezeu cel mai presus de fiinţa celor create 
coboară, din bunătate, la măsura cunoaşterii lor câ £1 
există, dar nu se poate face încăpui de înţelegerea lor. Nu 
le-armai puteada, în acest cai, simţirea că EI e mai presus 
de ele. 

122. Tot cel ce face ceva e mai presus de înţelegerea 
celui făcut. Fiinţa creatoare c mai presus de înţelegerea 
celui creat. Unitatea făcătoare de unitate c mai presus de 
înţelegerea unităţii create. Cel ce face binele e mai presus 
de înţelegerea celui căruia î se face. Nimic din acestea 
n-au în ele puterea creatoare a celor ce Ic creează, 

123. Toate cele create, cxpcriaie de nui. cei crca|i, 
aparţin fiinţei. Dar Dumnezeu Creatorul c mai presus de 
ele ca fiinţe. Pe ele ]e cunoaştem ca existente, ca pe cele 
ce sunt Creatorul e mai presus de ceea ce c sic în sensul 
cunoscut de noi. 

124. Cel ce creează toate, întrucât prin aceasta le 
mărgineşte cu puterea lui, este nemărginit, CcJ ce face 
toate din nimic nu c mâjginit de nimic Totuşi, întrucât 
le aduce pe toate la existenţa din bunătate şi nu din 
necesitate, căci aceasta l-ar margini, se poate spune ca 
bunătatea lui nu c necomunicabilâ nici uneia din cele ce 
sunt prin EL Prin aceasta le şi atrage pe toate spre îm- 
părtăşirea de El. Bunătatea, coborâta la ck, lasă sâ fie 
vazuia din ea. de creaturile conştiente , o anumita lumina. 
Dar nu prin ele însele au urcat h vederea acestei lumini. 

125. Creaturile conştiente vad din fiinţa creatoare 
mai presus de fiinţa tuturor eeJor create o lumina şi acest 
fapt Ie face şi pe ele sa se bucure de aceasta lumina 
coborâtoare la ele şi sâ urce şi ele la mai multa vedere a 
ci. Pe de alia parte, faptul câ Dumnezeu face lumea din 
bunătate îl arata ca interpersonal din veci. Căci bunătatea 
nu poate fi decât a persoanei şi nu se poate adresa decât 
altei persoane. 



ca 



126. Pe de o pane cunoscându-1 pe Dumnezeu 
pe Creator, pe de alta neînţclcgându-1 niciodată deplin, 
cunoaşterea lui de către noi e unita cu simţirea tainei sau 
ascunsului lui. Cel mai mult îl cunosc pe Dumnezeu ca 
aiare minţile supralumeşu sau îngereşti, ncavându-1 
acoperit de materialitatea simbolica a l umii . 

127. De aceea, minjilc omeneşti învaţă şi de la 
minţile pure ale îngerilor să înainteze m cunoaşterea Iui 
Dumnezeu. Mai ales învaţă de la acelea câ Dumnezeu c 
cauza şi începutul şi fiinţa şi viaţa în Sine a tuturor. 

128. Dar, daca toata varietatea celor create nu poate 
fi decât din obârşia unică a Creatorului, prin toate urcăm 
la cunoaşterea unităţii lui. Iar aceasta ne ajuta şi pe noi sâ 
ne unificăm în El. Aceasta întăreşte experienţa noastră că 
suntem legaţi unul cu altul, că fiecare suntem legaţi cu 
toţi şi cu toate. Toţi suntem într-un sena „obiecte" 
făcute. Nici unul şi nici una nu suntem prin noi înşine, nu 
suntem ultima realitate. 

129. Dar unitatea aceasta desăvârşita, superioară 
oricărei uniri dintre noi, deci neînţeleasă desăvârşii de 
noi, o vedem în acelaşi timp ca Treime. 

130. Căci puterea ei creatoare dovedeşte câ arc în 
Sine din veci o fecunditate prin fiinţă, nu prin putere. 
Aceasta îl arată pe Dumnezeu Tatâl din veci. Şi aceasta 
explică toata fecunditatea sau paternitatea din creaţie, ca 
şi faptul naşterii din unele creaturi a altor creaturi. Cauza 
a toată paternitatea şi Gliaţia din lume nu poate fi decât 
în existenţa mai presus de fiinţă, prin Sine. 

131. Iar în aceasta se arată bunătatea de fiinţă 
făcătoare, fără sfârşit, a acelei existenţe. Dar această 
unitate treimicâ a supremei fiinţe c şi baza annoriizaru în 
unitate neoon fundată a tuturor celor create. Aceasta este 
n urmare a iubirii unităţii necorjfundnte a celor trei Per- 
soane ale Treirnii, care e şi forma suprema şi de Sine 
existenta şi veşnică a iubirii. 

132. Dar lot universul multiplu şi unitar există 
pentru oameni. De aceea, în creaţia lumii şi în susţi- 
nerea ci se arată, cu deosebire, iubirea Iui Dumnezeu 
faţă de oameni, ca făpturi conştiente şi însetate de tot mai 
multă iubire. Căci bunătatea nu se poate manifesta ca 
adevărata decât, unor fiinţe conştiente. Dumnezeu face şi 
o lume de obiecte din bunătate. Dar nu pentru a-şi arăta 
această bunătate ci, ci prin ea persoanelor umane. Ace s- 
tora le arată iubirea sa, dar Ie-o arată şi prin darul bogat 
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al lucrurilor lumii fapi care le dă şi lor putinţa sâ-şi araic 
iubirea unele faţă de aliele. 

Iar ca izvor al unei atât de îmjnsc iubiri faţă de oarnen i 
nenumăraţi, araiată prinir-un univers atât de întins ţi în 
relaţie şi cu nenuni ărale persoane îngereşti de trepte 
superioare. Dumnezeu se arata şi nesupus unor legi care 
i-ar margini puterea. El este întreg iubire nesupusa unor 
leui care l-ar margini şi da tuturor celor create legile 
iubirii, fâcându-le deci libere sâ poată folosi aceste legi 
spre menţinerea şi întărirea iubirii sau unităţii dini re toate. 

133. Numai făcând oameni care pot răspunde liber 
iubirii lui. Dumnezeu scaratăca iubitor, nu făcând lucruri 
sau obiecte. Dar făcând lucruri ce pot fi folosite de 
oameni peniru iubirea intre ei. îşi arată in mod deosebit 
iubirea fsţ» de ci. Sau se arată că face lumea de obiecte 
pentru iubirea faţă de ci. De aceea se numeşte de oameni 
iubitor, nu de lucruri iubitor. 

Omul esie prin aceasta după chipul lui Dumnezeu. El 
îşi dâ seama câ Dumnezeu e o fiinţă iubitoare, dare atât 
de iubitoare, că n-arc nimic de obiect în El. că nu e intru 
nimic supus unor legi, pe când omule pe de o parte liber, 
pe de alta supus unor legi care îi arată câ nu e prin sine. 
Qamcmi pot folosi până la un loc liber legile, dar nu pol 
ieşi cu toi ui dm c le. Oamenii sunt făcuţi, dar sunt şi supuşi 
unor legi. ca o condiţie a afirmării iubi rii. De aceea, omu I 

poate iubi liber şi pe Dumnezeu ca Creator şi Dumnezeu 
se poate face şi om, pen tru a întări iubirea lor faţă de Sine 
şi înlrc ei prin unirea sa ca Subiect suprem iubitor cu ei. 
Aceasia arată însă câ şi umanitatea poate lî ridicata la 
ireapia unei subiectivităţi care depăşeşte toate legile im- 
puse omului ca obiect creat. Fiul lui Dumnezeu fâcându- 
sc în mod liber om supus legilor lui. ea sâ le depăşească, 
împlineşte numai rostul lor de condiţii puse făpturii pen- 
tru iubire. 

Omul vede şi în aceasta ca există un factor care este 
exclusiv Subiect superior legilor şi Creator prin aceasta 
al unei lumi supuse unor legi prin care să slujească iubirii. 
Lumea supusă legilor ca obieci nu poate fi de la sine şi 
nici omul care este supus in parte legilor, dar în pane 
conştient de ele şi capabil să le folosească cum voieşte, 
fund insa chemat să le folosească in mod liber pentru 
iubire şi prin aceasta sâ se ridice la uniiea cu Dumnezeu, 
fără a pierde umanitatea şi calitatea de creatură. 

Aceasta a fost posibil pentru câ omul nu c numai 
supus unor legi. ci §i dator sâ le împlinească conştient $i 
liber, văzând în ele voia lui Dumnezeu. De aceea, pentru 
oameni Dumnezeu este nu numai Stăpân şi împărat care 

dă legi, ci şi Tată care le dâ natura supusă, organizată prin 
legi. penLru a realiza pnn ea iubirea între ei şi ascultarea 
iubitoare de El. Astfel, omul e nu numai obiect supus 
unor legt. ci şi subiect capabil şi dator sâ împlinească 
legde sau voia lui Dumnezeu cu iubire; căci acestea sunt 
legt ale iubirii şi prin împlinirea lor se realizează în creaţie 
inipărâţia lui Dumnezeu cu Tată. în această dublă calitate 
ne învaţă Hristos sâ vedem pe Dumnezeu în rugăciunea 

Tatâi nostru, care e şi programul adevărat pentru viaţa 
oamenilor, având sâ-1 iubească ca Tată iubitor cerând lin 
Dumnezeu ajutor să-l împlinească. 

De aceea se spune in această rugăciune câ omul c nu 

numai obiect, ci şi subiect daior să împlinească legile 
creaţiei sau voia lui Dumnezeu. Această dublă calitate a 
omului e presupusă de caracterul âcpvruxei peniru el al 



legilor creaţiei. Şi. întrucât se întâmplă adeseori de nu le 
împlineşte, cere iertarea greşateior <a datoriilor neîm- 
plinite), obligându-se să ierte şi el datoriile neîmplinite 
faţă de Dumnezeu şi de legile date de EI sau pe cele 
neîmplinite faţă de el de către semenii lui. Aceasta ajută 
şi ea la restabilirea tuhini sau a împărăţiei iui Dumnezeu 

intre oameni. 

134. Conform cu cele spuse, autorul afirmă în con- 
tinuare că Dumnezeu a mers cu iubirea lui faţă de oameni 
până la a se împărtăşi de ale noastre, ta 51 noi sâ ne 
împărtăşim de ale lui. El, Cel simplu, s-a compus cu 
creatura ca s-o ridice la unitaiea cu El ua Persoană, Cel 
veşnic s-a făcut temporal ca sâ dea valoare veşnică fap- 
telor noastre din timp; s-a făcut interior firii noastre 
mărginite şi fragile ca sâ-i dea bogăţia sa infinită şi 
eternitatea. Prin aceasta a rămas şi Dumnezeu, dar s-a 
făcut şi om care împlineşte deplin poruncile date omului. 

Omul obişnuit vine la existenţă şi trăieşte atât ea 
subiect partener al lui Dumnezeu şi al altor oameni, cât 
şi ca obiect al altora, Fiul lui Dumnezeu vine el însuşi la 
existenţă şi ca om. dar ia şi legile omului, însă în mod 
liber, şi le folose sie în libertate ea sâ le împlinească deplin 
şi să ajute semenilor săi sâ Ic împlinească. Chiar In modul 
venirii la existenţă acceptă şi unele din legile venirii la 
existenţă ale omului, dar nu toate, nu şi pe cele strâmbate 
Care au făcut grea împlinirea voii lui Dumnezeu de către 
ef Fiul lui Dumnezeu se naşte ca om el însuşi din 
Fecioară, făcându-se conceput din trupul ei curat şi 
nâscându-se curat din ea. Cum a putui face pe Adam şi 
pe Eva mai presus de legile obişnuite, aşa s-a pulul face 
pe Sine om în pane mai presus de legile obişnuite, EI w 
face. 51 ca om, Subiect ce vine de la Sine ca existenţă, nu 
ca un subiect deosebit de Sine. E suprema înălţare a 
omului la treapta de Subiect dumnezeiesc, rămân and însă 
şi Subiect omenesc şi realizând astfel calitatea de Subiecl 
panener atâi al lui Dumnezeu, cât şi al celorlalţi oameni 
Aceasta arată câ in Dumnezeu însuţi, mai precis în Fiul 
lui Dumnezeu, e dată puiinţa, dar nu necesitatea, de-a SC 
face şj om. dar nu numai om ca toţi oamenii, ci panener 
al lor ca cm, rămânând şi Dumnezeu. 

135- L-am cunoscut astfel ca Subiect între noi pe 
Unul din Subiectele Treimii şi prin acesta nc-a venit în 
maximă apropiere SfântaTreime, dar prin perdelele sint- 
boalelor umane. care şi ele sunt moduri ale iubi rii lui de 
oameni. 

1 36- Iar in viaţa viitoare aceste perdele materiale se 
vor face toial străvezii. Materia se va face total luminoasă 
şi incoruptibilă; trupul nostru se va umple de lumina 
trupului Iui Hristos pe Tabor. Trupurile celor ce au 
crescut duhovniceşie pe pământ în comunicare cu EI 
se vor face atât de străvezii, că vor fi ca nişte imitări 
ale îngerilor. Aceasta va produce o supremă unire 
cu Dumnezeu cel Unul care a luat Lrupul nostru şi va 
transfigura tot universul, ridicându-l peste legile 
gravitaţiei şi compoziţiei, fără a le anula. 

137- Această unire a celor sfinţiţi 5,1 a universului 
prin care suni legaţi cu Hristos în lumina lui va coincide 
cu o „odihnă" a lucrărilor minţii noastre care cunoaşte 
cele ale lumii, separându-le de Dumnezeu şi între ele $1 
deci mârginindu-Ie prin despărţire. Toţi şi loate vor fi 
văzute unite în Hristos - Dumnezeu Cel Unul în lumina 
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revărsată din El. Prin aceasta vor fi văzute toate într-un 
fel mai presus de cunoştinţă, căci vor Fi văzute în Cel ce 
e mai presus de toată fiinţa celor separate, printr-o 
cunoştinţă mai presus de cunoştinţă. 

138. Căci El însuţi, ca Cel ce e Cauzatorul ţi Sus- 
ţinătorul luturor intr-un mod unit, mai presus de felul 
cum le vede legate în viaţa pământească, le cunoaşte în 
mod mai presus de cum le cunoaştem noi. despârţindu-Ie 
şi mârginindu-le. Cunoaşterea lui e mai presus de raţiune. 
de cuvânt, de atingere, de părere. Şi de aceea El însuşi e 

mai presus de toate acestea. 

139. Dar Dumnezeu fiind iubirea sau Buielc prin 
Suie, pe de o parte El este o unitate treimieă, pentru câ 
iubirea sau binele nu poate exista decât Intre Persoane. 
Cu cât e mai mare ca Bine. cu atât e mai vădit ca relaţie 
între Persoane, dar şi în cea mai desăvârşită unitate. Dar 
acest fapt e şj mai presus de înţelegere. 

1 40 . De aceea, neînţe lese şi negrăite sunt şi duhuri le 
îngereşti care sunt pe de o pane rezultate ale actelor de 
tvunâiaie ce iradiază din Cel mai presus de lot ce 
cunoaştem noi ca existent, eu fiinţă, şi pe de alta, pri- 
mirea acestor acte de duhurile cereşti. Pe acestea le imită 
şi oamenii, ca creaturi spiritual-corporalc conştiente, 
atunci când se ridică peste lucrurile ce Ic văd despărţite 
şi compuse. 

141. Pe de altă parte, prin ridicarea aceasta 
neanulând cele ce sunt în jurul nostru, ele ne fac sâ 
lăudam Adevărul mai presus de adevărul lor. drept 
cauza, fiinţă, viaţă, unire a lor. vâzându-l ca mai presus 
de fiinţă, de viaţă, de existenţa lor. de orice nume. ca 
pronie şi bunătate, ca obârşie şi suportul tuturor. îi dăm 
luate numele ce lor bune create de El. dar cugetăm aceste 
nume mai presus de toaie numirile celor create. 

Vâzându-le cauzate, din această calitate a lor, îl 
lăudăm ca pe cauza lor. Folosim mereu paradoxul prin 
care îi atribuim toaie cele bune ce Ic cunoaştem, dar In 
acelaşi ump i Ic negăm pe loate. fiind în calitate de cauză 
uliimă, cum nu pot fi ele. mai presus de toate. 

142. Lui Dumnezeu i se cuvine şi numele Stâpâni- 
lorul şi împăratul împăraţilor sau Domnul domnilor, 
peniru că nu e Stăpân. împărat şi Domn numai pesie 
unele existenţe, ci peste toate; chiar peste cei ce au o 
relativă poziţie de împăraţi, de stăpâni, de domni peste 
lucruri şi oameni. Căci şi ei sunt supuşi unor legi. Dum- 
nezeu însă nu e supus nici unei existenţe, nici unei legi. 
El e Subiectul stăpânilor peste toţi şi toate, fiind din veci 
pnn Sine şi fiind Creatorul şi Susţinătorul luturor. Nu se 
poate să nu cugetăm o astfel de fiinţă, stăpână peste loate 
şi nesupusă nici unei puten sau legi mai presus de tot ce 
esie pnn faptul că nu este in relaţie nevruiâ cu altele §i 

supusă altora. 

143. El e Cel Vechi de zile. Cel fără început şi Cel 
ce nu îmbătrâneşte. N-arc început, pentru că n-are pe 
nimeni care l-ar fi creai. Nu in îbătrâneşie, peniru că nu e 
supus nici unei legi care l-ar corupe sau l-ar îmbătrâni. E 
neschunbabil.nefiind supus unor legi care schimbă loate. 

144. E mântuirea, dreptatea prin excelenţă. Se dau 
alei toate efectele întrupării şi jertfei ca om a Fiului lui 
Dumnezeu; El e mântuirea noastră. întrucât scapă firea 
noastră de moarte, c dreptaiea. întrucât ne ridica la îm- 
plinirea voii lui Dumnezeu, răscumpărarea. întrucât ne 



scoate prin jertfă de sub robia diavolului care pro- 
movează egoismul în noi. e sfinţenia. întrucât umple firea 
noastră de curăţia lui Dumnezeu. Autorul vede impor- 
tanţa lui lisus Hristos, nu vede mimai un Dumnezeu ca 
unitate absolută, mai presus de viaţa noastră şi lipsit de 
iubirea prin care vrea sâ ne mântuiască. 

145. El e în adierea subţire (simţită de proorocul 
îlie>. pentru ca trebuie o simţire deosebit de subţire, de 
spirituală pentru a-I simţi. 

146. El e toate cele ce sunt. peniru câ prin El suni 
ţoale, dar c temelia lor. mai presus de ele. 

147. El e şi marginea tuturor, ca marginea absolută. 
fără E| nep utând ii nici una din existenţe. Dar e marginea 
nemărginita. Nu e altă margine dincolo de El. 

148. E. casa. locaşul în care sunt toate. Nu e supus 
nici unei relaţii, dar loate. fiind în relaţie cu loate. sunt 
prin aceasta dependente de El. în afară de această depen- 
denţă neputând fi nimic. Pe toate le face sâ se întoarcă 
spre Sine în mod unitar, darcelcccsunt ţinute în legătură 
CU El fără voia lor nu se bucură de bunătatea lui, de 
fericirea, de bucuria dală de El. 



Capitolul II 

149. Orice numire dumnezeiască se atribuie întregii 
dumnezeiri, adică tuturor celor irci Persoane dum- 
nezeieşti. 

Căci. prin dumnezeirea întreagă, autorul înţelege nu 

fiinţam Sinea lui Dumnezeu, ci fiinţa purtată de cele trei 
ipostasuri. Toate cele trei ipostasuri au în comun toate 
însuşirile sau numirile dumnezeieşti. Dionisic nu 
gândeşte la Dumnezeu ca la o unitate uniformă, ci ca la 
Dumnezeu cel în Treime, deşi pe de altă parte loate cele 
dumnezeieşti le suni comune celor trei ipostasuri 

150. Dar tocmai pentru că autorul înţelege prin 
dumnezeirea întreagă dumnezeirea purtată de trei 
Persoane, ci accentuează tot aşa de mul! şi distincţia 
lor în Dumnezeu. 

IM. Cele comune întregii dumnezeul sau tuturor 
celor trei ipostasuri. nu le numeşte autorul simplu: fiinţa. 
bunătatea, dumnezeirea, viaţa. înţelepciunea, ci supra- 
fiinţa. suprabunătatea etc. Adausul de supra arată cele 
proprii lui Dumnezeu, deosebite de cele fără acest adaos, 
înrudirea, dar şi deosebirea se explică din faptul că cele 
ale lumii sunt create de un Creator care prin aceasta e şi 

deosebit şi înrudii cu ele. Dumnezeu ca nccrcai şi Creator 
are aceste însuşiri într-un fel superior, neînţeles de noi. 
pentru că depăşeşte experienţa noastră. Cele create sunt 
cauzale, deci şi însuşirile lor. Dumnezeu şi însuşirile lui 
sunt necauzate şi pur cauzaioarc. Aceasta înseamnă câ 
Dumnezeu e lipsit de orice pasivitaic. El nu c şi obiect 
sau şi pasiv, ci exclusiv Subiecl. Nu stă sub puterea nici 
unei legi sau puicn superioare, ci e deasupra tuturor. Şl 
irebuic să cugetăm câ există o realitate nesupusă deloc 
alteia superioare, deci exclusiv ca Subiecl pur activ şi 
atotputernic, adică o realitate care e înălţată de suprema 
puiere, ncavând în ea nici o pasivitate supusă alteia. 
ulnmă. putând crea şi fiind cauzatoare a toate cele deose- 
bite de Sine din nimic, nedepinzând de nimic în puterea 
ei asupra tuiuror. chiar in crearea lor. 
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Dar chiar realiiatea care c pur Subiect şi atotputernica 
nu poate fi un Subiect lipsit de iubire, căci acca&La ar fi o 
mare sărăcie a lui. In puterea lui trebuie să fie o bogăţie 
şi o fericire nemărginita. Iar această fericire şi bogăţie nu 
poate fi lipsita de comuniunea iubirii. Aceasta înseamnă 
pe de o parte ca Dumnezeu este o existenta intcrpersonalâ. 
pe de alta ca această bogăţie şi fericire şi plenitudine fâră 
lipsuri nu arc nevoie de nici o schimbare, căci aceasta ur 

presupune o slăbiciune prin care cade mai jos sau tinde 
spre o îmbogăţire, spre o înnoire. 

152. Revenind la adaosul de supta, atribuit 
însuşirilor şi numirilor dumnezeieşti, autorul numeşte 
între altele unitatea dumnezeirii unipersonale mai presus 
de orice unitate în creaturi. Căci ca c temeiul creator §i 
susţinător al oricărei unităţi şi identităţi. Acesta e de fapt 
necunoscut, fiind al tfel decât toate cel e cunoscute de noi. 
ca uncie ce suni cauzate. Dar necunoaşterea şi neputinţa 
exprimării lui simt o antecedenţa a oricărei cunoaşteri. 

153- La Tel. Iui Dumnezeu i se poate aplica şi afir- 
marea şi negarea, pentru câ e şi deasupra lor. Putem spune 
Ci este, dar şi câ nu este. Dar ultima o pulem spune ea 
depăşire n afirmării care l-ar arălu dependent de ceva. Pe 
de altă parte. El e mai presus ţi de orice negare. Trebuie 
sâ depăşim şi afirmarea şi negarea când vorbuii de El. 
Depăşim afirmarea care îl defineşte, de exemplu, câ c 
fiinţa. Câ c bunătate, înţelepciune, dar şi negarea lor. căci 
nu poale fi lipsit, de nimic bun. 

Is4. Despre ipostasurile lui se poate spune că sunt 
unul in altul aşa de mult. că sunt supra-unite, mai unite 
ca orice unire între ipostasurile create, dar şi necon fun- 
date. Un exemplu palid îl avem între oameni, care cu cât 
sunt mai interion unul aliuia. cu atât se simt mai muli 

hueuroşi de experienţa unuia prin altul sau eu atât simte 
unul mei mult realitatea celuilalt. Dar persoanele umane 
sinii mereu câ mai au un drum de făcut până a se avea în 
înlregime una pe alta. cum nu simt Persoanele dum- 
nezeieşti. 

155. Cum putem înţelege câ fiecare Persoana 
dumnezeiasca are toată fiinţa dumnezeiască, dar în 
mod distinct una faţă de alia? Cum putem spune că 
o Persoană are toată fiinţa şi cele ale fiinţei ea Tată, 

iar alta ca Fiu? Prin ce se distinge o Persoană de alta. 
având totuşi fiecare toiit.i fiinţa sau suprafiinţa divina? 
Părinţii au dat mai rnulie exemple din planul fizic. (De 
exemplu. Sfântul Vasile spune că Petru are părul negru. 

iar loan părul blond, dar fiecare are păr ca $i celălalt.) 
Nu se progresase încă suficient în înţelegerea deose- 
birilor spirituaJe intre persoane, incluzând totuşi 
posesiv, de către fiecare, toată fiinţa. O oarecare apro- 
piere de precizarea acestui fapt s-a dai prin termenul 
perihoreza, care ar putea fi tradus prin i/Tferioiuate 
revipimCr. Propriu-zis, aceasta dă sensul adevărat al 
comuniunii intre persoanele cc-ţi devin ulterioare fără 
să se confunde, stare realizală ca model suprem in 
Sfânta Treime. Acesta îl putem interpreta mai complet. 
spunând, de exemplu, câ Taiăl. trâindu-se ca Tau. 
include şi trăirea filiaţiei Fiului, dar nu ca Fin. ci ca 
Tată. Chiar un tată omenesc trăieşte in simţirea lui de 
Uită şi coca ce trăieşte fiul ca fiu. fiind astfel chiar prin 
aceste proprietăţi personale şi distincţi 51 uniţi. Sunt 
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uniţi fără a Înceta sa iU distincţi. Numai Tatăl are pro- 
prietaieadc-a naşte pe Fiul. Darîn naşterea Fiului trăieşte 
şi pe Fiul ca pe cel pe care-1 naşte, cum va spune autorul 

ceva mai departe: Sunt unire şi distincte unu fotă de a hă, 
în faptul că Dumnezeu e Tată care trăieşte în Sine 31 
simţirea Fiului, e implicată nu numai distincţia în iposta- 
suri. cişidcofiinţtmea. Dacă n-ar avea Fiul fiinţa Tatălui. 
n-ar simţi fiecare din ei pe celalalt. Dacă Tatăl n-ar avea* 
un Fiu de fiinţa lui. n-ar avea pe cine iubi ca desăvârşit 
unit cu El. Fiul, iubind pe Tatăl, are aceeaşi putere 
nemărginită in iubirea lui ca Tatăl. Numai pentru câ sunt 
deosebiţi ca. Tată şi Fiu, pot trăi aceeaşi iubire nemăr- 
ginita, deşi în moduri deosebite. 

La oameni, nu e între toţi relaţia de tată şi fiu. deci 
trăirea fiecăruia de către fiecare în această calitate. Dârei 
se simt uniţi pentru ca au aceeaşi înţelegere a existenţei, 
aceleaşi dureri şi bucurii, dar flecare Ie trăieşte ea iposias 
apanc în unire cu alţii în mod actual sau are putinţa 
virtuală de j trăi aceleaşi stări, ca cei ce sunt de o Fiinţă, 
dar deosebiţi ca persoane. Trăiesc şi oamenii aceeaşi 
fiinţă în mod unitar, dar în mod deosebit ca persoane 
deosebite. Deosebirea în persoane nu exclude trăirea 
unităţii de fiinţă şi unitatea de fiinţă nu exclude trăirea ei 

în moduri personale deosebite. Dimpotrivă, numai 
aceasta le dă viaţa reala. 

156. Dar mai este ş.i o distincţie între fiinţa Iu 
Dumnezeu care rămâne unit in necomun icarea ei şi 
procesiunile ei. din butiataie, spre făpturi, ceea ce ne face 

să trăim pe Dumnezeu ., multiplicai" . dar nedespărţit în 
fiecare dm darurile lui. Fiecare făptură primeşte pe Dum- 
nezeu unit, atât în cele irei Persoane necon fundate, câi şi 
în prezenţa funţei întregi a lor. tea un punct din centrul 
cercului, care e prezent in loatc punctele de pe periferie. 
Dumnezeu se împărtăşeşte prin acestea, dar e şi neîm- 
pârtăşii. Suprauniiatca dumnezeiască . .se multiplica 
p"t tivit distiftetiet .dumnezeieşti itt darurile neschimbate 
intre ele 1 -) Ea e cauza ntturoi telor de^ cure se im- 
pârtâjesc neimpârtâşihil cete participate. In nici un dar 

nu se împărtăşesc creaturile numai de o pane din dum- 
nezeire, ci de dumnezeirea întreagăşi ea rămâne totuşi şi 
nici una nu se împărtăşeşte de întreaga fiinţă dumneze- 
iască. 

157. La obiecţia ce s-arpulea face că fiecare arata în 
sine allă întipăruc a dumnezeirii. deci nu ar primi pecetea 

întregii dumnezeiri. autorul răspunde cA această varietate 
a întipâririlornu depinde de dumnezeire, ci de capacitatea 
deosebita a fiecărei făpturi de-a primi îniiparirea dum- 
nezeirii celei unice. Făpturile lipsite de minte se îm- 
părtăşesc numai de lucrarea producătoare de fiinţa, nu si 
de cea dătătoare de înţelegere. 

158. Dar Dumnezeu Cuvântul s-a facuc distinct în 
legătura lui cu oamenii faţa de Tala! y de Duhul bTănt. 
prin faptul că numai El lucrează asupra lor prin umani- 
tatea sa. Dar CeL ce lucrează prin umanitatea sa e totuşi 
una cu Tatât si cu Duhul si sunt simţiţi >i aceştia in 
lucrarea lui Hnslos. toluşi Hristos e simţit sj în mod 
distinct ca Fiul care şi-a însuşit ipostauc modul omenesc 
de -a lucra asupra noastră. Se simte distinct, dar 
nedespărţit de Tatăl şi de Duhul Sfânt. Căci Fiul rămâne 
chiar în această lucrare prin umanitatea sa neschimbat ca 
Dumnezeu Cel ce lucrează prin ca. 





15./. Făpturile primesc cele dumnezeieşti numai prin 
împărtăşire. Dar de lîinta dumnezeiască aflaiâ la temelia 
lor nu se pot împărtăşi. Aceasta înseamnă că ele se 
împărtăşesc numai de puterile ce vin din fiinţa dumneze- 
iască sau de puterile îndumnezeitoare Aceasta arata 

iarăşi că. după autor, lumea e creata, nu e din fiinţa 
dumnezeiasca cum au socotii unii, aczându-l influenţai 
de panteismul plohrtian 

160. Numai Fiul şi Duhul Sfânt ies din dumnezeirea 
Tatălui ea riîiŞEe mludiţe sau ftorL deci sunt de aceeaşi 
lunţăcu FI 

161. Dar faptul că Dumnezeu Creatorul si 
Susţinătorul luturnr este un Tată. un Fiu şi un Duii Sfânt. 
imprimă >i faplunlor un caracter patern, filial şi le face 
sa Ic semene, dar Ei rămân în paternitatea şi filiaţia lor şi 
suni prin depăşire deasupra celor din făpturi, între ele nu 
existănki o înrudire. asacumnuexLstăînire cele cauzale 
ţi cauza lor. Cele cauzate au chipurile cauzelor, dar 

catraete însele sunt mai presus de cele cauzate, Iar dacă 
Dumnezeu este numai Cauză, ricanând nimic cauzal iu 
Sine sau in ceea ce face. Ol creeaja cele cauzale din nimic. 
Câţi alitel n-ar mai fi cauza pură- Făpturile sunt. în 
venirea lor la existenţă, exclusiv cauzale, chiar daca sunt 
.uluse la existenţă ca >u se cauzeze în parte şi pe ele 
ini reni alta. având in aceasta un chip al lui Dumnezeu. Cea 
mai mare posibilitate de-a fi şi cauza înir-un fel voita de 
suie. dfi a fi deci necauzate, o au numai făpturile create 

. n voinţa libera (îngerii si oamenii) Aceasta penim ca 

MiiH create cu să realizeze o legăiură de iubire intre ele şi 
cu Dumnezeu, caro are nevoie şi de o voinţă liberă. 

162. Dar tocmai prin faptul că toate făpturile vin la 

cusienţit prin Cauza pură. de Sine existenta, ele preexista 
oarecum ca posibilitate în fiinţa lui Dumnezeu, prin 
vninţa lui. Adică Dumnezeu prestie despre ele, înainte 
ele a le crea. Daca n-ar avea această preexistenta în voinţa 
lui Dumnezeu, El n-ar fi un Creator atotputernic $i 
adevărat, ci aremanaurbcsie din El. fără vojasiprcşiiUHa 
lui despre ele. El e Creatorul voit al lor, pentru ca c 
personal. 

IftJ, Aici se pune în relief taina unirii firii omeneşti 
:n lusiv 4 trupului ei - cu ipostusLiI dumnezeiesc al lui 
Ii'-u ^ Hristus- H o taina de neînţeles. 

164. Dur la buza tainei unirii lui Dumnezeu Cuvântul 
cUrîrea omeneasca sta taina tot uşa de mare câ Dumnezeu 
Cuvântul a pulul crea firea omenească cu calitate > ei de 

mediu posibil al lucrării Persoanei lui prin ea. E marca 
minune a fini omeneşti, care vine toi din puterea lui 
Dumnezeu Dumnezeu Cuvântul a manifestat prin 
kTCtiţie putinţa de-u cuprinde lotul in Sine ca întreg, rje-a 
li Cel deplin Tn cele ce ut) nevoie de cele care le pol 
i'vu. 1( şi. Jc-a fi cel neiiusur.il fri cele măsurate, dar 
Mi/.md spre ede nemăsurate Blic*a făcui pe mare ca Cel 
1 c poate da formă tuturor celor fără furniâ- Primeşte pe 
Cele cărora Ie-a dat fiinţă, v&$ Tn Sine, ca Cel ce e mai 
presus de fiinţa si viaţă. Minunea e ca a puiur trai El ca 
fXniHKveu cete ale omului. U-indu-si comune cu noi 
cele ale nuasirc. Ura sase micşoreze in supraplin atâtea 
lui Era mai presus de lire 111 cele ale lini noastre, mai 
presus do Rinţa în ^ele ale fantei noastre Dur aceasia 
atfattl ca lăptura omeneasca, şi in legătura cu ca lumea 
întreaga djSjşi făcuta din nimic, 51 prut ea însăşi esc 






nimic, prin Dumnezeu a primit capacitatea dc-a irai 
Dumnezeu ale sale în ele sau de-a le cuprinde în infini- 
taiea şa şi de-a Ic face participante la Sine. 

Dumnezeu Cuvântul a făcui firea omeneasca mediu 
capabil de cuprindere a universului întreg, pentru că ea e 

mijloculcrcatiei. având o relaiicconsticniâcu îngerii prin 
spirit si cu ordinea materială. Dumnezeu Cuvântul poate 
uni prin firea omeneasca toata creaţia în Sine. o poate 
induiiinezLi întreagă. 

In al doilea rund. făcându-seom. îşi menţine calitatea 
de Fiu şi pnn naşterea din umanitate, pătând face şi pe 
oameni tli ai Un Dumnezeu si pnn ci pune în relaţie filiala 
toată creaţia cu Tatâl şi o poate umple în mod filial de 
Duhul ŞffltU El se poate face şi Fiu al omului şi prin 
HGCaSta face şi pe oameni fii ai Tatălui. Relaţia de Tată şi 
l-iu in creaţie se reueciâ numai în umanitate in planul 
biologic şi vegetal. înmulţirea prin sămânţa nu reflecta în 
mod spiritual relaţia palernă-fihală în îngeri nasacrea nu 
exjsiâ deloc. Ei intră in relaţia filială cu Tatăl prin unirea 
cu oamenii, ca sj natura. 

In al treilea rând. numai omul a căzut în moarte prin 
pâcai, având timp material. îngerii despărţiţi de Creator 
n-au căZUt în moartea cu trupul, cî într-o moarte spirnu- 
alS, ui aşa lei. câ fiul Talâlui nu se putea naşte ţi dintr-un 
astfe] de inşer căzui ca sâ-i scape de moarte. 

In legătura cu acestea, accentuam totuşi importanţa 
îngerilor. Daca n-ar fi lumea lor. creaţia văzută ar fi opaca 
şi oarba, câci n-ar avea mei oamenii suflete care suni in 
legătură cu îngerii cât sunt pe păniânt şi ajung in comu- 
niune intima cu ei după moarte. Iar trupurile înviate ce Ic 

vor primi in unire cu rilistOS vor fi aşa de transparente, ca 
nu va despărţi pe oameni de îngeri §î tot universul văzut va 
Căpăta n stare transparentă, luminoasă. în care îngerii şi 
narrienii vor păstra această intimituie. 

Îngerii dau astfel si ci sens lumii. Ei sunt o scară inire 
oameni şi lumea nnastrâ, in general, si Dumnezeu, cum 
se arată în viziunea patriarhului [aeob. 

Ei ne conv mg despre exigenţa sufletelor noastre, dar 
si despre Dumnezeu, fiind intr-c.» comunicare mai simţită 
cu noi (ca îngeri buni şi răi*. Ei ne arată însă prin 
Caracterul lor spiritual legai de lumea noastră si putinţa 
ca Fiul lui Dumnezeu însuşi sa se hei om. luând trup 
omenesc, deşi e .Spiritul suprem. 

Io.?. Repetând autorul că in cele dumnezeieşti în 
disrincţiî se menţin şi unirile riumnezeiesu. afirmă că. 
dăruimlu-sc în mod superior. Dumnezeu se distinge in 
mt'J unitar, se i'!nnt!r<>şte in nu u i unitar, ţară xă iasă din 
vr-/'iv Je Unul, Aceasta pentru că Dumnezeu, rund in 
mud mai presus de fiinţă, produce ca o mulţime unitara 
lumea, pentru efl nu csie nimic care să nu-1 aibă la temelia 
sa pe Cel mai presus de ceea L -c este. El fiind în toate, e 
l'iuil. care nu e nici pane a mulţimii, nici un înger din 
părtK El nu participa la un L'nul superior lui. ci toaie 
participă la El. Arc in Sine capacitatea de a le da putinţa 
tuturor să participe la el, ca o unitate care nu exbfâ prui 

participarea la vreo unitate superioara Orice unitate se 
poate împărţi, cu riscul dc-a se desfiinţa. El nu se poate 
împărţi, pentru că nu se poate nici desfiinţa. 

Iii este unul prin Sine. nu prin participare la Unul 

SUplTlOI 
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Capitolului 



166. Ca să înţelegem în oarecare măsură darurile 
bunătăţii Iui Dumnezeu, trebuie sâ ne înălţăm prin 
rugăciune spre Sfânta Treime, obârşia bunătăţii, ca 
structura iubirii prin Sine. Prin rugăciune urcam spre 
Dumnezeu, definise pare ca El se coboară la noi. Totuşi. 
Dumnezeu înâlţându-ne. se face mai apropiat de noi. 
Dumnezeu este într-un fel pretutindeni, dar prin rugă- 
ciune noi ne deschidem lui sau El ne ajuta sâ i ne 
deschidem. 

167. Se accentuează importanţa preSbiterrlor, în 

care se includ şi episcopii, care au o anumită 
bătrâneţe înţeleaptă, prin care au primit învăţăturile 
in mod succesiv de la Apostoli şi le pot şi sunt datori 
sâ le predea altora. Ele sunt învăţate dirttr-o tradiţie 

ce vine de la Apostoli. 

Capitolul IV 

168. Mai presus de lucrările îndumnezeiloare. 

1 69. Existenţa este idencicâ cu binele. Căci bunătatea 
e o existenţă doritoare să se dăruiască din prisosinţa ei. 
Binele desăvârşii este existenţa desăvârşita. Dumnezeu 
este binele desăvârşit, pentru ca nu e nici o lipsa în El. El 

e binele prin însăşi fiinţa sau existenţa lui. Dar binele e 
totodată bunătate. Şi bunătatea se inunde şi ahora şi prin 
aceasta şi existenţa. Dar la această întindere nu poate 
înainta, căci nu poate înainta de |a nedesăvârşire la 
desăvârşite. Dumnezeu trebuie să-şi dea existenţa sau 
bunătatea sa desăvârşite din veci şi altora şi ca atare nu 
poale fi decât o Persoană, bucuroasa de bunâiaiea ei şi de 
îniindcrea ci si catre alţii. Şi cei cărora Ic inunde această 
bunătate sau existenţă desăvârşită trebuie sa se poată bucura 
şi ei de ca. Din bunătatea lui Dumnezeu rezultă deci 
Treimea lui. Bunătatea suprema face o Persoană să se 
dăruiască altOFa total sau să-ţi dăruiască însăşi existenţa 
sa celorlalte, dar fără să sc confunde cu ele. deci au 
aceeaşi fiinţă "în treî Persoane. Şi aşa c Dumnezeu din 
veci. 

1 70. De aceste două grade vorbeşte şi Si". Maxim în 

Ambiguu, capitolul VII. 

171. Dar bunătatea desăvârşita este pentru Dum- 
nezeu să creeze şi minţile netrupeşti şi pe cele omeneşti 
în trupun, capabile sa cunoască bunătatea Iui şi sâ-i arate 
recunoştinţa. întipărite de bunătatea lui. minţile supe- 
rioare nctnipe$ti le-o arată şi celor inferioare netrupeşii 
$i acestea minţilor omeneşti in trupuri, iar cele inferioare 
şi cele în trupuri o arată în forme de recunoştinţă către 
cele superioare. Iar existenţa lore pe măsura bunătăţii ce 
li sc dă ca făpturi create, mărginite. Ele nu sunt emanaţii 
ale lui Dumnezeu şi unele din altele, câci aceasta n-ar mai 
fi un aci al bunătăţii voite. Bunăiaiea ce Ie-a arâtai-o 
Dumnezeu creându-le Ic-a arătat-o şi în faptul că Ic-a 
creat pentru veşnicie şi revarsă mereu asupra lor ca ni§tc 
raze darurile sale. ca nişte dovezi ale iubirii neîncetate. 
cum revarsă şi cele mai înalte darurile lor asupra celor 
mai de jos. Bunătatea lui Dumnezeu Ic uneşte pe toate. 

172. Treptele mai de sus îşi araiâ bunătatea spre cele 
mai de jos şi Ic ajuiă să urce spre ele. iar cele de 9a cea 
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mai mare înălţime urcă spre Dumnezeu. Astfel, toate 
reprezintă o scară unitara desăvârşitoarc în veci. cu 
izvorul bunătăţii nesfârşite în Dumnezeu. Chiar 
animalele, p lamele, natura întreaga este ţinuta într-o 
unitate şi servesc omului pentru bunătatea ce Ic-a 
sâdit-o Dumnezeu. Dorinţa după o bunătate şi o 

unire tot mai mare cu Dumnezeu şi între ele înireţinc 
şi voinţa de înţelegere în minţile create. 

173. Dar. dacă Dumnezeu dă pnn bunătate existenţă 
şi fiinţă. El e mai presus de existenţa şi de fiinţă, mai 
presus de viaţă şi de înţelepciunea ce le dâ. Astfel, lui nu 
i se mai potrivesc aceste nume care uu un început şi o 
cauză, fiind fără început şi cauză. Dar El le dă tuiuror 
chipurile de fiinţă, de existenţă, de bunătate, de viaţă» 
fiind el însuşi mai presus de ele. Avem aici teologia 
negativa, care e totodată mai presus de tot ce cunoaştem 
noi ca pozitiv ; ele în rea! itate nu au un fundament pozitiv 
în ele însele 

174. Expresie contrară panteismului neoplatonic. 

175. Dumnezeu a creai şi universul întreg îmr-o 
armonic, care e şi ea o bunătate peniru viaţa şi 
înţelegerea omului. Şi le susţine pe toate în această 
unitate armonioasă şi în stare să fie înţeleasă de om. 
sirâbâtându-fc cu lumina sa, asemenea soarelui văzut. 
Toate sunt bune intre ele şi pentru om prin această 
armonie In ele se arată bunătatea lui Dumnezeu. Numai 
în sensul acesta se poate spune si despre ele că sunt bune; 
că servesc vieţii şi progresului spiritual al oamenilor şi 
unităţii dintre ci; nu sunt. cele create, bune unele ahora şi 
omului, cum suni persoanele dumnezeieşti. Dar amionia 
lore o condiţie pentru bunăiaiea între oameni s,i ei trebuie 
să le mezină şi pe ele bune, în acest sens de capacitate 
de slujire a lui. 

176. Amorul trece acum la identificarea binelui cu 
lumina. Armonia tuturor, care foloseşte omului ca 
bunâtaie. este totodată o lumină. Chiar bunătatea Făpturii 
conştiente faţă de altă făptură conştientă e una cu 
înţelegerea reciprocă, dar şi cu înţelegerea ca lumină a 
universului atât de folositor prin armonia lui. Astfel. 
bunăiaiea arc în ea şi cunoştinţa adevărata sau o curăţie 
de inruncricul nestiinţei. Dumnezeu fiind bunăiaiea su- 
premâ, izvorătoare de lumină, e şi lumina supremă, 
izvorătoare de lumină. 

1 77. Lumina izvorâtă ca bunâiaie din Dumnezeu sc 

arată şi în faptul că produce nu simple existenţe, ci mai 
presus de toate existenţe înţelegătoare ale lui si ale lumii 
create de El. Existenţele cele mai de sus. create de 
Dumnezeu, sunt nu numai înţelegătoare, ci §i inteligi- 
bile pentru cele înţelegâioaremai de jos. Toate tind spre 
lumina supremă, spre înţelegerea ci, care rămâne însă în 
veci neepuizată în înţelegere, ascunsă in mister. 

178. De aceea sc şi numeşte frumuseţe atractivă. 

1 79. Dar binele e identificai nu numai cu lumina, ci 
şi cu frumosul. E frumos, pentru că e armonios. Iar binele 
suprem sau lumina suprema, niciodată deplin pnmită 
sau înţeleasă deplin, c şi un frumos din care izvorăsc toate 
frumuseţile, ca armonii dinir- un izvor mai presus de loate 

armoniile. Aceasta izvorătoare armonie din El e un nou 

motiv pentru a fi iubii. Dar acest frumos e iubit şi pentru 
că c idcmic cu binele. Există o frumuseţe a binelui care 
nu c deosebită de armonie, peniru câ ce] bun caută să fie 
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în armonie cu toţi şi cu toate. Toate frumuseţile din lume 
sunt iradieri din frumosul unic, cure c cauza lor mai 
presus de mulţimea tuturor armoniilor. Frumuseţile din 
creaţie sunt participante. Frumosul, cauză supremă, e 
participa* Nu c identitate de fiinţă între El şi ele ca în 
panteism. El nu c numai izvorul frumuseţilor din creaţie, 
ci întreţine şi o sete după frumos, ca bine. sau exercită o 
putere atractiva asupra lor, fiind şi prin aceasta cauză a 
uiuiâţii tuturor. El e pururea frumos, din veci şi până în 
veci. Eşi el un semn al bogăţiei nemărginite a existenţei. 
Ca frumos lc întreţine în toate setea după el şi între ele. 
eşi El o cauză a unirii tuturor cu El şi între ele. El întreţine 
şi comunicarea între toate, dar şi pe fiecare, pentru ca din 
unirea varietăţilor lor armonioase sâ se nască şi sâ se 

întreţină frumuseţea. 

180. Mişcarea fără sfârşii aminţilor(diihurilor)t;elor 
mai tnalte spre bunătatea şi lumina dumnezeiască şi 
voinţa de primire şi de comunicare a bunătăţii şi luminii 
primite celor mai de jos e şi în linie dreaptă şi circulară. 
Căci pe de o pane ies din ele spre ceea ce privesc şi dau. 
pe de alto sc întorc spre ele cu ceea ce primesc şi cu 
bunătatea Sporita cu care se aleg din dăruirea ei. Şi, 
întrucât ca c şi un urcuş, are şi forma unei spirale. 

181. Toate tind spre Dumnezeu ca bun şi frumos, ca 
spre bine şi frumos prin însuşi faptul câ exista. Căci nu 
pot fi în afara lui. Dar fiind în El, sunt înir-un fel prinlr-o 
putere mai presus de a lor. deci într-un mod mai presus 
de fiinţă. Nu e nimic fără să-şi aibă ultima susţinere în 
Cei mai presus de fiinjâ şi fără să panicipc la aceasta 
calitate a lui. Din cauză că loaie suni în El, toate îl iubesc 
pe El şi se iubesc între ele. unele în mod conştient, ahclc 
pnn firea lor. fără să-şi dea scama. Din prtcina aceasta se 

susţin toate, căci in această susţinere reciprocă sc niuni- 
lesiă puterea susţinătoare a Binelui in care sunt. Pentru 
bunătatea lui supremă le iubeşte pe toate, le atrage pe 
toate, le desăvârşeşte pe toate. 

182. Autorul pledează pentru identitatea de înţeles a 
cuvintelor cros ţi agape împotriva unora care dădeau 
cuvântului cros un înţeles inferior. în timpul mai nou se 
face o deosebire între aceşti doi termeni. Unii teologi 
moderni (Nygren. fîros tind A$ape) socotesc câ erosul 
e iubirea omeneasca faţă de Dumnezeu, plină de elan 
spre infinit, iar agape e iubirea blânda, ocrotitoare a lui 
Dumnezeu faţă de oameni. Dar. in general, azi se 
foloseşte aproape numai cuvântul agape atât pentru 
mbirea lut Dumnezeu faţă de oameni, cât şi pentru a 
oamenilor faţă de Dumnezeu. 

183. Autorul consideri că unii văd în dragostea de 
Dumnezeu exiazul (ieşirea din sine) omului, produs în 
el de misterul infinit al lui Dumnezeu Dar el susţine ci 
şi Dumnezeu trăieşte o ieşire din Sine în dragostea faţă 

de oameni pentru covârşitoarea tui iubire raţă de el. E 
un extaz coborâtor al lui Dumnezeu uitând de mărimea 
sa prin mărimea iubirii sale de oameni şi din grija faţă 
de ci, Erosul acesta extatic şi-l araiă Dumnezeu şi în 

râvna lui de- a face ca ei, pentru a câştiga şi râvna iubini 
oamenilor- E o ieşire a lui Dumnezeu la oameni, fără 
să se facă totuşi deplin arătat lor. N-ar puica fi încălziţi 
oamenii de erosul nesfârşit faţă de Dumnezeu, dacă 
n-ar fi pătrunşi de erosul lui. 



184. Dumnezeu e eros şi iubire, ca Cel ce creează şi 

susţine, iar îndrăgii şi iubii ca Cel ce atrage cele Create 
spre El. arâtându-sc frumos şi bun. Prin prima numire se 
mişcă în Sine în iubirea fără început şi sfârşii, prin a doua 
tlnscj cele create, intorcându-le spre Sine. 

185. Erosul, fie dumnezeiesc, fie îngeresc, lîe su- 
fletesc, fie ca mişcare inconştientă în loate. e o putere 
unificatoare, mişcând pe cete superioare spre purtarea de 
grijă acelor inferioare, pe cele inferioare spre înţelegerea 
celor mai înalte şi pe loate spre unitate neconfundaTâ. 

1 86. Toate sunt ţinute prin eros în relaţie, nici una 
nu poate propâşi in bine fără celelalte. Dumnezeu. 
izvorul binelui, e nesupus relaţiei, fiind dincolo de 
toate, dar făcându-le pe toate sâ tindă spre EI şi unele 
spre altele. Prin aceasta arată că e întreg in toate. întrucât 
aceeaşi unică putere le ţine în unire pe toate şi le face să 
sporească în această unire identică, ncconfunriându-lc. 
câci Le da tuturor forme diferite ce caută a sc întregi şi a 
se armoniza. Deosebirea între Dumnezeu, ca nesupus 
relaţiei, şi loate celelalte, ca supuse reJaţiei sau necesităţii 
de-a se aduna. îl arată pe izvorul binelui ca necreat şi 
Creator, iar pe toate celelalte crcaie. în panteism loate 
sunt supuse relaţiei. 

187. Dar autorul ia de la unii întrebarea: dacă toate 
tind spre izvorul cel unul al binelui, cum mulţimea de- 
monilor ucazul din dorinţa binelui şi se face cauza tuturor 
relelor? Cum rămânând demonii în existenţa - care e un 
bine - au împreună cu binele şa' răul în ei? 

Şi pe baza acestei întrebări aude şi altele: ce este ceea 
ce face în ci răul? Şi. in general, ce este râul? Cum. daca 
este în ei existenţa ca bine. poale produce răul? Sau dacă 
răul e din alta cauză, care e acea altă cauză? Şi cum 
doreşte ceva din cele ce sunt râul, deosebit de bine? 

In răspunsul la aceste întrebări autorul dezvoltă pe 
larg explicarea râului. 

1 88. Mai întâi răspunde că râul nu este din bine. Căci 
nici răceala nu esie din foc. Firea binelui e sâ aducă la 
existenţă şi să mântuiască, iar a râului să strice. Dar răul 
are ea supon existenţa, nefiind decât în ceea ce exista. Şi. 
dacă e aşa. râul nu este cu toiul râu, ci ore ceva din bine. 
Pe lângă aceasta, toate cete pe care le face râul, le face 
pentru câ t se par bune. Râul nu e de sine şi. deci . nici nu 
ţine de existenţă. Dar atunci cum va fi râul in cele ce 
sunt sau dorind binele, adică existenţa? Dacă ar fi cu toiul 
rău, ar fi neexisient, Binele c simplu existent, pe când râu I 

e şi in cele ce suni .şi în cele ce nu sunt. Râul luptă contra 
cxisienţei ca bine. dar n-o poale desfiinţa loial, câci în 
acest caz n-ar mai fi nici eî. Nimicul nu poate lupta cu 
existentul sau cu binele prin el însuşi, ci arc lipsă de 
existenţă sau de bine. ca să lupte contra existenţei sau 
binelui. 

Râul îşi ia puterea din existenţă sau din bine ca sâ 
lupte contra existenţei sau a binelui, dar cu părerea ca 
luptă pentru existenţă sau peniru bine, 

E contrar existenţei $i totuşi are nevoie de existenţă 
ca supon. Dar atunci este râul de la Dumnezeu care e 
izvorul existenţei şi al binelui? Şi totuşi răul nu c pentru 
câ îl vrea Dumnezeu şi penim câ tinde spre Dumnezeu. 

De aceea râul nu e toiuşi din Dumnezeu şi nici pentru 
Dumnezeu. El nu poate fi explicai cugetând izvorul lui 
ca o esenţă identica cu esenţa binelui. El nu poate fi 
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explicat prin panteism In acest caz. nu se mai poate face 
o deosebire reala între bine ţi râu. Acest caracter ambiguu 
al râului nu se poate explica decât dîn faptul ca m Ţaţa lui 
Durunezeu apare prin creaţie o existenta dotata cu liber- 
tatea de-a folosi existenta să contrar ci sau de-a lupta 
împotriva izvorului adevărat al ei 51, deci. al binelui, cu 
părerea ci lupta pentru el. Dar. întrucât creatura nu-l 
recunoaşte pe Dumnezeu ca izvor al existentei sau al 
binelui, ci crede că are în ca însăţi, ca existenţa Izolata. 
puterea de a fi §i de a spori, acest fapt o face sa scadă. 

Pe rlc o puric răul nu arc c ubârşie pmpric. deosebită 
de obârşia existenţei, pe de aha poate socoti exixienţa 
pi imită de la Dumnezeu ea a vând -u prin sine In ceea.ee 
csie şi în coca ce poale deveni Râul nare. deci. o exis- 
tenţa proprie, ci apare din existent dala de Dumnezeu, 
dat Folosita ca existenţă rtevenita de la Dumnezeu şi fără 
rec u no aşi crea ci ea poate creşte numai în legătura cu 

Dumnezeu, ca izvor besf&rşâ al ei şi in comuniune cu 
toata creaţia care c tic la Dumnezeu şi 111 care Dumnezeu 
a pus toata existenţa creată, peniru a creşte unilar în F! şi 
clin Fi. Când lioertaiea făpturii conştiente îşi rupe exis- 

tenţu s;i de izvorul cidtminczcicsr şi de toi universul, ea 
slăbcjtc.si poale slabi sj existenta panilor universului eu 
care este în legătura, daca acelea nu 1 *C opun. 

Fără lihenaWă unor fapiuricrcatc. deci marginile. râul 
rvar puica exista. Dar Dumnezeu n-a dat făpturilor 
aceasta libertate, ca o .sămânţa necesara u râului şî în acest 
sens fjul nu e de la Dumnezeu. Dar Dumnezeu nici n-a 
creai toîflc făpturile fără libertate şi fără conştiinţă- Căci 
în atest ea? n-ar avea în elcchipul lui Dumnezeu; sj n-ar 
putea li bune. neavând voinţa prin care pot ti rele; n-sr 
putea uahi pe Dumnezeu Cel hun ţi iubitor, claca n-ar 
putea si să nu-l iubească. S-ar cădea iarăşi imr-un pan- 
teism lipsit de bunătate, de iubire, de sens. 

1X9. Dar. d.nă râul nu e decât rezemar pe cxiMenţu 
datd tic Dumnezeu, el nu exiMu ca o fiinţă proprie, cum 
rusia toate formele de; existenţă, luci ca iposuis propnu. 
bîl apare in fiinţele sau ipostasurilc existente de la 
Dumnezeu, acestea din urma folosind contrar firii lor 
puicrjle ce Ii s-au dat spre înaintarea in binele adevărat, 
sau in Dumnezeu, ca izvor al existentei lor peniru 
sporirea acesteia. Hfint W rău nu ii/e ftin{fl prflpi u\ a 

1 cea l / face e / numai rfe-ftinn $7 torupe substanţa ceh >i 
re su'if. Chiar de se aiuşca şi el. psin mişcarea Itn nu 
dc/vulta pozuiv ».ele ce sunt. ci le corupe. El n-are nici 
I unţă. nici putere proprie, ei se folosesc de puterea 
fiinţelor concretizate în iposiusun. dat pentru coruperea 
fiinţelor, tai a a le putea distruge-, câci Dumnezeu nu lasă 
fiinţele 58 fie distruse -. ej slabmdu-le, cam slăbeşte } i 
puterea fer. folosind-o strâmb. Dumnezeu, dând făp- 
turilor liinţ.i $i puterea lor. Ie-a dat prin aceasta si puterea 
fc 1 folosi aceste putericum voiesc pn.mr.-un efort al Io; 
In puterea data de Dumnezeu c implicata şi trebuinţa, unui 
clon al ku. «Iar şi putinţa de-a le Folosi ite spre creşterea 
t Dumnezeu, a puieni dale lur de la Dumnezeu fie spre 
slăbirea acestei puteri. Dfi aici paradoxul ea în săvârşirea 
râulu 1 e ţ:i o putere, clar şj o slăbiciune, mai ales carezultat 
al folosirii puieni lor, Lontrar firii Prin libertate oamenii 
tfăbcsc sau fac a*lc sau fac mai greu de iulosit ţi natura 
care li s-a dat spre creşterea lor în înţelegerea lui Dum- 
nezeu şi in comuniunea intrcnlalu De aici se explica şi 
acesl sens al râului ea âfapuţinare a binelui, fără dis- 
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trugerea Iui totala: folosirea forţelor naturii contrar exis- 
tenţei lor ca oameni $i comuniunii dintre ei. 

Fiecare făptura conştienta sau unealta din lume e 
făcuta deplin bună. în sensul ca iţi poate împlini rostul 
ei. Coruperea ei de către râu înseamnă o slăbire a binelui 
reprezentat de ca. nu în sensul ca e l'acuia mai puţin buna. 
Căci nici o creatura nuc buna in gradul infinit ea izvorul 
binelui si nu e făcută ca una ce nu poate înainta sau slăbi 
in bine. Numai Dumnezeu este binele nesfârşit şi. ca 
atare, indefinit. In această bogăţie nesfârşită a lui e 
puterea prui care da tuturoi chipul lor definit sau binele 
deplin pentru rostul lor. 

Spre deosebire de râul care nu c în sine şi penixu sine 
sau stricăciune totala în sine. binele in cele in earec deplin 
late? cele depline şi neamesiecaie $i în întregime bune. 
Când râul apare sau e produs in ele. face binele nedeplin 
pentru lipsa adusă în bine. 

Bunătatea desăvârşită a lui Dumnezeu se dăruieşte si 
Ca gradai lâpturilor. pe măsura efortului lor. uflându-se 
în unele din ele în grad maxim, iar în altele in mod mai 
redus, până la ultimul grad. Dar ele se îmbină spre 
armonia întregii creaţii, folosindu-.se unele de altele, cele 
mai de sus purtând grijă de cele mai de jos. cele mai de 
jos înaintând spre binele celor mai de sus. 

Orice CAistcnţâe părtaşă la bine pnn faptul că există. 
Şi aceasta se arată în vreuna sau alta din însuşiri. G 
existentă fără nici o însuşire nu c nimic, deci n-arc nici o 
pariate la bine. 

Chiar cel ce se mi^ca spre rele arc în aceasta mişcare 
ceva din bine. căci socoteşte că se mişcă spre mai multă 
viaţă. Chiar în pofia lui esie o pane din bine. deşi poftind 
ceea ce e numai în aparenţă bun. dar nu e bun de fapt. 
slăbesc viaţa sa sj a altora, deci măreşte lipsaliinclui sau 
3 existenţei, Dacă cineva s-ar înrăi total, n-ar mai exista, 
deci nur mai fi nici rău. Răul total, care nu vrea nici 
existenţa sa. nu există. Dacă n-ar participa deloc la pur- 
tarea existenţei lui Dumnezeu, nici n-ar fi 

Râul nu poate desfiinţa ceva tolal. căci in acest caznu 
TOBÎ c ni ei ci, Deci intrucât face si el ceva. arata că c! 
participă lotuşi lă bine. De exemplu în boală nu dispare 
toată organizarea trupului, clei în acest caz n-ar subzista 
nici boala, Ca este un amestec de organizare şi dezordine 
in trup. Răul este amestecat cu binele, nu e niciodată 
numai rău. Un rău căzut eu totul din hme.nu va ft nici el. 
Autorul a de7.voltai mai muie tdeea neputinţei răului 
de-u i~\ exclusiv prin sine, fără bine. Dar aceasta nu 
înseamnă că existenţa nu simte adeseori nefericirea răul ui 
nedomolită de binele existenţei. Existenţa demonilor 
suferi Iu extrem de râul introdus: de ei in ea. cum poate 
suferi si existenţa celor ce se Ux\ cuceriţi de demoni. 

Ulcea e ea suferinţa răului nu o poale Irăi decât ceea.ee 
e vistă sau cel ce există. O existenţa desfiinţată cu toiul de 
rau nu mai şuieră; în aceasta se arală, ajn spune, şi 

caracterul pozitiv al negaţiei pe caic răul îl aduce în 
existenţa. 

Dar aceasta nefericire a amestecării eu răul o trăieşte 
numai existenţa creata. Insă si in aceasta se vede plata pe 

care trebuie să u dea pentru folosirea libertâtu contrar lui 

Dumnezeu. Dar aceasta nefericire stă şi inir-o cumpănă 
cu amăgirea in «.are răutatea, sau egoismul şi mândria 
alese liber, socotesc ca si întăresc existenţii ţi găsesc o 




..miăn^ăierc" in aceasta. Darşj aceasta c o falsă folosire 
a năzuinţei spre bine. 

Dar nefericirea pe care o poate aduce râul în existenţa, 
tolosindu se chiar de puterile ei. arală că aceste puteri nu 
sunt din fiinţa necreatâ a I ui Dumnezeu. Căci în acesl caz 
posibilitatea răului ar fi dală chiar în Dumnezeu. Aceste 
puteri sunt create din mm ic. Şi fâptu ra însăşi e creată din 

ninric. Panteismul nu poate explica râul. Făptura creata 
poale folosi prin liberiate puterile create dale ei de 
Dumnezeu contrar rostului lor. pentru că nu sunt de 
esenţă divina şj prin libertatea cu care este cinstită 
poaLe să folosească aceste puteri chiar contrar lui 
Dumnezeu - aniâgindu-se cu ideea că ca însăţi are 
in sine izvorul existenţei infinite sau cu ideea că 
totul are Caracterul unei realităţi care se miscâ între 

existenţa şi ncm-exisienţă. fără nici un sens. De rau e 
legala hi putinţa făpturii raţionale mărginite de a-şj 
întuneca raţiunea, făcand-o să admită un non-sens în 
existenţă. 

Autorul afirmând câ râul nu se poale rezema decât pe 
.-Msienţă.caiui ecu totul opus ci ca nimic, neagă putinţa 
ca cl Să uibâ un izvor propriu. Nimicul n-are nici o putere 

10 el. Apoi Cum s-ar f\ înţeles două obârşii capabile sa 
proirticâ două forţe contrare, care lotuşi să se îmbine? 
Răul nu are o obârşie proprie. Dar nu poate fi nici din 
Dumnezeu. CtUi * ahsui ti V« dintr-iui principiu rrifed 
ifinui feric cu ti>(ul contrare. Deci nu se poale admite nici 
un riuali sm de esenţe in explicarea râului, nici o pro veni re 
,\ râului dui izvorul existenţei, care r.u poate fi mărginit 
$0 o forţa contrară. Izvorul existenţei nu poate fi impărţjt. 

11 ti i nu se poate schimba, fiind când aşa, cân d altfel. Răul 
nu poate fi explicat dccilt dacii alături de Dumnezeu cel 
necreai şi creator există şi o realitate creată dar liberă, 
pjiându-se folosi de existenţa sa creată, mărginită şi 
''Viâ. Numai relaţia intre un Dumnezeu personal. 
ncciL'ai >i creator 5! o existenţa personala creata poate 
explica binele si răul. O esenţa unică din care ar ieşi toate 
-ija cum sunt. nu poate explica deosebirea între bine ţi 
:ău Un Dumnezeu Iripersonal csie identic cu binele pur 
şi cu izvorul binelui. Dar un astfel de Dumnezeu creând 
din bunătate existenţe mărginite şj libere. c;ire sâ răs- 
pundă iubirii lui, poate explica - prin libertatea cc le-o dă 
ti fesiera peniru dczvuhaica lor spre Bl sau contrar lui - x] 
râul Dar acest râu nu-l poale atinge în bunătatea lui 
nemărginită. 

190- Dar nu inima 1 in Dumnezeu este binele*, ci ţi în 
cele mai apropiate făpturi conştiente ^i libere de El. Căci 
Ki au originea în El p primesc de Ea El tot mai mari daruri 
necreate ale iubirii lui. Dar unii dtn aceşti fogfcri au putui 
. ".idea din bunătatea curată, nevoind să recunoască pe 
Dumnezeu ca izvor al existentei lor. Aceştia devin răi nu 
prin fiinţă, ci prin libertate. Dar întrucât rămân în exis- 
tenţă, rămân înit-un antcMcc de bine 51 de rău. 
Departiudu-sc de Dumnezeu, ei suferă răul şi ca o 
pedeapsă a lui Dumnezeu. Dar aceasta arată că poate fi şi 
altceva ce apare ea rău. dar în realitate c un bine care nu. 
poate fi în comunicare cu răul peniru că vita să readucă 
pe cei râi prin râul pedepsei, la bine. Astfel ţi cel bun în 
ţmâ suprem >.iu nemărginit se poate folosi de un rău 
aparent spre bine. 

Demonii nu sunt răi prin tire, cacunaeesieazar.fi rău 
pentru ca Dumnezeu i-a tăcut aşa, sau n-ar fiice pane din 



existenţă, sau s-ar distruge pe ci înşişi. Sau dacă ar fi răL 
prin fire. şi-ar nimici însăşi existenta lor. Ei sunt rai prin 
lipsirea a ceva din binele existenţei lor. în general acesta 
este râul: un bine din care lipseşte ceva. sau care aduce o 
neorânduială în orânduiala celui ce-l face şi a altora din 
creaturi -dar nu în Dumnezeu, izvorul nesfârşit al binelui. 
Dacă diavolul ar li cu totul ne părtaş la bine. nici n-ar 
exista Dacă demonii ar fi rai prin fire. ar fi fost pururea 
râi. Dar râul e schimbăcios, c nestaiomic. De 3ccea- 
demonii nu suni de la început râi. căci au primii fiinţa 
bună din Dumnezeu, Sau daca ar fi fost pururea răi, rt-ar 

fini. 

191. Nici sufletul omenesc nu e rău prin fiinţă. Căci 
când e rău, e din lipsa în fiinţa lui făcută buna. prin 
căderea din slăbiciune. Şi în demoni ţi în suflete, răul e 
o lipsa a deplinătăţii binelui 

192. Râul nu vine nici din trupun. Căci în acest caz 
n-ai fi şi duhuri rele. 

193. Răul nu e nici una cu materia. Câci şi ea face 
pane dîn lume. în care este o raţionalitate şi o frumuseţe. 
Ei i se potrivesc loate? formele frumoase. însă i Ic dâ ^i 
Dumnezeu şi în pane omul. Dacă toaic ale lumii suntdiii 
bine şi se completează unele pe altele este ţi ea (materia) 
o operă a fui Dumnezeu, principiul binelui şi numai al 
binelui Daca materia e necesară pentru întregimea lumii. 
ea nu e rea prin sine. Căci răul nu e o necesitate. Cum ar 
fi materia ca necesară lumii, necesură binelui? Materia 
nasjte şj hrăneşte. Dar aceasta nu c propriu răului, care 

numai corupe. Faptul câ materia atrage spre ea. nu o face 
rea, cum zic unii, căci atragerea ci nu e irezistibilă. 
Trebuie înfrânată numai atracţie exagerată spre ea. 

Dar omul a introdus şj în materie Tăul prin păcatul 
lui. fără să o facă ca iotul rea. Cum s-e va vedea din uncie 
texte cuatc din Sf. Sirnion Noul Teolog, într-o noiă la 
scolie a Sf. Maxim (Capitolul IV §33). maieria a fost 
făcuta !a începui ca lumină incoruptibilă. în care aveau 
să se vi<\ă oamenii între ei, şi Dumnezeu. Săju luminth 
a zis la început Dumnezeu. Dar având în vedere că omul 
va slăbi legătura cu Dumnezeu şi se va apleca mai mult 
spre acest mediu. Dumnezeu a pus în ea şi posibilitatea 
de- a deveni opacă şi totodată supusă legilor care o fac 
necesară hranei omului s,i coruptibilă. Dar prin aceasta 
materia nu devine cu totul rea. Ea a rămas folositoare 
vieţii omului 51 poate câştiga o transparenţă tot mai marc 
peniru oamenii curaţi. în viaţa viitoare ea va fi. pentru cei 
apropiaţi deplin de Dumnezeu, eu totul lumi noasă. Poale 
acest lucru e spus ca o prevedere şi în avertismentul 
dat omului de Dumnezeu: Cănit ve[î mânca din 
ţramul cuna$tinţei binelui ji răului, cu moartea veţi 

nuni. Natura va deveni pentru el şi bună şi rea. în sensul 
că chiar in folosirea ei ca mâncare, nu devine numai rea. 
ci rămâne şi bună; dar şi în sensul câ prin experienţa 
dureroasă cc o va face omul prin materia devenită corup- 
tibilă deci şi prin trupul lui supus morţii, va spori într-o 
spiritualizare luminoasa a materiei şt în viauj viitoare ca 
va redeveni cu toiul luminâ.^cum îi zice poporul român 
cosmosului: hime-lumtnâ. în capitolul despre îngeri. 
Dion isie spune că chiar şi îngerii de pe treptele inferioare 
au o legătură cu materia, putând apărea în formă de 
Impuri matenale şt folosind sunetul ei şi îrt vorbire. Dar 

nu numai ci .se folosesc de materia astfel devenita, ci şi 
demonii- 
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Dar aşa cum pentru cei ce se vor uni prin înviere cu 
Hristos maieria va redeveni lumină, aşa pcnlru cei pentru 

care materia a devenii opaca, sau socotită ca singura 

realitate, folosita numai pentru trebuinţele materiale, 
pentru cei ce vor fi despărţiţi cu totul de Hristos în viaţa 
viitoare ea va deveni un întuneric extrem. Ea va fi în- 
tunericul iadului lipsit de sens. câci nu va mai avea nici 
măcar rostul de a-i hrăni. 

194. Răul c o lipsă în bine. sau în existenţă. Căci o 
lipsă totală nu poate lupta cu ceea ce este. 

195. Răul c din lucrarea liberă, nu din fiinţa făp- 
turilor, sau din Autorul lor. E din lucrarea liberă a lor. 
care are in ca pe de o pane puterea data de Dumnezeu. 
pe de alta folosirea cum nu trebuie a ei. prin libertatea 
rapturilor conştiente. 

196. începutul binelui e unul. Dar relele au multe 
începuturi. însă au începuturile în cele multe bune ce vin 
de la Dumnezeu iar sfârâitul lor e tot binele. Căci tind 
toate spre bine. dar unele spre un bine care li se pare bine. 
Răul e contrar firii, contrar începutului şi sfârşitului 
adevărat al lucrurilor, contrar binelui şi scopului real al 
tuturor. El reuşeşte .să strice cât de multe, dar nu reuşeşte 
să distrugă total nimic, ci numai sâ dezordoneze şi sâ 
urâţeascâ. 

197. Cum se împacă răul cu Providenţa care se 
îngrijeşte de toate? Daca râul c în existente, şi nici una 
din ele nu e lipsită cu totul de bine. în toate cele ce există 
se alia Providenţa. susţinându-Ie. Ea îndreaptă şi cele ce 
se fac râu spre folosu] celor ce le fac. sau al celor eăire 
care se îndreaptă răul făcut. Dumnezeu voieşte prin 
Providenţă ca toţi să Re mântuiţi. Dar nu Ic impune 
mântuirea cu sila celor ce nu voiesc. însâ îi menţine pe 
toţi in existenta veşnică. 

198. Unii spun ca daca râul e din slăbiciune, el 
trebuie iertai. Dar slăbiciunea arătată în râu nu e lipsită 
de voinţa. Cel ce face râul se împacă cu slăbiciunea cu 
care îl face. Nu luptă împotriva ci. 



Capitolul V 

199. Amorul se va ocupa nu cu explicarea exis- 
tenţei mai presus de existenţă a Iui Dumnezeu, ci cu 
ieşirile lui active, creatoare ale celor create, 
susţinătoare ale lor 5! înălţătoare spre Sine. Autorul 

numeşte continuu pe Dumnezeu mai presus de /unrâ. 

adică mai presus de existenţă, dat fiind că fiinţa vine de 
la 11 Jh Vom vedea mai încolo ce înţelege prin existenţă 
sau prin cele ce sunt. Chiar a fi sau existenţa aşa cum 
trăim noi este o taina. Nu ştim ce înseamnă şi cum se 

produce. Simţim numai că nu e prin ea. ci prin Cineva 
mai presus de a fi. sau de fiinţa în sensul trăit de noi. 

200. Toate acţiunile creatoare, susţinătoare şi 
înâlţ,âtoare ale lui Dumnezeu cel mai presus de fiinţa, sunt 
cuprinse In numele de Providenţă. Ea e cauza tuturor 
celor create, fund una §i in acelaşi litnp multiplă în 
lucrările ei producătoare şi susţinătoare ale tuturor for- 
melor de existenţi, aşa cum $i persoana umană este una 
în lucrările ei. dar lucrările sunt multe. 

201. Afirmând ca existenţa e primul ţi cel mai mare 
dar. de care se împărtăşesc creaturile, unii ar putea în- 



treba: de ce atunci cele raţionale şi îngerii, care sunt 
numai minţi pure. sunt mai aproape de Dumnezeu, decât 
cele sensibile, sau chiar ncsensibilc? Autorul răspunde că 
viaţa, raţiunea, mintea face o creatură mai aproape de 
Dumnezeu, pentru că în aceste însuşiri e un plus de 
existenţa. Altlel e trăită existenţa de cel ce vieţuieşte şi 
mai intens, de cel raţional 51 de minţile pure ale îngerilor. 

202. Se vede şi ele aici că autorul nu e panteist. 

Existenţa cu adevărat existentă, mai presus de exis- 
tentă, care e numai din dar, sau din participare, se 
deosebeşte de aceasta prin faptul că nu e creată, ci crea- 
toare în toate formele de existenţe. E o deosebire de fiinţă 
între ele, nu numai de grad. Deci autorul e străin de 
panteismul care confundă în fiinţă pe acestea două. Ceea 
ce face pe Cel mai presus de fiinţă Crealor, e bunătatea. 
lai bunătatea implică libertatea. Dumnezeu nu e o esenţă 
din care emană fără voie existenţele. Nu e o existenţă 
asemenea lor. Fiind suprafiinţial, sau mai presus de a fi. 
această supraexistenţu implică în ea şi bunătatea nemăr- 
ginită şi loial liberă. 

Fiind Cel ce face toate, e însăşi puterea acestei faceri; 
fiind CreatoruL şi susţinătorul veacurilor, c însăşi puterea 
lor: fiind Creatorul timpului, c însăşi puterea timpului. 
Toate îl au pe El ca putere susţinătoare Şi totuşi El e 
deosebit de toate. El e chiar existenţa celor ce sunt, căci 
El Ie-o dă. $1 totuşi e mai presus de existenţa lor. Cele 
create sunt. întrucât au o definiţie. Dar şi mişcându-se. El 
c puterea stabilităţii şi mişcării lor, dar c mai presus de 
stabilitatea şi mişcarea lor. El a fost deci înainte de toate, 
daca Ie-a creat şi va fi pururea dacă le susţine. 

203. El preexista tuturor şi de aceea toate sunt din 
El. care le gândeşte înainte de existenţa lor şi are puterea 
de-a le aduce la existenţă. De aceea în El se constituie şi 
se menţin toate. 

204. Din Dumnezeu este existenţa ca atare, viaţa ca 
atare, raţiunea ca atare, astfel ca acestea. în generalitatea 
lor. se fac începuturi ale celor ce subzistă concret; încât 
pe de o pane ultimele există prin participarea la cele 
generale, care sunt tot atâtea începuturi, dar prin acestea 
participă şi la Dumnezeu care este începutul celor generale. 
Dar cele generale nu există concret, ci le vedem în cele ce 
existăconcret. Fiecare persoană panicipâ la fiinţa umană 
ca la un început, dar aceasta panicipâ la lucrarea lui 
Dumnezeu, făcătoare a fiinţei umane. Prin existenţa de 
sine. prin viaţa de sine. amorul înţelege fiinţele sau 
însuşirile generale. Dar acestea sunt încadrate în relaţii, 
pe când lucrările lui Dumnezeu ca începuturi, nu sunt 
stăpânite de vreo relaţie. Aici se arată iarăşi că autorul nu 
gândeşte pe Dumnezeu ca o esenţă de care se împărtăşesc 
toate fără voinţa lui. 

205. Toate formele de existenţă au in Dumnezeu 
începuturile - în lucrările lui Dumnezeu care sunt în El o 
unitate, dar pe măsura ce se realizează chipurile lor, se 
arata in ele deosebite, cum se arata şi produsele lor. Sunt 
ca liniile care pornind din centrul cercului, se disting între 
ele şi se distanţează tot mai mult. pe măsură ce sunt mai 
depărtate de centrul lur dumnezeiesc. 

206. S ulletul este un chip al lui Dumnezeu, ca centru 
din a cărui unitate de puten pornesc puterile ca mod 
distinct, când sufletul vrea sâ realizeze un lucru sau altul- 
Şi aşa cum sufletul e întreg în lucrare disiincla. asa ţi 






Dumnezeu întreg în orice lucrare a Iui şi operă a acestor 
lucrări. 

207- Existenţa este a Iui Dunanezeu şi nu El al 
existenţei. Se accentuează prin aceasta caracterul lui de 
Persoana. Desigur existenţa sau fiinţa nu c despărţită de 
Persoanele dumnezeieşti, ca cele ce au fiinţa. De aceea se 
spune Şi inversul. Dar în Persoane se manifesta conştiinţa 
dispunerii libere de fiinţa sau de existenţa. Libere nu in 
sensul că ar putea face prin ea orice. Pace numai cele 
hune. Dar le face cu libertate, nu se fac fără voie. 

208. E o reciprocitate între Subiect din veci şi 
existenţa lui; nu este El fără ea. nici invers. 

209. Se exprimă aici raportul între Cel existent fără 
începui şi cele ce au existenţa din El. 

210. Dumnezeu a făcut, face şi va face. 

211. Dumnezeu c mai presus de loatc şi în acelaşi 
timp Cauzatorul tuturor Faptul câ C mai presus de toate 
nu-1 ţine în necomunicare cu toate. De aceea in El suni 
tuatc. ca Cel ce e cauza luiuror. dar intrucât nu sunt în 
formele lor distincte, acestea se pot nega lui. El c fârâ 
fGrmâ, dare cauza tuturor formelor. 

212. Raţiunile lui Dumnezeu despre toate, unite în 

El, se numesc modele sau predeterminări. Dar ele devin 
predeterminări distincte numai când Dumnezeu hotărăşte 
prin voinţă sâ creeze făpturile şi sâ le conducă conform 
lor, Prin aceasta autorul arată iarăşi pe Dumnezeu ca 
Persoană, sau comuniune treimicâ de Persoane. 

213. Dumnezeu e începutul ţi sfârşitul tuturor. Căci 
prin cugetarea şi voia lui se creazâ şi se conduc loate. dar 
se creazâ şi se conduc ca sa înainteze spre EL ca sâ devină 
şi prin ele tot mai asemenea lui în bunătate. D ar în această 
calitate Dumnezeu e şi marginea tuturor celor create. 
întrucât toate sunt făcute sâ înainteze spre El. ca margine 
nemărginita. Nu poate fi o margine dincolo de El, mai 
presus de El. Numai spre El ca existenţă şi bunătate 
nesfârşita pot înainta toate în mod pozitiv. Eî e începuiul 
tuturor ca Cel ce c cauza lor şi e sfârşitul tuturor, ca Cel 
ce e ţinta lor. Dar chiar in calitate de cauza le creazâ spre 

a înainta spre El. El e cauza lor finala. 

214. El c marginea nemărginita, dincolo de care nu 
se poate trece. 

215. Dumnezeu este aslfel şi Cel ce iese din Sine şi 
Cel ce rămâne în Sine; csic şi statornic în Sine şi mişcător 
al tuturor spre Şine. Aici c originea deosebirii între fiinţa 
lui Dumnezeu şî lucrări le lui necreate. învăţătură preluată 

de Sf. Maxim Mărturisitorul şi Sf. Grigorie Pfllama, 
despre un Dumnezeu prezent în lume şi aciiY în ca. 
sfinţilor al tuturor, nu un Dumnezeu exclusiv fiinţă inac- 
cesibilă, care lasă lumea nepârtaşă de El. ca în Occident. 

Capitolul VI 

216. Autorul numeşte uneori viaţa însăşi sau în sine 
(aiJTOL/of|;. nu viaţa dumnezeiască, ci viaţa generala de 
care se împărtăşesc toate iposiasurilc ci f îngereşti. 
omeneşti, animale, plante), Când priveşti mulţimea de 
oameni dintr-un sat. simţi ca toţi se hrănesc dinu-o viaţa 



comuna. Ea nu e despărţită de ipostasurile în care se 
manifestă, dar prin cugetare îţi dai seama câ e ca un fel 
de izvor din care sorb toţi. Dar deasupra ei este izvorul 
suprem, care nu se mai numeşte viaţa de sine. sau viaţa 
generală, ci supra-viaţâ (î)7txp^cof)), câci nu c 
condiţionata de ceva mai înalt. Deci ipostasurile care 
participa la viaţa generală ca atare, la viaţa de sine. viaţa 
in sine. participă prin ca la supra viaţă. Sunt doua irepie 
de participări. 

Aşa s-a vorbit şi în capitolul anterior de existenţa 
însăşi sau in sine (a\>xoeîvai ). şi de supraexistenţă 

(imep xo ei vai). saudesuprafunţâ(u7iepouata},carc 
nu panicipâ la nici o alta existenţă superioară, cum par- 
ticipa existenţa în sine şi cum participă ipostasurile din 
Ultima. Din Dumnezeu cel supraexisteni. care e dincolo 
de existenţă, pentru câ nu are nici o cauză a existenţei, 
provine viaţa în sine ş.i la aceasta panicipâ ipostasurile. 
Deci viaţa în sine nu se poate explica prin ca însăşi. Ea 
are pe Dumnezeu cel supraexisteni drept cauză a facerii 
şi susţinerii ei. Ea nu poate fi fără Cel mai presus de fiinţă, 
sau de existenţii şi de viaţă, de înţelepciune ctc. 

Autorul a pătruns ca nimeni altul relaţia între 
Dumnezeu cel suprafiinţial şi creaţia compusa din 
suporturi ce se împărtăşesc din existenţa şi viaţa 
generala creată şî susţinută de El. Ultima nici nu se 
confundă cu El în sens panteist, nici nu e despărţită de El. 

E o disconunuilaie între El ca Cel ce nuc cauzat, ci C 
exclusiv cauza, dar şi o continuitate între El şi cele ce au 
existenţa, viaţă. înţelepciune, etc. - cauzate, deci radical 
deosebite prin aceasta de El, avându-I pe el cauza tolalâ. 
deci creatoare a existenţei şi vieţii lor. 

21/. In experienţa şi din viaţa creată generală se 
cuprind potenţial toate treptele de existenţa şi de viaţă, 
dar şi toate formele individuale ale celor ce aparţin 
aceleiaşi fiinţe comune, in fiinţa umana se cuprind 
toate formele personale umane. Aşa se explică şi faptul 
câ fiecare persoană are nevoie de alta şi toate se întregesc. 

îngerilor, ca minţi pure. Li s-a dat nu o existenţă şi 
viaţă trecătoare, ci una veşnică şi nemuritoare. Câci de 
existenţa lor e legata şi gândirea şi dorirea de înălţare 
nesfârşită în Dumnezeu, Căci bunătatea lui Dumnezeu 
faţâdeclee nesfârşită ţi vrea sase bucure la nesfârşit de 
ca şi făpturile conştiente. 

De aceea şi demonii vor dura veşnic, câci ca existenţa 
şi gândire şi viaţă nu pot avea altă cauză. Ei au fost îngeri 
buni dar au devenii demoni prin voia lor. Câci Dumnezeu 
a făcut făpturile conştiente pentru a se bucura de iubirea 
lui şi deci şi El de iubirea lor. Dar o iubire fârâ voie libera 
nu c iubire. 

218- Dumnezeu a făcut pentru înviere 51 nemurirea 
de după aceea şi trupurile oamenilor umplute de su- 
flelele care prin raţiune şi înţelegere tind la îm- 
bogăţire nesfârşita în Dumnezeu şi la manifestarea ei 
prin Impuri. Filosofilor panteişti care afirmau că cele 
sensibile fiind coruptibile, nu pot fi nemuritoare, căci 
aceasta e contrar fini lor, autorul Ic răspunde eă atot- 
puterniciei lui Dumnezeu nu-i esic nimic contrar firii. 
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N'oic la Numirile Dumnezeieşti 



Capitolul VII 



219. Aici înţelege prin înţelepciunea însămi sau în 
sine, pe cea dumnezeiasca, nu pe Cea generală, produsa 

de ca. Şi e posibila această aliemarc. peniru că şi 
înţelepciunea creară se naşte şi se menţine din iradierea 
celei dumnezeieşti. De aceea şi continua spunând că 
Dumnezeu e mai presus de ţoala înţelepciunea. 

220. Se afirma din nou sensul pozitiv al negaţiilor 
atribuite lui Dumnezeu. Dumnezeu n-are înţelepciune şi 
raţiune, pentru ca e mai presus de înţelepciunea şi 
raţiunea noastră. Cele negate în legâlurâ cu Dumnezeu 
trebuie înţelese în sens contrar, deci ca pozitive, mai 
bute zis ca superioare atribuţiilor pozitive aplicate crea- 
turilor. 

221. Minţile îngereşti nu cunosc în mod împărţit şi 
succesiv înţelesurile dumnezeieşti, ci in mod unitar, pe 
când raţiunea sufletelor omeneşti, cunoscând prin trupuri 
şi prin cele despărţite sensibile, cunosc înţelesurile lor în 
mod despărţit, djr le pol aduna ca $î minţile îngereşti. în 
înţelesuri unitare. 

222. Din El ea început 

223. Nu le da numai forma, conformi panteismului, 

ci fiinţa însăşi. 

224. Dumnezeu Ie ştie toate nu pnn privirea Ia ele. 
Cî avându-le în Sine înainte de-a Ic crea in mod unitar. 

Dar după ce le Face. le cunoaşte pe toate ca pc/cclc f acute 
de El şi le vede în unitatea ce-o au în ele înainte dc-a li 
făcute. HI cunoaşte deci în Sine in mod ncmaterial cele 
materiale şi în mod neîmparţilcele împărţite. Câctle face 
materiale. împârţiie şi sensibile pentru ele. ca pe.unele ce 
suni mărginite, deci create din nimic deci nu ca eman and 
din El. Căci in ;ecest caz n-ar avea atotputernicia, ci ar 
rămâne do fapt în El însuşi. Dar făcând unele fâpiuri 

conştiente. împărţite ţi unite ca trupurile, prin legătura 
ce-o menţine cu ele. le dă puierea să se adune şi ele in 
unitatea lui. Iară să se confunde, deci sa se anuleze ca 
creaturi, 

2Z5. Dar cum cunoaştem noi. oamenii, pe 
Dumnezeu cel simplu, din cele compuse.' Din 
ordinea lor. Aceasta Ie dâ o unitate. Aceasta le 
arată ca provenind ţoale din unitatea lui. Ţoale îşi 
an raudelclc virtuale in cugetarea lor de câtre El ca o 
uniune. De aceea ii cunoaştem pe Dumnezeu din toate, 
dar şi ea Cel ce e altfel şi în afara ele toate. Adică pe de 
o parte II eunoaşiem. dar pe de alta nu-l cunoaştem. 
Căci Ie are ţoale ari Sine ca modele, dar c mat presus de 
toate, t toate in loate şi nimic din toate. 

2*6. Dar pe -.te această cunoaştere a lui Dumnezeu 
din toate, ca Cel ce e cauza lor, dar nu e ca ele, exista şi 
o cunoaştere n lui Dumnezeu de căire noi prin depăşirea 

lor şi ridicarea mustră in umtatealui mai presus de mintea 
prin care cunoaştem lumea creata în împărţirea ci. 

227. în mod special Dumnezeu le creează pe toate 
prin CuvimuJ sau. care e Raţiunea unitara in care se 
cuprind raţiunile tuturor, De aceea, cel ce se alipesc prin 
credinţa de Cuvântul lui Dumnezeu Ic cunoaşte pe toate 
ca unite. în unire eu toţi. Cunoaşterea aceasta, care cul- 
minează în cunoaşterea Cuvântului dumnezeiesc cel în- 
trupat, îi uneşte pe toţi, precum necunoaşterea lor 



adevărata, sau socotirea lor Ca despărţite de Dumnezeu 

Cuvântul. îi dezbina pe oameni, fiecare căutând alta 

explicare a lucrurilor. Dar cunoaşterea lui Dumnezeu 
Cuvântul din cunoaşterea tuturor e unită cu credinţa în 
El. cad El e mai presus de înţelegerea deplină a lui de 
catre noi- 



Cap'uolid VIU 

228. Puterea dumnezeiasca c deosebita de Puterile 
supracereşii sau îngereşti. Autorul se gândeşte aici la 
Cerul aştrilor. în toate cele ce sunt e o putere, şi la baza 
puterii lor e puterea dumnezeiască. Se depăşeşte iarăşi 

atât despărţirea între lumea creată şi Dumnezeu, cât şj 
confundarea panteistâ a lor Oriunde e ceva. e o putere şi 
puterea aceasta e produsă şi susţinuiă de puterea dum- 
nezeiasca. 

229. Suni date caracterizări ale puterii dumnezeieşti 
care îl arată pe Dumnezeu deosebii de toată creaţia. El c 
mai presus de toi ce putem noi experta şi gândi ca putere. 
Căci c Cauzatorul tuturor formelor de putere şi. fiind mai 
presus de ele. B] are puterea creatoare de la Sine, Daca 
nu există existenţă fără putere şi putere fârâ existenţă, 
dacă însăşi existenţa c putere şi puterea existenţă. Dum- 
nezeu fiind mai presus de a II (suprafiinţial). c mai 
presus şi de orice putere, supraputernic. Bl are puterea 
creatoare de la Sine. Toate puterile create - începând de 
la cele îngereşti şi pan A la cea a* materiei - sunr depen- 
dente, deci mărginite. A lui Dumnezeu este inde- 
pendentă, dect cu adevărat El e nemărginit. Orice 
creatura, cât de puternica ai li. se simte dependenta de 
puterea superioară a altora şi in ultima analiza a lui 
Dumnezeu. Simt in aceasta o slăbiciune a lor. Dumnezeu 
nu simte puterea lui dependentă de nimic. 

Chiar in sentimentul de dependenţa al celor 
conştiente, sau în faptul constatat al dependenţei celor 
inconştiente, c implicată existenţa unui izvor al puterii 
supreme, independente şi cauzatoare a tuturor puterilor. 

Toate cele inconştiente din lume mi-şi au. pe de alli 
parte, rostul deeâi pentru om. iar omul trăieşte necesitatea 
de-a creşte la nesfârşit pentru existenţa supremă, ca sâ 
dureze Ia nesfârşit în ea. aşa cum doreşte şi cum nu poate 
dura în sine; de-a dura în existenţa care are toată 
mulţumirea in ca însăşi. Toate sunt de Ia acea existentă şi 
durează prin ea. 

în puterea ce Ie e data stă şi existenţa lor. Simpla 
existenţă a materiei, fără nimic în plus (viată, simţire. 
conştiinţă), axau că şi ea este de la Dumnezeu. Dum- 
nezeu, creând diferite grade de existentă, a creat 

diferi te grade de putere. Dar cele inferioare sunt 
şi ele necesare celor superioare şi cele superioare le 
dau un rost celor inferioare şi folosindu-lc. le ridici 
la o participare la formele lor do existentă şj putere 
superioara, f'.uă materie n-ar exista trupurile, prin 
care se experiază tot mai mult formele vieţii spiritu- 
ale. Nu numai omul ridică materia, spiritual i/ând-o 
prin trup. ci şi materia ajuta la îmbogăţirea .spirituală a 
omului, descoperind prin trup multele energii aliate în 
materie şi folosindu-le peniru creşterea lui spirituală. 
Oamenii, la rândul lor. se udică prin experienţele djn 
trupurile lor la simţirea legăturii cu îngerii, deci şi 



îngerii îşi imprima prin oameni în materie viaţa lor spiri- 
tuală. Faptul ci toate sunt create peniru o un itate. arată şi 
el că toaic au un Creator unic şi toate sunt susţinute de El 
şi ajutate să se ridice la trăiri tot mai bogate ale vieţii şi 
puterii spirituale a lui Dumnezeu. 

în puterile date crcatunlor sc afla şi mişcarea lor. Şi 
acesie niişcâri tind în mod firesc spre un bine mai mare. 
din întărirea legăturii cu Dumnezeu, care e izvorul atol 
binele. Chiar dorinţă lor spre binee o putere imprimata 

în ele de Dumnezeu. Dar creaţia materială şi animală 
se foloseşte spre înaintarea ei şi a lor în bine de crea- 
turile conştiente. în special de om, care e la mijloc între 
îngeri şi creaturile inconştiente şi deci între acestea şi 
Dumnezeu, Astfel puterea nu e numai tina cu existenţa. 
cî şi cu bunătatea. O slăbire în urmărirea conştientă a 
binelui, e o slăbire în putere şi existenţă. 

Sc scoate în relief unitatea între toate formele univer- 
sului creai, o anumita afecţiune conştienta sau in- 
conştientă între ele. conlucrarea lor fără să sc confunde. 
Căci fiecare formă îşi are importanţa ei. Numai rămânând 
loate în legâlurâ între ele şi cu Dumnezeu, izvorul unitar 
de puteri al tuturor, cresc si clc în putere. în afirmarea 
egoistă a cuiva, stă slăbirea lui. 

Răul vine din acţiunea liberă a omului împotriva 
acestei unităţi, condus de egoismul care socoteşte că 
lucrează pentru bine. Autorul spune că materia e simplă 

existenţă fde la a fi, E 1 vai). Aceasta era mentalitatea în 
timpul lui şi al lui Maxim. Materia se socoteşte o existenţa 
informă, pasivă; se socotea că Dumnezeu şi omul îi 
adaugă nişte forme. Dar ştiinţa a descoperit că în materie 
sunt puteri (energii) uriaşe. Dacă ele sunt lăsate şi folosite 
în armonia lor, sunt folositoare oamenilor. Dacă se 
descompun şi se folosesc unele puteri împotriva altora. 
răul produs astfel, mai ales de ceoismcle colective, în- 
seamnă nu numai dezordine în natură, ci şi suferinţe în 
viaţa oamenilor. Sc produce o corupere generală în 
natura, dar şi în trupul omenesc, care-1 duce până la 
moarte. Dar aceasta nu distruge puterile materiei, căci ele 
se combină după coniperca unor forme in forme identice 
sau deosebite. Moartea irupului. ca descompunere a lui, 
adusă de slăbirea spiritului care nu mai ţine natura ]ui şi 

a Jumii în unitate, când c primita însă de om din forţa 
spirituală. între care credinţa în Dumnezeu şi iubirea 
aproapelui, poate fi învinsă prin recompunerea elemen- 
telor Irupului personal. Dar forţa aceasta n -a avut-o ca om 
decât Dumnezeu Cuvântul, care o comunică şi celor ce 
se unesc cu El. 

In\ierea va înalţă trupurile şi în general materia la 
slarca de lumina, la care ar fi dus-o omul dacă n-ar fi 
intervenit păcaiu I; el insa a dus-o la opacitate şi corupere, 
căutând în ea plăceri ne spirituale. 

230. Sc răspunde la întrebarea cum e Dumnezeu 
atotputernic, dacă nu sc poate nega pe Sine. Se arată ca 
aceasta ar fiunaeuncpuiinia. EI nu e slăbit în putere prin 
privaţiune, cari aceasta n-ar mai II putere; nici nu poaie 
ignora ceva prin privaţiune. El .sc poate cobori la nivelul 
slăbiciunii omeneşti, ca să comunice cu oamenii, dar o 
face aceasta cu voia şi rămâne de aceea. în acelaşi limp. 
în atotputernicia sa. Dumnezeu se poate exprima prin 
negaţiuni. darnu ca unuJ ce ar fi lipsit în mod rea] de ceea 
ce i se neagă, ci ca Cel ce e mai presus de toate atributele 
existenţei create. El nu este. nu ca Cel ce nu este in mod 



real. cî ca Cel ee este mai presus de existenta dependentă 
şi mărginită a creaturilor. 

231. Strâns uniiacurcpanizareagradclor şi forme lor 
de putere dăruiie de Dumnezeu creaturilor, stă dreptatea 
lui. A facut-o aceasta spre folosul tuturor, cum am arătat 
înainte. Căci cele mai mici sunt încadrate în cele mai mari 
ţi toate îşi sunt de folos reciproc. La obiecţia unora că 
Dumnezeu nu s-a arătat drept făcând pe uncie raţionale. 
pe altele nerationalc. pe unele picritoarc şi pe altele 
nemuritoare, se răspunde că cele materiale şi aparent 
pieritoare sunt si ele făcute pentru a fi spiritualizate şi 
făcute nemuritoare ajutând şi ele la creşterea spirituală a 
primelor. Materia e făcuta şi ea să devină lumina de Ia 
început, sau mai sus de ea, prin spiritul omenesc umplut 
de dumnezeire. Dreptatea lui Dumnezeu se arată astfel în 
faptul dc-a susţine pe fiecare în rolul cuvenit lui în 
dezvoltarea întregului univers. 

232. Se răspunde unei alte obiecţii la afirmarea 
dreptăţii lui Dumnezeu: pentru ce tolerează, ca cei drepţi 
şi buni să fie făcuţi să sufere de cei răi? Răspunsul arată 
că nu prin alipirea la cele materiale şi trecătoare sporesc 
cei drepţi tit putere şi in fericire. Ei găsesc o fericire 
supenoară in sporirea în puterile spirituale şi se pregătesc 
pentru o astfel de fericire după viaţa pământească. Ei mai 
contribuie prin aceasta să nu crească râul între oameni. 

233. Ajutând Dumnezeu . prin dreptatea Iui . făpturile 
sa se menţină în rânduiala comună ce 1 i s-a dat. neeon- 
Fundându-se şi nedezbinatc prin afirmarea egoistă, lu- 
crează prin această rânduiala la însăşi mântuirea şi 
fericirea lor veşnică. Le ajuta prin aceasta sâ rămână 
inir-o egalitate a imponanţei lor. chiar dacă ele sunt 
inegale prin fiinţa lor şi Dumnezeu le păzeşte în acelaşi 
timp această inegalitaie, nepromovând un amestec al 
formelor lor. 

Capitolul IX 

234. Lui Dumnezeu i se dau în Scriptură numiri 
opuse, dar toate sunt încadrate în bine. Nu se spune ca e 
şi bun şi râu, ci numai că e şi mare şi mic. şi acelaşi şi 
altul şi asemenea cu creaturile şi reasemenea. Căci ţoală 
varie tatea creaturilor îl au pe El ca uză , deci pentru această 
varietate are o temelie în El, sau mai bine zis în voinţa 
Iui. Căci produce o creaţie bogată, variată, dar în care 
toate se întregesc reciproc. El c marc. pentru câ exista o 
creaţie uriaşă şâ componente mari în ea, dar e şi mic. 
pentru câ c Creatorul componentelor mici. E asemenea 
cu toate, pentru că toate sunt din lucrarea Iui, dar şi 

ncascnicnea cu clc, fiind infinit mai presus de ele. Este 
acelaşi în toate, dar în fiecare lucrează ca altul. 

235. Dumnezeu se arată mare nu numai pentru că 
universul creat e mare, ci peniru câ El e simţit ca nesfârşit 

mai marc ca universul. El dâ mereu aice ţi alte daruri 
creaturilor şi o va face aceasta în veci. arătând mărimea 
sa nesfârşită. 

236. Dumnezeu se face în acelaşi timp mic. sau îşi 
face mică puierea lui pe măsura componentelor ultramici 
ale universului, Căci nu vrea să le copleşească prin 
mărimea lui. Dar încadrând pe cele mici în mărimea 
universului, se araiă ca mare chiar în micimea lui. E o 
micime nesLâpâniiă. nemărginita Se extinde din cele în 
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care apare arătând ca e în toate. In micimea tui e o 
adâncime nesfârşită, pusa în valoare când voieşte şi după 

cum voieşte. 

237. E Acelaşi şi la fel în eternitate, nescâzut. ne- 
schimbat. Câci are în Sine toate în mod neschimbat, deşi 
contrare. Câci în El formează o unuatc mai presus de 
orice unitate dependentă de El. E Acelaşi ca Cel ce nu 
creşte, câci c dincolo de tot ce ar putea sa i se adauge. E 
într-o identitate mai presus de orice identitate, pentru câ 
nici mii se adaugă ceva, nici nu poate pierde ceva din ea, 

238. Având identitate care Ic cuprinde pe toate. El 
s<c afla in toate, oricât de variate, dar c şi mai presus de 
formele lor. care prezintă definiri ale lorcuprînse din veci 
în El. în infinitatea lui mai presus de orice formă. Fiind 
în toate cele variate El apare şi ca altul. 

239- Toate fiind din puterea lui. El este asemenea lor 
şi le dăruieşte o tot mai mare asemănare cu Sine. dar 
numai dacă se întorc spre El cu voia lor. în acelaşi timp 
rămâne infinit mai presus de asemănarea cu ele. 

Cele cauzate sunt asemenea cauzei ultime, dar cauza 
fără cauză este totdeauna profund ncasemenea cu ele. 
Fiind asemenea tuturor şi fâcându-le pe loate sâ crească 
în această asemănare, El este şi Cel ce le susţine şi le 
sporeşte în unitate. 

240- Deci toate sunt şi asemenea şi ncasemenea lui. 
Fiind asemenea pot spori în imitarea lui. Dar El Fiind 
nesfârşit, nu pot ajunge niciodată la asemănarea deplină 
cu El. 

241. Dumnezeu este şi Cel ce stă şi şade. El stă ca 
Cel cc-şi păstrează identitatea în mod neclintit şi lucrează 
la fel spre binele tuturor. De aceea esie şi cauza stabilităţii 
formelor şi a mişcării lor statornice spre El, Ncieşind din 
Sine, nu se micşorează prin darurile ce le dă. 

242. Dar Dumnezeu e şi Cel ce se mişcă. Dar 
mişcarea nu-1 face sâ se schimbe sau micşoreze. El e 
Nemişcatul mişcător. Nu se poate spune câ El c numai 
ncnuşcat. căci are o iubire faţă de toate şi dăruieşte din 
Sine atâta cât pot primi creaturile nesfârşit de mici. 
deosebite faţa de El. Teza lui Aristotel despre nemişcatul 
mişcător devine înţeleasă prin iubire. 

243. Dumnezeu esie şi egal cu Sine nu numai ca Cel 
ce rămâne în nesfârşirea sa. ci şi ca Cel ce le dâ tuturor o 
egalitate prin interesul Iui pentru toate şi o importanţă 
egală pentru realizarea creaţiei ca întreg. 

Dumnezeu nu esie numai izvorul existenţei, ca Cel 
ce este. ci şi al mişcării, pentru cele ce nu pot lî făcute 
desăvârşite şi infinite ca El. ci au sâ înainteze spre 
desăvârşire, cu ajutorul lui. Se vede şi aici concepţia 
nepanieistă a lui Dionisie. De altfel existenţa adevărata 
nu poate fi o existenţă încremenită. Chiar în Sine. 
Dumnezeu cel în Treime are mişcarea iubirii intre cele 

trei Persoane. Dar aceasta c o mişcare neschimbata, 
pentru câ este o iubire infinită, care nu creşte şi nu 
scade. Mişcarea aceasta stă la baza mişcărilor sale spre 
creaţie şi a mişcărilor din creaturi. Câci şi acestea simt o 
mişcare intre ele şi spre Dumnezeu, ca dovadă a unităţii 
lor şi cu Dumnezeu, a voinţei de- a spori această, unitate. 

Numai râul face mişcarea lor mijloc de dezbinare. 

Accastâ mişcare desăvârşita a iubirii între Persoanele 
Sfintei Treimi îl face pe Dumnezeu nemişcat prin ea spre 
ceva deosebit de El. Dar vot ea face posibila mişcarea 



Celui nemişcat în sensul amintit, nemişcat din Sine spre 
crearea existenţelor deosebite de El şi spre creşterea lor. 
mişcare împărţită, variată şi micşorată pe măsura crea- 
turilor care se pot mişca astfel şi ele în mod mărginit, dar 
şi mereu sporit. 

Trebuie accentuat câ mişcarea între Persoanele dum- 
nezeieşti şi cea între făpturi şi între ele şi Dumnezeu, nu 
poate fi decât iubirea. Iar iubirea este una cu binele. De 
aceea spune Sf. Maxim câ omule făcut sâ înainteze de la 
existenţă, sau de la a fi. la existenta buna sau la a fi bun, 

Mişcarea spre bine. sau spre unitate între ele e proprie 
componentelor existenţei. Binele e propriu existenţei şi 
în ea e implicată creşterea în bine, pentru câ existenţa e 
de la Dumnezeu. De aceea a fi e cea mai mare taină, 
pentey câ e de la Dumnezeu, care e ex isienţa prin definire 
(6 63 V). sau supraexistenţa prin Sine. Şi de aceea exis- 
tenţa venită de la El nu mai e nimicită, chiar când e râu 
folosită, ca în demoni. Chiar înţelegerea ca mişcare re- 
ciprocă între persoane sfcujcşte iubirii, câci afirmă în 
Dumnezeu intimitatea fără margini a Persoanelor dum- 
nezeieşti şi unriârcştc în făpturi apropierea între ele şi 
Dumnezeu. 

Dumnezeu Ic susţine pe toate ca altele, apărând şi El 
în ele ca altul şi altul, tocmai pentru a le atrage pe unele 

spre altele ca demne de-a fi iubite. Ele se susţin ca 
asemenea şi neasemenea pentru ca sâ aspire sâ (le tot mai 
asemenea între ele şi cu Ei. 

Capiroiul X 

244. Prin durerile dufci se face voia lut Dumnezeu 
cel iubit, câlcându-sc peste egoismul care promite plăceri 
amăgitoare. 

245. Dumnezeu e cel mai bătrân sau Cel mai vechi, 
fiind infinit înainte de toace. Dar c şi Cel mai tânăr, câci 
niciodată nu îmbătrâneşte şi e ţinta spre care înaintează 
toate. Căci ceea cee ţinta noastră, c mai tânăr ca noi. care 
înainiâm spre ea. El nu îmbătrâneşte, pentru câ nu se 
mişcă, ci rămâne mereu în Sine la fel. E cel mai bătrân. 
ca începutul mişcării tuturor, dar şi cel mai tânăr, fiind 
ţinta neschimbată spre care se mişcă toate. 

246- Ca atare, Dumnezeu este nu numai etern, ci şi 
veacul în care se mişcă cele ce vor dura veşnic. însă şi 
timpul sau baza timpului în care se mişcă. EI se mişcă 
născându-lc pe toate, dar rămâne în Sine nemişcat. De 
aceeaeşietemitaieaînSine.darşi timpul încarc se mişcă 
toate şi veşnicia spre care se mişcă. Fiind originea celor 
ce suni aduse la existenţă şi susţinute in mişcare fără 
sfârşit e totodată deasupra timpului şi veşniciei. 

247. Dar întrucât cele create sunt făcute pentru a 
înainta în El în veci. primesc şi ele numirea de veşnice. 
deşi înaintează spre El sau în El în timp. Ele sunt deci 
veşnice prin împărtăşire de veşnicia lui, nu prin ele cum 
este El. Ele în sens propriu veşnic pentru câ durează prin 
El in veci şi le face şi pe cele create să dureze în veci. El 
este Cauzatorul veşniciei. Mai bine zis El este eEem. câci 
nu e numai fără sfârşit, ci şi fără început. CrcaturiJe nu 
sunt prin ele incoruptibile, cum este Dumnezeu, ci prin 
împărtăşirea voită de El. Sunt incoruptibile întrucât suni 
ţinute în această stare prin legătura cu El. Ele sujii însă ţi 
temporale. Numai în timp înaintează in veşnicie, căci 






cresc spre ea. Ele au o neschimbare. întrucât rămân în 
această mişcare în EI. pe când El este neschimbat nu 
prinlr-o mişcare spre o ţintă mai presus de El. Din acestea 
încă se vede deosebirea de fiinţă între Dumnezeu şi 
celelalte, adică o concepţie nepanteistâ. 

Creaturile unesc în ele limpul cu veşnicia. în- 
trucât rămân şi devin veşnice prin neoprirea înain- 
tării în Dumnezeu, Cel etern prin El însuşi. 
Dumnezeu însă este pur etern sau veşnic prin Sine. 
Veacut este un întreg al timpului, un timp cu o ţintă ca 
sens; sau este o întâlnire între eternitatea lui Dumnezeu 
şi timp. Veacul este mai mult sau mai pujin timpul 
având drept ţintă eternitatea sau fiind mai mult sau mai 
puţin copleşit de eternitatea lui Dumnezeu. Veacurile 
sunt şi înireguri temporale gândite de Dumnezeu cu 
voia. înainte de-a le da fiinţă, sau care au primit fiinţa 
de la El. sau care s-au umplut de eternitatea lui Dum- 
nezeu dupâ ce s-au creat de El. Astfel. Dumnezeu 
Cuvântul s-a născut înainte de toţi vecii. Dar pot fi şi 
intreguri temporale preştiuic de Dumnezeu în curgerea 
lor sau care au ajuns la un sfârşit care nu e o unire cu 
Dumnezeu. Dar ajung şi Ia unirea cu El când dialogul 
cu EI e temporal şi veşnic sau tot mai veşnic, pe măsura 
sporirii dialogului. Dar e şi o veşnicie a monologului 
nesfârşit al omului cu sine însuşi, sau a falsului dialog 
cu demonii şi cu duşmanii săi. socotit de el ca supremul 
dialog. 

Lumea îngerilor este mai veşnică în sens bun decât 
cea a oamenilor, pentru câ este în sens mai propriu. 
îngerii nu cresc cu timpul. în timp. Făpturile umane 
fiind suflete îmbrăcate în trupuri trecătoare şi corupti- 
bile, mai ales dupâ păcat, au un mai mare grad de 
temporalitate. Dar şi ele suni destinate să ajungă şi cu 
trupurile, ba chiar cu universul văzut cu care sunt 
legate. în veşnicie. Dar la covârşirea limpului prin 
veşnicie, făpturile umane şi universul material vor 
ajunge numai prin înviere. Atunci toată materia univer- 
sului cu care e legala şi cea a trupului, va redeveni 
lumina, cum avea să devină dacă nu intervenea păcatul. 
Universul nu va mai avea nici o opacitate şi întunecime 
în relaţiecu Dumnezeu. Dumnezeu, izvorul luminii sau 
al sensului nesfârşit şi al iubirii nemărginite-, se va 
vedea şi simţi prin toţi oamenii şi prin lot universul. 
Toate vor trăi unitatea deplină cu Dumnezeu şi între 
ele. Dimpotrivă, peniru cei ce au cultivat dezbinarea 
egoistă şi duşmănia, universul va deveni cu totul 
întunecat. Dar întunericul acesta va fi sporii de în- 
tunecimea feţelor duşmănoase. Se vor trăi toate ca 
întuneric şi în acelaşi timp într-o chinuitoare sin- 
gurătate. Vor trăi şi ele o incoruptibilitate în sensul câ 
nu vor putea fi nimicite de răutatea dintre ele. Câci 
Dumnezeu nu-şi reneagâ creaţia, chiar dacâo Iasă să se 
simiâ străină de El şi în suferinţa duşmăniei şi dezor- 
dinii. 

împărăţia lui Dumnezeu care va dura în vecii vecilor, 
va fi o împărăţie care va reprezenta apropierea maximă a 

lui Dumnezeu ca împărat Tată şi a Fiului ca împărat 
Frate, de oameni şi a oamenilor intre ei. 

Prin Hrisios. Dumnezeu a coborât şi el la trăirea 
timpului şi amintirea ei o va păstra transfigurată in vecii 
vecilor adică în eternitatea în care a adunat tot ce s-a trăit 
ca drum spre veşnicie de oameni şi de Fiul lui Dumnezeu 



făcut om. care va face şi pe Tatăl şi pe Duhul Sfâni să 
realizeze cu preţuire transfigurarea celor ce au fost trăite 
cu iubire în timp. Dimpotrivă, acestea vor chinui în veci 
pe cei s-au imprimat cu încăpăţânare. în irairea lor în 
spirit, de duşmănie şi de egoism. 



Capitolul XI 

248. Pacea nu poate fi decât între mai multe. Şi e 
pace între ele când caută sâ se întindă fiecare la nesfârşit. 
E un paradox faptul de-a rămâne toate in graniţele lor şi 
totuşi de a avea o pace. o armonie între ele. având fiecare 
nevoie de celelalte. E pe de o parte o despărţire între ele. 
pe de alta. ceva ce le uneşte sau o necesitate a fiecăreia 
de celelalte. Cel ce le uneşte c Dumnezeu. 

249. Pacea e tăcută. Nu e gălăgioasă. în pace nu-şi 
strigă fiecare voinţa de-a se inunde peste altele. Deci 
pacea c linişte. 

250. Pacea între toate, care rămân totuşi multe, nu 
se bazează numai pe o înrudire lăuntrică între ele. ci pe 
faptul Câ ele sunt produsul unor procesiuni ale Iul 
Dumnezeu, care în Sine rămâne Unul. Prin unitatea 
manifestată în toate actele deosebite prin care creează şi 
susţine toate, le susţine şi le aduce şi pe cele create şi 
susţinute de multele procesiuni ale lui Dumnezeu. în 
uniiatea sa. fără sâ Ic confunde. Accasiă unitate mai 
presus de orice unitate din lume n-o putem înţelege şi 
exprima, dar putem cunoaşte varietatea participărilor 
creaturilor lâ procesiunile sau lucrările creatoare şi 
susţinătoare variate, ce pornesc din participări care le 
uneşte, fără să le confunde. 

251. Unitatea izvorului dumnezeiesc al procesi- 
unilor creatoare şi susţinătoare ale tuturor, susţine între 
acestea o legătură, care în cele conştiente ia şi caracterul 
unei afecţiuni. Toate se bucură de toate, câci toate se 
întregesc şi se îmbogăţesc din bogăţia nesfârşită şi bună 
a lui Dumnezeu care se revarsă în toate. Câci însăşi 
unitatea dumnezeiască străbate prin toate, prin lucrările 
pornite din ea. Cel mai mult se îmbogăţesc de darurile 
dumnezeieşti îngerii, ca minţi pure care tind prin fire sâ 
înţeleagă pe Dumnezeu Cel Unul şi să răspundă prin 
aceasta iubirii lui. între ele şi Dumnezeu se realizează o 
unilaic neconfundată, căci ceea ce înţelegi mai mult. 
iubeşti mai mult. sau voinţa de înţelegere e animată de 
iubirea celui pe care voieşti sâ-l înţelegi. Prin înţelegere 
se realizează o anumită unire între cel ce înţelege şi cel 
înţeles. Dar iubirea face pe cei ce înţeleg mai mult prin 
superioritatea lor sâ comunice şi celor inferiori 
înţelegerea lor şi prin aceasta sâ-i apropie de ei. 

Unii obiectează câ dacă fiecare vrea sâ rămână el 
însuşi şi sâ se afirme pe sine. cum mai doreşte pacea cu 
altele? Autorul răspunde câ prin faptul însuşi câ fiecare 
vrea sâ rămână în idcnli lalea sa. nu voieşte nici sâ se 
amestece cu altele, nici sâ se dezbine de ele. câci in 
amândouă cazurile se păgubesc în identitatea lor. Prin 
pace toate sunt pe de o parte nemişcate din identitatea lor. 
pe de alta se mişca spre înălţarea lor în Dumnezeu şi spre 

îmbogăţirea lor în legătură cu altele. Prin pace sunt şi 

mişcate şi nemişcate în identitatea lor şi se bucură ca şi 
celelalte sâ fie la fel. 
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252. Chiar daca unele se afirmă pe ele împotriva 
.aii ura, nu voiesc să cada cu lutul din identitatea lor. adică 
din unirea lor lăuntrica şi sa devină neslabile. Iar stabili- 
tatea în ele însele nu o pot avea decât în legătura cu 
celelalte, deci prinir-o anumită pace cu ele. într-un fel 
suni şi ei duritori de pace. deşi se înşală socotind că se 
menţin prin alipirea la cele trecătoare şi prin dezbinare. 

253. Cel mm mult ne ajuta sa păstram pacea în noi. 
intre noi şi cu Dumnezeu. Iisus Hrisios. EI ne-a împăcat 
ca om cu Sine şi [>rin Sine. ca Fiul lui Dumnezeu, cu 
Taiâl. El nc-a adus. ca Dumnezeu, pacea dinainte de veci 
în ta* Sine si Taiâl. 

254. E pusă şi aici problema existenţei şi creşterii in 
Dumnezeu prin participare, noţiune care n-a fost deplin 
clarificată în scrisul vechi bisericesc. Idccadc participare 
o foloseşte şt Sf. Atanasie. Creaturile există şi cresc 
spiritual prin participare la puterile dumnezeieşti. Ele 
sunt nu numai subiecte ale existenţei şt puterilor create 
din nimic, ci şi ale puterilor dumnezeieşti, care le susţin 
pe primele. Deosebirea loriic Dumnezeu cea Dumnezeu 
le arc prin fiinţa, pe când ele le primesc ca raze de la 
Dumnezeu. Ele nu sunt prin aceasta nici una cu 
Dumnezeu, nici separate de BL Nu e nici panteism, 
nici separatism intre lume şi Dumnezeu. Dumnezeu 
c deosebit de creaturi prin fiinţa, sau prin faptul ca El e 

mai presus de fiinţa sau de existenţa (ouCÎot. de la 

f.îvai) creaturilor, pe care ele o au de la El drept cauza. 
pe când El o arc necauzaiâ şi cauzatoare. In aceasta 
calitate Dumnezeu ca fiinţă este şi nepanicipabif 

Capitolul Xfl 

255. Daca există o sfinţenie în lume. daca exista o 
domnie în lume. trebuie sa existe un izvor al lor mai 
presus de ele. Eun izvor nesfârşit al lor. căci conduce pe 

cei sfinţi şi pe cei cu o autoritate spirituala în lume Spre 
o iot mai înalta autoritate. Autoritatea adevăraiâ însă nu 
e cea care se impune cu sila. Fiecare om are o autoritate 

asupra naturii; "îngerii au o autoritate asupra oamenilor. 

dar o autoritate iubită. Adevărata autoritate e unita cu 
sfinţenia, care e una cu curăţia şi iubirea. Dumnezeu are 
o sfinţenie ce se revarsă generos ca iubire curata, neego- 

isiă. în îngeri ţi in oameni 

256. Dumnezeu nu e numai desăvârşit sau nemăr- 
ginit, cum sunt desăvârşite şi se pot întinde nemărginit în 
El cele create (îngerii, oamenii), ci e suprade săvârşii. El 

c marginea nemărginită a oricărei făpturi, a oricărei 

nemărginiri în care se pol întinde făpturile. Din ace asii 
supranemarginire vin darurile în veci nemărginite, ne- 
sfârşite în toate creaturile. 

Capitolul XIII 

257. Avem mereu în aceste scrieri deosebirea imre 
fiinţa împărtăşita şi lucrările ei ce vin în toate. învâţâlurâ 
afirmata de Sfântului Grigorie Palama. 

258. Este Unul. pentru că este toate şi mai presus de 

toate. Le cuprinde pe toate şic mai mul i decât toate. Daca 
nu le-ar cuprinde pe ţoale şi n-ar fi toate din El. n-ar fi 
unicul Unul. 



259- Fiind Unul care le cuprinde potenţial pe coate, 
din El sunt toate. De aceea nici o existenţă nu c nepartaşă 
de El. Toate sunt din puterea şi prin puterea lui. Toate au 
fost gândite în prealabil de El şi sunt menite sâ -se adune 
în El. El este unicul Unul, dar şi Cel capabil sale cuprindă 
pe toute. 

2 60- Toate sun t părtaşe de El ca Unul. precum toate 
numerele sunt părtaşe de Unul. Orice numerotare trebuie 

sâ înceapă de la unul ţi oricâte sunt cele nu mârâie, 
formează împreuna o unitate. Doi formează o uniune, 
zece. o grupă unitară. Iar de sunt mai mulţi, formează 
împreună o grupare unitara: sunt legaţi toţi între ei prin 
ceva. O jumătate a ceva. e legată şi ea de unul, din care 
face pane. 

2ol. Dar toate din univers, oricât de multe ar II. nu 
sunt numai o unitate între ele. ci provin şi din Unu] mai 
presus de ele. Căci acel Unul cmai înainte de orice unul. 
sau de întâiul lumesc şi de orice unitate a tuturor. 

Orice unul creai seailă fără să vrea în relaţie cu altele. 
deci nu e Urlul absolut, irtdependeni de orice şi suficient 

sieşi. Dacă toate din lume sunt dependente una de alta. 
lumea întreagă trebuie sa fie şi ea dependentă de Unul 
independent, absolut, nesupus relaţiilor, care deci are 
toaie în S ine. Lumea cu unităţile compuse sau dependente 
este astfel o dovadă pentru existenţa sau supraexistenţa 
unui Unu absolui, independent, care are lotul în Sine. E 
un Unu desăvârşit, un Unu prin Sine. Numai El poate 
explica unitatea lumii, compusa din unităţile ei, sau în 
caic toate unităţile au nevoie uncie de altele. 

Toate unităţile create sunt pasive, supuse, iar unele şi 
pătimaşe. Unul suprem e numai activ. El e desăvârşit 
liber, deci atotputernic. Câci o libertate slăbită înseamnă 
o putere împuţinată. Iar libertatea adevărată lucrează 

totdeauna binele. Deci în Dumnezeu nu e nici o pasivitate 
sau patimă. Se vede şi din aceasta deosebirea de fiinţa 
între Dumnezeu şi lume. contrar oricărui panteism. Şi 

numai o libertate desăvârşită poate ft la originea lumii. 
Căci ceea ce e lipsit de putere în el însuşi, nu poate avea 
originea în el. 

Cele multe sunt una într-un întreg, sau prin legaturile 

dintre ele. Căci nimic nu siă de sine. Şi toate din univers 
sunt într-o unitate, iar această unitate îşi are originea in 
Cel Unul mai presus de ca. Acel Unul este în toate prin 
lucrările lui care în El sunt una. 

Pe toate Ie-a avut in gândirea sa Cel Unul. Dacă n*ar 
fi El ca Unul nesfârşit, n-ar fi cele mulleşi legătura dintre 
ele. Cel Unu] este cauza tuturor. 

262. Dar Dumnezeu este Unul şi totuşi rodnic şi în 
Sine însuşi. E Unui ca Tatăl Fiului, care c şi El Unul 
pc ritm că în actul rodnic iei sale Tatăl e infinit. Şi amândoi 
sunt una. La fel e Unul in Sine şi una cu Tatăl şi cu Fiul. 
Duhul Sfânt. 

Dumnezeu e Unul care nu exclude faptul de-a Ti 
întreit E pnn aceasta mai presus de unitate şi mulţime. E 
Unul şi totuşi Trei. Sau suni Trei şi coiuşi Unul. Fiul e 
chipul Tatălui despre Sine însuşi, nedespărţit de Sine. 
Tatăl se cugetă pc Sine. şi chipul cugetat al sau însuşi C 
Fiul. Dar El îşi şi iubeşte chipul său. adică simte bucuria 

de HI; dar pentru aceasta şi Fiul trebuie să-l iubească Şt 
simţirea nedespărţită de Siiic e Duhul Sfânt. Tatăl e 
nuntea ce se cugetă şi se bucură de Sine. sau se simte pe 
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Sine. Dumnezeu e minie. care se cugetă şi se voieşte 
simţind bucuria de Sine sau de chipul său şi de simţirea 

Sft. Astfel e Unul şi totuşi întreit Taiâl cugetându-se şi 

cunoscându-se ca chip al său, se vede in chipul său şi ca 
putând cuprinde umanitatea pe care voieşte să o creeze 
pentru a-şi extinde iubirea sa. De aceea Fiul. ca chip. este 
Cel ce asumă cu voia Tatălui umanitatea, pentru eu Tatăl 
să se vadă în chipul sau ca putând crea şi subiecte 
iubitoare create din nimic. 

Omul este .şi el un chip al Treimii nu numai ca cel ce 
se împlineşle prin uliu I ,şi se bucură de acela prin al treilea, 
ci şi ca cel ce are şi el un chip -al său şi se bucură de el. 
Responsabil Halea mea faţade mine. mă arată ca doime şi 
in acelaşi timp ca unime. Bucuria mea faţa de chipul meu 
mă arată ca ireiine şi Lotuşi ca unime. Dar aceasta presu- 
pune o Treime supremă. Fără ace asia responsabilitate cad 
in grosolănie, in nesimţire. Această grosolănie şi nc- 
KtrtlţiCE e produsă de orice panteism care anulează 
valoarea persoanei. 

Poate chiar în rugăciunea inimii în care mintea 
priveşte spre inimă şi se trăieşte unita cu ea, bu- 
curându-se de ea ca de chipul iubit şi iubitor al sau, 
se trăieşte legătura cu Dumnezeu Cel Unul şi întreit. 

Unul suprem nu se poale trăi ca Unul pustiu, singur. 
Nici omul când e singur cu sine nu trăieşte această unitate 

ca o singura tare. 

263. Toate creaturile sunt gândite dinainte de veci în 
unitatea ticimii şi se adună în ca, Faptul că sunt mulţi, nu 
le împiedică de-d fi una. cum şi Dumnezeu pe de o pane 
c Unul. pc de altă parte o Treime neconfundata. Din El 
ţi spre El sunt toate; în El se mântuiesc şi se desăvârşesc 
în fericirea unităţii. 

Cel Unul c dinainte de tot unul creat de toată mulţimea 
unitară. El cuprinde în Sine părţile si iniregurile, pentru 

că e Unul mai presus de once unitate. El cuprinde ho- 
tarele şt nehotâmicia sa. marginile şi nemărginirea sa. 
JSiiu hotarele şi marginile nu mai suni deplin hoiare şi 
margini care separă, ci disting şi unesc. El e marginea 
nemărginită a existenţei însăşi, sau a creaţiunu întregi. 
Aceasta există numai pentru că este El cel nemărginit, cel 



ce c cauza tuturor. Nu se poate opri existenţa într-un goL 
nu poate fi prin sine; nici nu poate fi ca însăşi, în nepu- 
tinţele ei. nemărginită. Ea trăieşte ca mărginită, in nemăr- 
ginirea lui. relativitatea ei în absolutul lui. 

Fiind cauzatorul luiurorcare. ca mulic. se numără. El 
produce şi pe unul general al creaţiei, dar şi orice unul 
care reprezintă firi. specii, neamuri. Orice unul din Creaţie 
şi toate numerele din creaţie se împărtăşesc de El ca Unul 
mai presus de ele. şi cauzatorul lor. Ele au Milita sau 
existenţa prm împărtăşire, pc când Unul mai presus de 
numere e Unul prin Sine. El hotărniceşte iot numărul şi 
pe fiecare din numere. Nu se poate înainta la infinit prin 
numărare, Dar Unul Cauzator al tuturor numerelor este 
infinit. Cele create de El sunt numărate pentru că primesc 
existenţa şi nu suni Unul infinit cu el însusj. ci sunt 
mărginite. Numerele reprezintă mărginirea celor create 
şi de aici faptul că cele numărate nu există prin ele. 

Wind mai presus de existenţă sau de existenţa cauzată 
şi deci compusa din componente mărginite. Dumnezeu e 
mai presus şi de numâr. Când spunem că e Unul in fiinţa 
şi întreit în Persoane, nu înţelegem pc Unul şi pc Trei cum 
înţelegem pe unul şi pe irei Create. Aceste numere n-au 

în Dumnezeu sensul mărginit ca în cele create. De aceea 
lui Dumnezeu nu i se potriveşte nici vreo numire, Căci 
numirile indică deosebirea unora de altele, deci o măr- 
ginire a lor. chiar dacă exista între ele o legătură care Ic 
uneşte, dar nu într-o unitate infinită. Noi îi dam lui 
Dumnezeu numirile noastre care exprimă mârginiiul sau 
un mărginit în care iradiază din întregimea lui infimul 
De aceea pe de o pane nu ise potrivesc numirile luate de 
la creaturi, dar pe de alia întrucât proprietăţile lor vin de 
la EL li se potriveşte şi lor un sens dumnezeiesc al acestor 
numiri. Li se poate spune şi unor oameni care cresc in 
Segăiură cu El. dumnezeieşti sau dumnezei sau îndum- 
nezeiţi, ca subiecte prin panici pare ale unor lucrări şi 
însuşiri cărora Dumnezeu Ic csie Subicci prm fiinţă. Dar 
Dumnezeu însuşi ca Unul şi izvor ui unităţii prin Sine e 
mai presus de toate aecsie numiri. Lui i se potriveşte mai 
bine negarea oricărui nume. Dar aceasta nu ca lipsit de 

ceea ce neagă ele. ci ca fiind mai presus de aceasta. 



A celui între sfinţi 

DIONISIE AREOPAGITUL 

Despre 

TEOLOGIA MISTICĂ 



Capitolul I 



Către Timotei 



Treime mai presus de fiinţa, Supradum- 
nezeule. Susţinătorul înţelepciunii dumnezeieşti 
acreşlinilor, îndreplează-ne spre vârful mai pre- 
sus de cunoaştere şi de exprimare şi culmi- 
nam al raţiunilor unde misterele simple*, 
frumoase, absolute şi neschimbate ale teolo- 
giei suni acoperite în chip supraluminos în 
întunericul tainic ascuns, supraluminând 
supraarâiarea lor în cel mai mare întuneric şi 
umplând minţile fără vedere* în chip cu totul 
nearâtat şi nevăzut de strălucirile suprafru- 
moase. Aceasta o doresc eu. Iar tu, iubite 
Timotei, prin ocuparea intensa cu vederile 
tainice, părăseşte simţurile* şi lucrările 
înţelegătoare şi toate cele sensibile şi inteligi- 
bile şi toate cele ce nu sunt şi sunt - şi tinde în 
chip neştiut, pe cât e cu putinţă, spre unirea 
cu Cel mai presus de toată fiinţa* şi 
cunoştinţa. Căci prin ieşirea curată din tine şi 
din toate, nesupusă relaţiei cu ele. şi abso- 
lută*, vei fi înălţat la strălucirea întunericu- 
lui* dumnezeiesc, înlăturând toalc şi ieşind 
din toate. Dar aceasia înseamnă că negaţiile 
cu privire Ia El nu se opun afirmaţiilor 6 ^. 



§2 



Dar ia seama ca nimeni din cei neiniţiaţi* 
în taine să nu audă acestea, Iar aceştia sunt 
stăpâniţi de cele existente şi-şi închipuie că 
nu e nimic în mod suprafiinţial mai presus de 



cele ce sunt. ci socotesc că ştiu prin cunoştinţa 
lor pe Cel ce-a pus întunericul acoperământ 
al Iui (Ps. 17,13). Iar dacă mai presus de 
aceşlia sunt* dumnezeieştile lumini tainice, 
ce ar spune cineva despre cei străini de taine 
(xSv (J.5AA.0V ctllijcJTCOV), care caracte- 
rizează cauza aşezată mai presus de toate cele 
din urmă ale existenţelor şi spun că ea nu e 
întru nimic mai presus de formele văzute de 
ei, ca fiind fără Dumnezeu şi de multe 
feluri 265 ? Faţa de aceasia trebuie să se atribuie 
lui Dumnezeu. Celui ce e Cauza tuturor, toate 
afirmaţiile care trebuie să se vadă la ea* şi mai 
principal toate negaţiile, ca fiind mai presus 
de toate şi să nu socotească că negaţiile sunt 
opuse* afirmaţiilor, ci mai degrabă că ea este 
mai presus de toate privaţiunile şi de toată 
negaţia şi afirmaţia 26 **. 



De aceea dumnezeiescul Bartolomeu* spune 
că teologia (învăţătura despre Dumnezeu - 
Scriptura) este multă şi foarte puţină şi 
Evanghelia este largă şi mare, şi iarăşi foarte 
concentrată. Mie mi se pare că el a înţeles în 
mod mai presus de fire faptul că buna cauză 
a tuturor este mult grăitoare* şi scurt grăitoare 
şi totodată negrăitoare, ca una ce nu are nici 
cuvânt*, nici înţeles, deoarece se află în mod 
suprafiinţial, mai presus de toate şi e desco- 
perită şi cu adevărat arătata numai celor ce 
străbat toate cele sfinte şi curate şi au depăşii 
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tot urcuşul tuturor culmilor sfinte şi ţoale 
luminile dumnezeieşti şi au părăsit toate 
ecourile* şi cuvintele cereşti şi au pătruns în 
întunericul unde este cu adevărat, cum zic 
Scripturile, Cel ce e dincolo de toate. Căci 
dumnezeiescul Moise* nu primeşte simplu 
porunca sâ se curâţeascâ întâi el însuşi şi sâ 
se despartă de cele neasemânâtoare, ca sâ 
audă dupâ toata curăţirea trâmbiţele puternic 
sunătoare şi să vadă. sub multe lumini, razele 
curate şi bogat revărsate ce fulgerau din ele; 
şi dupâ aceea s-a despărţit de cele multe şi cu 
cei mai de frunte dintre preoţi a ajuns la 
culmea urcuşurilor dumnezeieşti. Dar nici 
prin acestea nu se întâlneşte cu Dumnezeu 
însuşi şi nu-1 vede pe El (căci c nevăzut), ci 
locul unde a stat*. Iar aceasta socotesc că 
înseamnă câ cele mai dumnezeieşti şi mai 



culminante dintre cele văzute şi înţelese suni 
nişte raţiuni supuse* şi subordonate (prin pre- 
supunere) Celui ce e mai presus de toate, prin 
care se arată prezenţa lui mai presus de orice 
înţelegere în vârfurile inteligibile, în care se 
află ca în nişte locuri proprii; era o prezenţa 
care se afla în cele văzute şi în cei ce văd; şi 
atunci Moise s-a eliberat de ele şi de ei*, 
urmând sâ pătrundă în întunericul neştiinţei 
la Cel eu adevărat tainic, intrare prin care 
părăseşte toate percepţiile cunoscute, ca să 
ajungă în Cel cu totul nearătat şi nevăzut, 
fiind întreg dincolo de toate, nernaiaflându-se 
în nimic, nici în al său, nici in al altuia. Căci 
era unit desăvârşit cu Cel necunoscut în sens 
bun prin nelucrarea oricărei cunoaşteri* şi 
cunoscând mai presus de minte, prin faptul câ 



nu cunoştea nimic 
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Capitolul II 

Cum trebuie a ne uni cu Cauzatorul tuturor 
şi mai presus de toate şi a-i închina laude 



In acest întuneric supraluminos (mai pre- 
sus de lumina) dorim noi* să ajungem şi sâ 
vedem şi să cunoaştem prin nevedere şi 
neştiinţa ceea ce e mai presus de vedere şi 
cunoştinţă, neputând fi vâzut, nici cunoscut. 
Căci aceasta este a vedea şi cunoaşte cu 
adevărat; şi a lăuda în mod mai presus de 
fiinţă pe Cel mai presus de fiinţă, prin în- 
lăturarea tuturor celor ce sunt*. E aşa cum cei 
ce fac o statuie naturală, înlăturând toate 
acoperămintele adause vederii curate a celui 
ascuns, descoperă, prin depărtarea aceasta, 
ceea ce e ascuns în el însuşi. Dar trebuie, cum 



socotesc, sâ lăudăm negaţiile*, contrar 
afirmaţiilor. Căci începând de la cele mai 
dintâi, ajungem la acelea (de ia afirmaţii la 
negaţii), coborând prin cele din mijloc Ia cele 
din urmă. Iar apoi, făcând din nou urcuşul de 
la cele din urma la cele mai de la început, 
negăm toate, ca să cunoaştem în mod desco- 
perit acea necunoştinjâ care e acoperită de 
toate cele cunoscute în cele existente* şi sâ 
vedem acel întuneric mai presus de fiinţa, 
care e acoperit de toata lumina din cele exis- 
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de fiinţa* s-a făcut fiinţă 269 plină de 
adevărurile naturii omeneşti; şi toate celelalte 
câte s-au spus de Scripturi. Iar în scrierea 
Despre numirile dumnezeieşti, cum se 
numeşte bun*, cum e Cel ce este, cum c viaţă, 
înţelepciune şi putere şi câte alte exprimate de 
numirile dumnezeieşti inteligibile. Iar în 
Teologia simbolică am arătat care sunt trece- 
rile de la numirile celor sensibile la cele dum- 
nezeieşti, care chipurile dumnezeieşti, care 
metaforele dumnezeieşti şi părţile şi mădu- 
larele, care locurile dumnezeieşti şi podoabele, 
care mâniile şi doririle şi supărările, beţiile şi 
trezviile, care jurămintele, care blestemele, 
care stările de somn. care vegherile şi câte alte 
forme figurate cu sfinţenie ale chipurilor sim- 
bolice- Şi socotesc că tu ai vâzut cum cele din 
urmă sunt mai mult grăitoare decât cele din- 
tâi. Şi de fapt au fost necesare* %iînvâiăturile 
teologice pentru o explicare mai concentrată 
a numirilor dumnezeieşti din Teologia sim- 
bolică*. Căci, cu câl urcăm mai sus, cu atât 
sunt mai concentrate raţiunile celor văzute în 



cele inteligibile*. De aceea şi acum, pătrun- 
zând în întunericul mai presus de minte, vom 
afla nu o vorbire scurta, ci o ne vorbire şi o 
neînţelegere totală*. Iar de acolo pogorând 
cuvântul, ca de la cele de sus* spre cele din 
urmă, pe măsura pogorârii s-a lărgit într-o 
lăţime asemănătoare. Iar acum urcând, pe 
măsura urcuşului se scurtează şi după tot 
urcuşul se va face întreg fără grai şi se va uni 
întreg cu cel inexprimabil 270 . Dar pentru ce 
spun în general câ, pornind de la afirmaţiile 
dumnezeieşti, ajungem la negaţia dum- 
nezeieascâ a celor din urmă? Fiindcă vrem sâ 
vedem pe Cel mai presus de orice afirmaţie 
din ceea ce îi este mai înrudii, trebuie sâ 
pornim de Ia cele dintâi* afirmaţii de bază. 
Dar pornind de la ceea ce e mai presus de toată 
negaţia*, adică de Ia afirmaţia de bază*, tre- 
buie sâ negăm cele care sunt cele mai străine 
de El 271 . Sau oare nu e mai mult viaţa şi 
bunătatea decât aerul şi piatra*? Sau nu se 
supără şi nu se mânie mai mult, sau nu spune 
şi nu se înţelege mai mult 272 ? 



Capitolul IV 



tente 



Z68 



Cauzatorul, care e mai pt 
nu e nimic din 

Deci spunem câ Cel ce e cauza tuturor, 
fiind mai presus de toate, nu e nici lipsit de 
fiinţ.ă, nici lipsit de viaţă, căci lipsit de raţiune, 
nici lipsii de minte, dar nu e nici trup. Nu are 
nici iormă, nici chip, nici calitate sau cantitate 
sau volum. Nu e nici într-un loc*, nici nu se 
vede, nu poate fi nici atins în mod sensibil. 
Nici nu se simte, nici nu e sensibil. Nu are 



esus de lot ce e sensibil, 

cele sensibile 

< 

nimic neordonat, nici tulburare; nu e supărat 
nici de patimi materiale. Nu c nici fără putere, 
nici supus unor slăbiciuni. Nu e nici lipsit de 
lumină şi nu e supus nici schimbării, nici 
coruperii, nici împărţirii, nici vreunor 
privaţiuni sau curgerii. Nu este şi nu are nici 
altceva din cele sensibile 273 . 



Capitolul III 



Capitolul V 



Care sunt învăţăturile catafatice (afirmative) 
şi care sunt cete apofatice (negative) despre Dumnezeu 



In învăţăturile teologice, am arătat care 
sunt numirile cele mai proprii ale teologiei 
catafatice sau cum firii dumnezeieşti şi bune* 
i se zice unică şi cum treimicâ; care e 
părinţimea şi filiaţia de care se vorbeşte în ea; 



ce vrea sâ însemne teologia Duhului; cum, 
din binele nemalerjal şi neîmpărţit, au iradiat 
luminile din inimă; şi cum au rămas, cu toată 
iradierea coeiemâ, neieşile din stăruinţa în El 
şi în Ei* şi între Ei; cum Iisuscel mai presus 



Cauzatorul care depăşeşte tot ce este inteligibil, 
nu e nimic din cele inteligibile 



Iarăşi urcând, spunem câ dumnezeirea nu 
e nici suflet, nici minte* şi nu are nici 
închipuire, nici opinie, nici raţiune, nici 
înţeles. Şi nu e nici raţiune, nici înţeles. Nici 
nu se spune, nici nu se înfelege. Nu e nici ochi. 



nici ordine, nici mărime, nici micime, nici 
egalitate, nici inegalitate, nici asemănare, nici 
neasemânare; nici nu sta, nici nu se mişcă, nu 
are nici linişte. Nu e nici putere, nici lumină. 
Nici nu vieţuieşte, nici nu e vialâ. Nu e nici 
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fiinţă, nici veac, nici timp, nici nu există 
atingere spirituală a ei. Nu e nici ştiinţă, nici 
adevăr, nici împărăţie, nici înţelepciune. Nu e 
nici unul, nici unitate*, nici dumnezeire, nici 
bunătate*, nici Duh, cum îl cunoaştem noi. 
Nici fiime. nici parinţime, nici altceva din 
ale noastre sau ale altcuiva dintre exis- 
tenţele cunoscute. Nu e nici ceva din cele 
ce nu sunt, nici ceva din cele ce sunt, nici 
nu o cunosc pe ea existenţele*, ca exis- 
tenta. Nu este nici cuvânt pentru ea, nici 



nume, nici cunoştinţă. Nu e nici în- 
tuneric, nici lumină, nici rătăcire, nici 
adevăr. Nici nu este o afirmare a ei, nici 
negare. Ci făcând afirmaţiile şi negaţiile 
celor de după ele, nici nu o afirmăm, nici nu 
o negăm pe ea. Fiindcă este mai presus de 
toată afirmarea, ca cea care e cauza unică a 
tuturor; şi mai presus de toată negaţia, ca 
cea care Ie depăşeşte pe toate, care e simplu 
dezlegată de toate şi dincolo de toate- 74 . 



SCOLIILE Sfântului MAXIM MĂRTURISITORUL 
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Capitolul I 

* ! 

Unde (misterele) simple. Simple şi absolute sunt 
cele înţelese şi contemplate fără simboalc, aşa cum sunt, 
nu prin parabole. Iar absolute a numit pe cele nesupuse 
prin dezvoltarea numirilor sau simboalelor, ci toate cele 
existente pnn încetarea şi înlăturarea înţelesurilor a nu- 
mit-o in cele dinainte neluerare a sfintei mişcări, iar aici 

întuneric atotienebros (aKOxeivoxaxov yvocpov) şi 
nevăzut, după Psalmist: Nour si întuneric în jurul lui 
(Ps. 96.2); $i: d pas întunericul acoperământ al lui 

(\H. 17.13). 

Sfinţite fără vedere. Căci nu sunt pline de ochi 
simtiton. ci fiinţa lor. ca minte vieţuitoare, e ochi atoi- 
ascuţii; de aceea se numesc în Scriptură cu ochi mulţi. 

Părăseşte simţurile. Arată acelaşi lucru în mod 
paralel; căci cele sensibile cei vechi le numesc neexis- 
tcuie, ea părtaşe la toata prefacerea şi nefiind pururea 
aceleaşi; iar celor inteligibile le spune existente, ca unele 
ce sunt nemuritoare prin voia Celui ce Ie-a fâcuc şi nu-şi 
schimbă fiinţa. Acestea le-am expus de multe ori în 
scrierea Despre numirile dumnezeieşti. 

Mai presus de toată fiinţa. De simplitate şi mai 
presus de toata unitatea. Cum se întinde cineva spre 
Dumnezeu, am expus şi în capitolul V din scrierea 
Despre numirile dumnezeieşti şi vei afla şi aici după 
puţin. 

Nesupusă relaţiei - şi absolută. Socoteşte nesupus 
relaţiei extazul, care e despărţirea de orice relaţie sau 
ne-slâpânirca de nici o relaţie, nici faţă de vreuna din 
creaturi 

Strălucirea întunericului. Şi aici a numit întuneric 
totala neeuprinderc (neînţelegere). 



Nimeni din cei neiniţiaţi Notează că neiniţiaţi 
(du^uriTOX^) numeşte pe cei nepănaşi de taine. învăluiţi 
in cele sensibile şi care nu-sj închipuicsc nimic mai 
presus de cele ce sunt. Despre cei neiniţiaţi vorbeşte 
indatâ mai jos: şi notează că socoteşte ca alţii pe cei 
neiniţiaţi (cu_n)r|TO , u<;) şi ca alţii pe străinii de taine 
td|ilJOT01X> sau ne introduşi în ele. 

Iar ducă mai presus de aceştia sunt. Cele dinainte de 



acestea Ie-a spus despre cei ce au crezut în numele lui 
Hristos. care nu au ajuns la cea mai desăvârşita 
cunoştinţă, ci măsoară adevărul cu părerea lor şi nu 
cunosc deosebirea celor ce sunt în mod propriu şi sunt 
prin nume identice; căci sunt şi ele ale Celui mai presus 
de cele ce sunt, care însă e şi mai presus de fiinţă; deci 

cei de felul acesta, ca neintroduşi în taine (opun-TOU. 
(sunt creştini neprogresaii în cunoaşterea tainelor, spre 
deosebire de cei ce refuză creştinismul, n. trad.). so- 
cotesc câ cele mai înalte sunt cu adevărat un întuneric 
neluminat, această umbră care acoperă pe Dumnezeu şi-l 
ascunde pe El de vederea tuturor; de această idee bolesc 
cu adevărat şi mulţi dintre noi. ca unii ce nu cunoaştem 
lumina prisositoarc care întunecă toată vederea. Dacă 
deci sunt. zice. unii ca aceştia între noi. ce sâ zicem despre 
idololatrii care sunt cu totul nepănaşi de toate cele tainice 

şi se închină celor străine? Deci existenţe (OVTOO în mod 
propriu suni cele inteligibile (spirituale); dar cele sensi- 
bile au aceleaşi numiri; iar peste aceştia sunL credincioşii 
ce sc află în cele coruptibile. 

Trebuie (sâ se vadă) la ea. Totul este în mod potrivit 
lui Dumnezeu şi nimic in mod mai presus de fiinţă; 
aceasta este şi afirmaţie şi negaţie, fiindcă amândouă 
arată în mod propriu mărirea dumnezeiască. Dar ce sunt 
înlăturările negaţiilor şi menţinerile afirmaţii lor şi ce sunt 
privările, se lămureşte şi aici şi mai ales în al treilea 
capitol; dar le-am expus în mod deosebit şi pe larg ţi în 
scrierea Despre numirile dumnezeieşti. 

Sunt opuse. In Dumnezeu negaţiile nu sunt opuse 
afirmaţiilor; căci Dumnezeu este mai presus de ţoală 
negaţia şi afirmaţia. Citeşte aceasta şi în scrierea Despre 
ierarhia cerească, puţin după început. 

De aceea dumnezeiescul Bartotomeu. Notează şi de 
aici că nu sunt închipuiri aceste învăţaturi dumnezeieşti 
ale marelui Dionisie; căci pe lângă faptul că a amintit în 
scrierile dinainte de unele afirmaţii ale unora care au 
convieţuit cu Apostolii, acum aduce o afirmaţie apropiata 
a dumnezeiescului Bartolomeu arătata prin ceea ce spune 
<XO (prjatV); câci dacă n-ar fi învă|at aceasta în mod 
nescris, n-ar fi zis: aspus(&pnj). Dar notează că aduce de 
la el §i afirmaţia că teologia c multă şi foanc putină. 

Mult grăitoare, gr. noA.uXdyoc;. Cel ce grâieSle 

multe (RokvXoyoţi pune accentul pe penultimele; dar 
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şi ce! ce are nevoie- de multe curinte {TtoXvXoyQC,), 
trebuie sâ pună accentul pe antepenullima, precum §i 

pn'rmil născut ( npcOTOTOKOQ) e amopen ultim; iar fe- 
meia care naşte prima data (npmxoTOKOg este penul- 
tima, cum zice Homer: Cinyra. cure a născut prima, n-a 

nâsx ut înainte de a şti. 

Nici cu vânt. Cuvânt ce reprezintă firea proprie în cele 

externe. Asa cugeta şi despre înţeles. 

Toate tuminile dumnezeieşti şi -ecourile. Ecouri şi 
cu\ inte cereşti numeşte ce le spuse în Scripturi despre Dum- 
nezeu, ca spuse nu după înţelesul omenesc şi pământesc, ci 

spuse $t predate după înţelesul dumnezeiesc. 

Dumnezeiescul Moise. Notează ca" explica cele despre 
Moise. ca, urcând în mume şi inuănd în întuneric a văzut, 
pe căi c cu putinţă omului, pe Dumnezeu. Notează şi 
ordineacclorsâvărşjlecu Moise înainte dc-a se învrednici 
să mire în întunericul dumnezeiesc. 

Ci locul unde a stat. Care e locul în care a stat 
Dumnezeu înainte de Moise şi ce este culmea celor 
înţelese si a CC lor văzute, am explicai la sfârşitul primului 
capitol din scrierea Despre ierarhia cerească. 

Supuse. Raţiuni supuse (unoOexiKou: \6yo\>q) 
numeşte pe cele ce descriu sau prin care se contempla 
existenţele, care a spuscâ sunt subordonate (supuse) lui 
Dumnezeu: câci prin ele sau prin persistenţa şi păstrarea 
lor. învăţăm că El este prezent tu turor. n u prin schimbare. 
ei pnn providenţa; iar culmi inteligibile numeşte fiinţele 
cereşti şi înţelegătoare ce se atlâ în jurul lui Dumnezeu. 
pe care Ic-a numii şi locuri preasfinlc ale lui Dumnezeu, 
faţă de care este de asemenea mai presus sau liber. 
neavând nimic propriu lor. 

Şi munci - s-a eliberai de ele şi de ei. Explicare 
concentrau a spusei, pe care înţelegc-t» aşa; Moise. după 
ce a văzut locul unde stătea Dumnezeu, s-a desfăcut de cele 
văzute, adică de toate cele sensihiic şi de cei ce văd. adică 
de toţi cei raţionali sau de fiinţele inteligibile (îngeri) şj 
înţelegătoare. între care surit şi sufletele noastre, şi atunci a 
intrat în întuneric, adică în necunoaşterea lui Dumnezeu. 
unde părăsind toaic înţelesurile cunoscătoare, a ajuns în 
mintea nea unsa şi necunoscuta dincolo de loaie înţelesurile 
cunoscătoare ale lui Dumnezeu, unindu-sc cu el in acest 
mod prin neştiinţa şi nelucrare; nu vorbesc de nelucrarea 
privitoare la sine a minţii proprii, nici de nelucrarea privi- 
toare la altul, prin faptul de-a nu mai cugeta nici la sine. 
nici la altul, ci de faptul ca. unit cu Cel cu desăvârşire 
necunoscut, a cunoscut dincolo de toata cunoştinţa totul 
prin necunoaşterea Celui de dincolo de toate. Iar cum se 
Gunoaie Dumnezeu prin necunoaştere, o spune ţi aici şi 
ani expus-o şi in capitolul II din scrierea /Jav/w* numirile 
dumnezeieşti. Dar trebuie ştiut că în Exod. uncie s-a scris 
că Moise a intrat în Întunericul unde era Dumnezeu. în 

evreiesc se spune tmtffl, ceea ce cei 70 (Sepnwgintu) si 
Achila ţi Tcodolion au redat prin întuneric (yvdcpov). 
Simach a lâlcuit ura/el prin ceaţa <6|iixATyv). Iar Evreul 

spune câu/w/We numele (arici. La ea a ajuns Moise. Cfici 
spun că sunt şapte tării, cărora le dau şi numele a şapte 

ceruri, care nu e nevoie sâ le spunem acum. Am citii 
despre aceste şapte ceruri şi în discuţia dintre Papiscus şi 
lason. descrisă de Anston Pelleos. de care scrie Clemeni 
din Alexandria în canea a şaptea a invâţfitttrilot teologice 

(HypiitypfKelor) unde vorbeşte Sfâniul Luea. Totuşi, in- 
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tunencul înţeles cu necunoştinţa lui Dumnezeu l-a tâJcuit 

ca mai dumnezeiesc şi în Epistolele lui. Iar deplin scrie 
despre el în Epistola a cincea. 

Neiucrareo oricărei cunoaşteri. Notează ea prin nelu- 
crarea oricărei cunoaşteri ne unim cu Cel necunoscut 

Capii olul II 

In acest (întuneric) - noi. Şi aici se vorbeşte despre 
întunericul dumnezeiesc şi despre necunoştinţa. Şi 
notează ca a ajunge sub întunericul dumnezeiesc în- 
scanin â a vedea şi cunoaşte prin nevedere şi necunoştinţa 
pe Cel mai presus de vedere şi cunoştinţă, chiar prin a nu 
vedea, nici a cunoaşte; căci aceasta este, zice. a vedea şi 
cunoaşte cu adevărat. Dar nicăieri nu explică astfel 
cunoştinţa prin necunoştinţa: dar ci teste şi Epistola a V-a 
către Doroteî. 

Prin (înlăturarea) tuturor celor ce sunt. Adică prin 

a nu cugeta ca fiindu-i connaiural ceva din cele existente; 

numeşte aceasta înlăturare (âqxxipcaiv). Iar statuia 
natural'' e cea făcută în materia ncprelucraiâ, ca în piatra 
întreagă aşa cum este .când sculptează cineva vreo vieţui- 
toare, cum arată şi Euripidc în Andiomeda; de pildă; 

Chipul vreunei fecioare 

Aşezară informa ei proprie in ridurile statornice 

Lucrare a unei mâin t pricepute 

A numii statuie naturală forma proprie aci din piatri 
(amdfiopcpov ayaAucx %r\q jixcpac). Dar şi când se 
sculptează dintr-o parte a unui copac ce se înalţă şi 
înfloreşte, făcându-sc din ea o parte a unui pat, precum 
zice Homer in Odiseea, că 3 făcui Ulysse; sau că a 
sculptat într-un astfel de copac un semn al victoriei. Dar 
vorbesc şi de piese din pietre preţioase, ca de pildă când 
smaraldul c curăţit de pământul ce-l acoperă, făcându-l o 
statuie ("ayaA-pxn văzută, adică strălucitoare 
râyXdtiGiaa). Mai ales la aceasta s-a gândii când a spus 
cele de faţa, ca poetul Dionistc în cartea a doua %Liuvelvr 

/AiGiKCOV): 

Din aspida iufloi inJ tainh sau din ametrst, 

A făcut o statuie de porfir, un iatint negru ca sângele. 

Ţoale acestea araiâ multa învăţătură a acestui bărbat. 

Var trebuie, cum SOCOtesc, (Să lăudăm) negaţiile. 
Textul de faţă ii explica Părintele însuşi în cele umiătoarc. 
Afirmaţiile <0f.Of.lC> se atribuie în mod propriu lui Dum- 
nezeu (fiindcă este); aşa sunt de pilda: Cel ce este. viaţi 
lumina şi celelalte; iar negaţiile lâqxupeocu;) . câte se 
neaga ca sirâinc I ui Dumnezeu, ca de pilda că Dumnezeu 
nu e trup sau suflet, nici ceva din cele cunoscute sau 
contemplate prin înţelegere. Sau ceea ce sunr afirmaţiile 
iGeor \q) ţi ncgaiiilc (âipaipccsei^ am cunoscut în mod 
diferii în scrierea Despic numirile dumnezeieşti. 

jn cele existente Cunoştinţele despre cele ce sunt 
nu acoperă, zice. ne* unoştinta lui Dumnezeu, ci îl aduc 
la arătare, (cunoştinţele lut Dumnezeu din făpturi tntit 
degrabă scot la iveală necunoaşterea lui Dumnezeu, n. 




trad.),Câei lumina din existenţe trebuie consideratăcao 
cunoaştere a ce lor ce există, ca ex iste n\e (deci deosebite 
de Dumnezeu, n. irad.). precum aflăm şi in cele ur- 
mă loarc. 

Capitolul III 

Cum firii dumnezeieşti şi bune. Arata ce cuprinde 

scrierea învăţaturilor teologice {0eoA.oytKU)V \)7io- 

TuJtfoottov). Temele şi motivele teologiei referindu-sc 
la toată cunoştinţa dumnezeiască şi luminata a dreptei 
credinţe - să se ştie cum c unică firea dumnezeiască, pe 

care Părinţii mai noi au numii-orfr r'flf'nftf (6nc»wiov); 
şi cum ştiind-o întreită, ceea ce înseamnă întreit 

ipi'Statică (TpiowiocxaTOV). au voit sâ axate pro- 
prietăţile Persoanelor şi ce spun ele. ca de pildă 
părinţimea şi filiaţia şi care este puterea sfinţiioarc şi 
teologia Duhului dumnezeiesc; şi cum -s-a zis: Cuvânt 
huna rostit inima meu (Ps. 44.1 ): şi cum s-a vorbit despre 
Duhul închinai, care de la Tatăl purcede şi cum este Fiul 
în fatal şi Duhul în ci ţi în comunicarea lor. şi cum sunt 
Fiul si Duhul in mod coetem şi nedespărţit şi neîmpărţit 
între ei şi cu Tatăl. într-o unitate din care nu ies. Dar 

trebuie ştiu! ca persistenţa (fiOVfţ) si starea (otdoii;) 
suni acelaşi lucru; însă mişcarea e altceva decât persis- 
tenţa, Deci spunem câ şi în firea dumnezeiască, care e 
în persistenţa ei nemişcată, se arală ipostasurile 
mişcându-se în locuirea mutuală înire ele. 

In El şi în Ei. înţelesul celor spuse e acesta: existenţa 
Sfintei Treimi este coeiemâ $i nu altfel a cisistut şi altfel 
s-a constituit după aceasta; nici n-a fosi în Ea vreo 
despărţire sau prefacere; ci deodată şi împreuna este Fiul 
din Tatii şi Duhul Sfânt şi nu după EL 

Cum li- ic cel mai presus de fiinţa. Notează accasia 
contra Nestonemlor ţi Acefalilor. 

Cum (se numeşte) bun. E ceea ce se cuprinde în 
scrierea Despre numirile dumnezeieşti. 

De fapt au fost necesare. Peniru ce Inxăţăturite 

fY7LOTimtdontp şi scrierea Despre numirile dum- 
nezeieşti sunt mai scurte decât Teologia sitnhoiuâ. 

Simbolică. Spune câ întâi a fost necesară Teologia 
simbolic*). 

(Naţiunile) celor xuzute în cele inteligibile. A 
numîl vederi ale celor inteligibile contemplaţiile 
potrivite simplităţii lor nemateriale. Iar învăluirea 
(7tCpiOTcXA.QVTCU) a pus-o în loc de reducere 
(auoTcAAovTctl). 

Ci" o nevttrbire - totală. JVevorbire (dtXoytorv) 
numeşte neputinţa de a exprima pnn cuvânt cele mm 

presus de cuvânt; şi neînţelegere (dvorţofavi. neînţele- 
sul şi ceea ce nu poate înţelege cineva mai presus de 
minte. 

Iar de acolo, - ca de la cele de sus. Fiindcă cele 

inteligibile (xa vor|id) şi mai presus de minte ale lui 
Dumnezeu suni unităţi si Dumnezeu este Inul, ha mai 
degrabă mai presus de Unul. cu dreptate s-au concentrat 
ca neîmpârţiic $i neînmulţitc. Iar cele de după Dumnezeu. 
cu căi coboară mai mult spre cele sensibile, cu aiâr. mai muli 



se însoţesc cu cele care pol fi împărţite ţi despărţite 
(divizibile şi separabile) şi se înmulţesc împreună cu ele 
spre împărţirea si despărţirea ( divizarea) celor sensibile. La 
cele din urnui, adică de la învăţătura teologică. 

De la cele dintâi. Numeşte cea dintâi pe cea mai 
propriu sâ-i ajute înţelegerea, pentru câ Dumnezeu însuşi 
a fosi Cel ce s-a numit pe Sine Cel ce este <6 cov). 

Mai presus de toata (negaţia) Arată cum sâ ne 
folosim de afirmaţii şi negaţii cu referire la Dumnezeu şi 
câ afirmaţiile le facem pornind de la cea dintâi şi mai 

înrudita lui Dumnezeu; iar negaţiile, pornind de la cele 
din unnă şi mai depărtate de HI. 

Afirmaţia de bază. Afirmaţia este un cuvânt care 
enunţa fie ceva contestat, fie ceva implicat. \\c împreuna 
legat, de pilda Dumnezeu este. Dumnezeu este bunătate. 
Câci cuvântul enunţător (wioQCTlKrţ) arată fie gene- 
ralul, fie ceva contestat, fie ceva implicat. Deci e o 
declaraţie enunţâtoare(u7todeTlKf| Katdcpaaiq) sau de 
baza de spre Dumnezeu, c â El csie viaţa sau bun ătat ea mai 
mult decâi acrul sau piatra; iar înlăturările se fac prin 
negaţie contrară afirmaţiei; afirmaţia, prin enunţare, cum 
s-a spus. e o declaraţie pozitivă, pentru câ Dumnezeu e 
viaţă sau aer; Iar înlăturarea care neagă nu-1 supără pe 
Dumnezeu, nu-l mânie: în afirmaţii începem de la cele 
mai înrudite; câci c mai proprie Iui Dumnezeu viaţa şi 
bunâtaiea decât aerul şi piatra. Iar în înlăturări urcăm de 
la cele din urmă. de pildă câ nu se indică Dumnezeu prin 
cuvânt şi nu se înţelege ceva mai propriu lui Dumnezeu 
decât a nu se înfuria şi a nu se mânia; şi în general 
începem de la a doua din negaţii, de pildă spunând mai 
mult câ Dumnezeu nu se mânie, nu se înfurie, decât câ 
nu vorbeşte şi câ nu se mânie decât câ nu înţelege. Urgia 
/KpaiîlâXTţ) esie o supărare mare şi aspră, pentru câ furia 
(KapandXn,) tulbura capul (t6 Kripa) şi-1 mişcă mult 
(ndAAouact) ; iar mânia (jjfjvic;) nu este furia scuna. 
ci stăruitoare. Deci urcând de la cele sensibile spre cele 
inteligibile, toate aceste negaţii sâ nu fie înţelese în mod 
coborât, ci trebuie la fiecare din cele spuse sâ auzim ceea 
ce a spus fericitul Dionisie; câci Dumnezeu nu e nimic 
din cele auzite, cunoscute sau înţelese de noi; dar nici 
din cele ce cunosc toate Puterile inteligibile (îngereşti). 
Câci toate cele spuse suni de la Dumnezeu şi daruri ale 
lui; dar cum este El care provîdenţiazâ în mod propriu 
prin ele? Dar ţoale Ic-am explicat în mod deosebii în 
scrierea Despre numirile dumnezeieşti. Câci loate acestea 
suni accidente şi se afla în fiinţele de dupâ Dumnezeu; 
iar Dumnezeu este mai presus şi de fiinţa şi Cauzatorul 
acestora, deci mai presus de ele. Sau altfel: viaţa şi 
bunătatea, acestea suni afirmări sau însuşiri pozitive, nu 
furia, nici mânia; acestea sunt negaţii sau stări ce trebuie 
înlăturare Ide la Dumnezeu). 

Decât aerul şi piatra. Aerul, dupâcele spuse in cărţile 
Ke$ihr, este undă subţire. Iar piatra a vâzut-o proorocul. 
Viaţa %\ bunătatea sunt afirmaţii şi indicaţii proprii 
despre Dumnezeu. Iar dintre negaţii, dimpotrivă, sunt şi 
străine şi departe de Dumnezeu furia şi mânia; iar a nu 
le spune e mai potrivit lui Dumnezeu şi mai propriu, 
deoarece e mai presus de orice minte şi cuviinţa- 
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Nu e nici într-un toc. In mod necesar Părintele a 
asigurat prin acestea pe ascultător ca nu cumva prin 
negaţiile următoare sa creadă că dumnezeirea nu exista 
în general; ci prin aceste afirmaţii arată câ o presupune 
existând; iar prin acelea (prin negaţii), că nu e nimic din 
cele existente, ci e mai presus de fiinţă. 

Capitolul V 

Nu e nici suflet, nici minte. Câci acestea sunt deose- 
bite între ele. (cum s-a arătat mai sus); nu e nici 
închipuire, opinie, ra[iune. înţeles, care să se contemple 
cu mintea. Mai trebuie auzit câ nu are raţiune ca raţiunea 
noastră; nici înţelegere ca în creaturile înţelegătoare. Şi 
la fel trebuie cugetate cele următoare; şi la acestea trebuie 
adăugat: aşa cum le ştim noi; mai spune ca face 
afirmaţiile celor de după ea. adicâ de după firea dum- 
nezeiască, sau ale creaturilor- când zice câ ele sunt viaţă 
sau lumină prin cele vizute în cele făcute, din care 
înţelegem pe cele ce Ic-a dat subzistenţa acestora şi prin 
ele nu introducem vreo afirmaţie a firii lui dumnezeieşti; 
şi iarăşi facem negaţia spunând câ dumnezeirea nu c 
nimic din acestea. 

Nici unul, nici unitate. Unul şi unitatea se deosebesc 
între ele; primul arată pe Cel aflat deasupra luturor, a 
doua calitatea, ca alb şi albime, bun şi bunătate. Notează 
Câ nici dumnezeirea nu e fiinţa lui Dumnezeu, precum 
nici vreuna din cele spuse de ci. nici din cele opuse lor, 
nu e nici una din ele fiinţa lui Dumnezeu. Căci acestea 
nu sunt fiinţa lui, cj opinii despre El, De aceea şi Sexuis, 
filosoful bisericesc, şi Grigorie Teologul. în al treilea 
Cuvânt teologic al lui, nu indică nici dumnezeirea, nici 
nenaşterea. nici pârinumea ca fiinţă a lui Dumnezeu. 

Nici dumnezeire, nici bunătate. Notează ca. nu e nici 
Duh. cum îl ştim noi, nici lume. nici părinţime: şi (expresia) 
c uni ştim noi (TO coq rmâc ciScvcti) se referă la negarea 
celor prezente. Căci arată ceea ce ştim noi. 

Nici nu o cunosc pe ea existenţele. Sâ nu le tulbure 
acest capitol şi să socoteşti câ acest bărbat huleşte pe 
Dumnezeu; câci scopul lui este sâ arate pe Dumnezeu 
nefiind nimic din cele ce suni, ci mai presus de cele ce sunt; 
căci dacă El a produs toate creându-le. cum poate fi socotit 
ceva din cele ce sunt? Câci a spus câ nici cele ce sunt nu 
cunosc pe Dumnezeu Cauzatorul tuturor; pe de ajtâ parte, 
e pierzanie sigură a nu cunoaşte pe Dumnezeu; de aceea a 
lămurit repede, spunând în calitate de ce este El; adică nici 
una din existenţe nu cunoaşte pe Dumnezeu aşa cum este 
El; adicâ fiinţa lui este neînţeleasă şi mai presus de fiinţă 
sau de existenţa aşa cum există ca; căci s-a zis: Nimeni nu 
cunoaşte pe Fini decât Tahil. nici pe Talul tui-l cunoaşte 



cineva, decât Fiut (Mat. 1 1,27); şi marele Dionisie adaugă 
şi zice (câ nimeni nu cunoaşte pe Dumnezeu ca ceea ce 
este), nici Dumnezeu însuşi nu cunoaşte existenţele ca ceea 
ce există, adică nu ştie sâ se atingă de cele sensibile în mod 
sensibil sau de fiinţe ca fiinţa; câci aceasta e impropriu lui 
Dumnezeu; fiindcă noi oamenii înţelegem cele sensibile ce 
sunt fie prin vedere, fie prin gustare, fie prin atingere; iar 
cele inteligibile (spirituale) le cunoaştem fie din învăţătură 
sau instruire sau luminare; iar Dumnezeu nu cunoaşte prin 
nici unul din aceste moduri cele ce suni, ci are cunoştinţa 
cuvenită lui; aceasta o dă de înţeles Daniel, zicând: Cei ce 
cunoaşte toate hwnte de facerea For, ceea ce Înseamnă câ nu 
prin raţiunea potrivită celor existente le cunoaşte Dumnezeu 
(care este cunoaşterea sensibilă), ci prin alt mod al cunoaşterii 
Iar îngerii le cunosc pe ele în mod spiritual şi nematerial, nu 
în mod sensibil, ca noi; astfel deci şi Dumnezeu fiind incom- 
parabil mai presus, nu atingându-sc prin fiinţă cunoaşte cele 
ce sunt. Altfel: cele ce sunt (Ta ovxa) sau făpturile nu se pot 
întinde peste firea lor în înţelesurile lor. Deci privind la ele 
însele, nu cunosc firea dumnezeiască, aşa cum este ca. Deci 
aşa şi fuea dumnezeiască, privind la ea, nu cunoaşte cele ce 
sunt ca fiind în Sine după raţiunea fiinţei lor. aceasta a arătat-o 
supunând: întrucât suni existenţe - fiindcă este mai presus de 
toate cele existente şi are însăşi existenţa in mod mai presus 
de fiinţă; câci altfel n-ar spune cineva câ nu cunoaşte 
Dumnezeu creaturile lui. Privitor Ui aceeaşi; pentru câ 
nimeni nu cunoaşte neprihănita Treime, în ceea ce este ca 
sau nu este în Ea nimic în aşa fel. ca sâ o cunoască pe Ea 
cum este Ea; câci noi cunoaştem ce este omcniiatea, fiindcă 
suntem oameni; dar existenţa neprihănitei Treimi nu 
cunoaştem ce este; căci nu suntem din fiinţa Ei; astfel nici 
Dumnezeu nu cunoaşte cele existente în cele ce sunt, ca noi; 
câci nu este ceva din cele ce sune sau din ele însele. Câci 
deşi Dumnezeu însuşi esie Duh şi s-a numit astfel Sfântul 
Duh , dar nu este Duh cunoscut de noi sau de îngeri. Dar de 
ce spunând mai sus. că tiu e lumină, nici adevăr, coborând 
iarăşi, zice câ nu c întuneric, nici lumină, nici rătăcire, nici 
adevăr? Deci c cu putinţă să căutam a spune că întâi 
vorbeşte despre lumină în mod absolut şi câ nu e în ea nici 
o rătăcire posibila ca în fiinţele îngerilor, ci e adevăr absolut 
prin sine şi adevăr necauzat. Iar de cele următoare, că nu 
sunt nici din cele spre ceva. cum e lumina ce se preface din 
întuneric, schimbându-se din lumina virtuală în lumina 
actuala, din relaţiile între luminaşi întuneric; căci nu e nici 
întuneric, nici lumină; de aceea nici nu se preface prin 
opoziţie din ceea ce c virtual rătăcir • în adevăr actual. Căci 
toate acestea sunt cele de al doilea faţă de El (posterioare 
lui), provenind în mod providenţial din El; deci nu este 
nimic din cele (care sâ fie) de la El. 
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NOTE 



TEOLOGIA MISTICĂ 



Capitolul I 

264 . Dumnezeu e mai presus de cunoaştere în ceea 
ce este în Sine, pentru câ este mai presus de existenţa 
cauzată, limitată, posibil de cuprins, aşa cum cunoaştem 
noi. Dar ştim câ există, deoarece caracterul dependent al 
lumii arată câ trebuie să fie o cauză independentă, nelimi^ 
tată în conţinutul şi puterea ei. Existenţa lui e prin aceasta 
mai presus de orice îndoială, deci e supraluminoasâ. dar 
ce esie în Sine e acoperit de întuneric pentru putinţa 
noastră de cunoaştere. 

265- Deosebiţi de cei ce recunosc pe Dumnezeu ca 
Cel de care depinde lumea care nu poate fi prin ea. sunt 
doua categorii de oameni: a) cei ce cred că, cunoscând pe 
Dumnezeu ca Cel de care depind toate, ştiu lotul despre 
El; ei nu recunosc misterul care acoperă pe Dumnezeu ca 
un întuneric; b) cei ce socotesc câ nu există nimic afară 
de lumea aceasta văzută; gândirea nici unora nu merge 
până la capăt. 

266. faţade amândouă categoriile de mai sus, gândi- 
rea adevărată admite câ despre Dumnezeu se poate 
afirma pe de o parte câ are toate celt ce le are lumea, dar 
pe de alta trebuie să i se nege câ Ic are aşa cum Ic are 
lumea, pentru că în El lotul este necauzat, independent, 
nesupus relaţiei, câ El este în calilate de cauzator altfel 
decât toaie: conciliere între afirmaţii şi negaţii. Şi mai 
presus şi de uncie şi de altele. Oricât am mări însuşirile 
pozitive ce i le acordăm lui Dumnezeu. El c deasupra 
acestora. Iar negaţiile nu înseamnă simpla negare a acelor 
însuşiri, ci indică faptul câ El e mai presus şi de ele. Câci 
îi negăm însuşirile privite în lume, ca pe unele ce sunt 
insuficiente în a-l exprima, el fiind infinit mai presus de 
ele. dar avându-!e într-un fel cu totul deosebii de cum le 
are lumea. 

267. De aceea, teologia nu numai câ poate spune 
multe despre Dumnezeu fatribuindu-i loate însuşirile 
lumii bogate şi complexe) sau puţine, mulţumindu-se sâ 
Spună doar că este, nu cum este, ci poate şi sâ nu spună 
nimic, căci chiar a spune câ esie nu arată că înţelege pe 
acesi este al lui. Dar există un alt drum spre Dumnezeu: 
trăirea întâlnirii cu El. depăşind toate înţelesurile 
afirmaţiilor şi negaţiilor cu privire la El E o întâlnire cu 
El în întunericul lipsei de înţelesuri şi de cuvinte, dar un 



întuneric supraluminos; în această întâlnire se trăieşte 
Dumnezeu în modul cel mai intens şi mai convingător. 
Această trăire c pe de o parte o despărţire de toate cele 
ale lumii, pe de alta experienţa fulgerării unei lumini 
orbitoare, inexplicabile, ba chiar a unor puteri care 
zguduie fiinţa omului asemenea sunetului copleşitor al 
unor trâmbiţe. Această experienţă e culmea cunoaşterii 
lui Dumnezeu, la care poate ajunge cel care se desprinde 
de loate cunoştinţele lui Dumnezeu câştigate din lume ca 

operâa lui, Cu câtîşidăcineva mai mult seamade măreţia 
şi complexitatea lumii şi a omului şi a relaţiilor lui cu 
lumea şi cu semenii, cu atât poale experia, prin 
despărţirea de ele, mai intens întâlnirea cu Dumnezeu. 
Numai cei ce nu cunosc in profunzime lumea şi pe om 
s unt incapabili şi de experienţa tainei lui Dumnezeu, care 
e infinit mai presus de toate ale lumii. 

Capitolul II 

26S\ Cunoştinţele câştigate din cele create mai mult 
acoperâ necunoştinţa lui Dumnezeu, echivalentă cu 
conştiinţa misterului lui. Ele ne dau mai mult iluzia că 
cunoaştem pe Dumnezeu, acoperind de fapt marea lui 
taină, care este cu totul altfel decât lumea. Ele nu ne 
permit să vedem întunericul care acoperă pe Dumnezeu 
şi care. în mod paradoxal, ne spune mai mult ceea ce este 
El. decât cunoştinţele pozitive câştigate din lume. 

Capitolul III 

269. Cuvântul cel mai presus de fiinţă s-a făcut si 
fiinţă sau fire omenească creată. 

270. Cu cât vrem sâ cunoaştem pe Dumnezeu mai 
mult din creaturi, cu atât trebuie sâ folosim mai multe 
înţelesuri şi cuvinte în cunoaşterea şi exprimarea lui. 
Pentru că în crearea şi susţinerea lor s-a folosit El însuşi 
de iradierile lui ramificate. Şi. cu cât vrem sâ ne ridicăm 
de la creaturi mai aproape de El . ca Cel Un ui şi mai presus 
de toate, cu atât ne folosim de mai puţine înţelesuri şi 
cuvinte, până ce în unirea cea mai accentuată cu EI 
renunţăm la vorbire şi la înţelesuri, pentru câ EJ este în 
unitatea lui mai presus de ele. 
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271. Mai presus de loaia negaţia este afirmaţia câ 
Dumnezeu este Cel ce este. 

272. Pornim de la afirmaţia lui Dumnezeu însuşi câ 
este, pentru a-i nega toate celelalte luaic de la creaturile 
de jos. 

Capitolul IV 

273. Se indica ceea ce se poate afirma despre Dum- 
nezeu şi ceea ce trebuie să i se nege, ca exisient-â spiritu- 
ala. Dar şi afirmaţiile referitoare la Dumnezeu au un 
caracter mai presus de înţelegere. Nu c în El nici o 
tulburare, nu se poate ivi în El nici o neorânduiala, nu e 
supus nici unei patimi sau pasivi taţi. E absolut liber. Nu 
e supus nici unei schimbări, fiind desăvârşirea farâ nici o 
lipsa. 

Capitolul V 

274. Dacă în capitolul anterior s-a spus câ 
Dumnezeu nu e lipsit de minte, nici de raţiune. 

aici se spune câ nu e nici minte, nici raţiune. 
Pentru că mintea şi raţiunea lut nu pot fi înţelese de 
creatura. E minte mai presus de minte, c raţiune mai 



presus de raţiune. Daca în capitolul anterior s-a spus câ 
nu e lipsii de viaţa, de lumina, de ordine, acum se spune 
câ nu c nici viaţa, nici lumina, nici ordine, fiind viaţa, 

lumina, ordine mai presus de viaţa, lumina, ordinea 
creata, în calitate de cauza a lor. lipsite de mărginirea a 
Ceea Ce c cauzat. Mai uimitoare e declaraţiacâ Dumnezeu 
nu e nici unui. nici adevăr, nici bunătate, nu arc nici 
caracter mărginit %i cauzat, aşa cum cunoaştem noi; nici 
cunoştinţă cum e cunoştinţa noastnL Şi mai îndrăzneţ se 
spune ea nu e nici Duh sau Tată sau Fiu. cum cugetăm 
noi. Toate se neagă, nu pentru ca nu sunt la El. ci peniru 
câ nu sunt aşa cum le cugetăm noi. Negaţiile referitoare 
la El sunt mai presus de afirmaţiile cugetate de noi în 
gradul suprem. Nu se poate spune câ Dumnezeu nu c 
toate acestea, ci le negăm doar forma şi gradul în care le 
cunoaştem noi. mărginirea, caracterul supus înţelegerii 
noastre. Când pornim în cunoaşterea lui de la afirmaţii. 
trebuie să negam cele ce sunt străine de El sau însuşirile 
lumii văzute şt mărginite. Când voim însă să ne ridicam 
la cea mai marc înălţime a lui Dumnezeu, trebuie să 
pornim chiar de la negarea celei mai de bază afirmaţii, 
renunţând a vorbi chiar de existenţa lui. Dar, în general, 
e mai uşor a-i nega lui Dumnezeu însuşirile nespirituale. 
decât pe cele spiruuaJe. 



Ale celui între sfinţi 
DIONISIE AREOPAGITUL 



EPISTOLE 



Epistola I 



Către Gaius* terapeutul (monahul) 



întunericul e făcut să dispară de lumină şi 
mai ales de multa lumina. Cunoştinţele şi mai 
ales multele cunoştinţe fac să dispară 
necunoştinţa. Acestea, înţelegându-Ie în mod 
superior şi nu ca privaţiune*, declară în mod 
supraadevărat câ cei ce au lumina adevărată 
şi cunoştinţa existenţelor (lucrurilor) rămân 
fără necunoaşterea lui Dumnezeu şi a în- 
tunericului lui mai presus de cunoaşterea lor 
şi se acoperă de toată lumina, care ascunde 
toată cunoştinţa lui. Şi daca cineva, văzând pe 



Dumnezeu, a înţeles ceea ce a văzut, nu 1-a 
văzut pe El, ci cevadin existenţele (creaturile) 
Iui* şi cele cunoscute. Iar El, rămânând aşezat 
mai presus de minte şi mai presus de fiinţă (de 
existenţă), prin însuşi faptul câîn general* nu 
se cunosc şi nu suni (cele create), se cunoaşte 
în mod superior câ este mai presus de minte. 
Şi necunoştinţa deplină este, în sens mai înalt, 
cunoştinţă a Celui ce este mai presus de cele 
cunoscute- 75 . 



Epistola II 



Către acelaşi Gaius terapeutul (monahul) 



Cel ce este dincolo de toate* este mai presus 
şi de obârşia dumnezeiască şi de obârşia 
bunătăţii, dacă înţelegi prin dumnezeire şi 
bunătate* darul binefăcător şi îndumnezeilor şi 
unitatea de neschimbat a Supradumnezeului şi 
Suprabunulut, prin care ne îndumnezeim şi ne 
facem buni. De fapt, dacă aceasta se face 
înccpulul îndumnezeirii şi al îmbunârit 



celor îndumnezeiţi şi deveniţi buni, Cel ce e 
mai presus de începutul a tot începutul şi al 
aşa-numiiei îndumnezeiri şi bunătăţi este din- 
colo de obârşia (de începutul) dumnezeiască şi 
de obârşia bunătăţii deoarece, fiind de neîmi- 
tai şi nesupus relaţiei*, e mai presus de imitări 
şi de relaţii, si de cele imitate şi de cei ce se 
împărtăşesc 2 *. 



Epistola III 



Către acelaşi Gaius terapeutul (monahul) 
Ce înţeles are îndată şi ce înţeles are aplicat întrupării 



îndată înseamnă câ, contrar nădejdii*, din 
ncarătarea de până aici scoate la lumină iubirea 
de oameni cea prin Hristos. Socotesc câ aceasta 



o dă de înţeles Scriptura (cf. Mal.3,1), câ Cel 
mai presus de fiinţă a ieşit din ascunzimea sa la 
arătare, luând fiinţa în mod omenesc. Dar este 
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ascuns* şi după arătare sau, ca sa spun rnai înţeleasă nici unei raţiuni şi nici unei minţi, ci 
dumnezeieşte, şi în arătare. Şi prin aceasta taina chiar spusă rămâne negrăită şi chiar înţeleasă, 
lui Hristos a rămas ascunsă, nefăcându-se rămâne necunoscută- . 



Epistola IV 



Către acelaşi Gaius terapeutul ( monahul) 



Cum zici că lisus*. Cel dincolo de toate. 
s-a aşezai ttinţial în acelaşi plan cu toţi 
oamenii? Căci, nu se zice aici om ca Cei ce e 
cauzatorul oamenilor*, ci ca Cel ce El însuşi 
este cu adevărat om. după fiinţa întreagă. Dar 
noi nu-1 separăm pe lisus* în mod omenesc. 
Căci nici nu este numai om, fiindcă nu e nici 
mai presus de fiinţă, numai ca om. Ci iubi- 
torul de oameni prin excelenţă s-a făcut om 
cu adevărat. Cel mai presus de fiinţa fâcându- 
se din fiinţa omenească, fiinţa mai presus de 
oameni* şi ca oamenii. Dar Cel pururea mai 
presus de fiinţă este nu mai puţin supraplin de 
stiprafiinţialitate, din bogăţia ei prisositoare. 
Şi venind la fiinţă cu adevărat, s-a făcut fiinţă 
mai presus de fiinţă* şi lucra cele ale omului 
mat presus de om*. Şi a arătat Fecioara 
zămislind în mod mai presus de fire. iar apa 



neslâlătoare suportând greutatea picioarelor 
materiale şi pământeşti şi necedând, ci 
ţinându-1 printr-o putere mai presus de fire 
nescufundat (cf. Mat. 14,25). Dar cine ar 
putea aminti de toate celelalte, atât de multe, 
prin care cel ce priveşte în mod dumnezeiesc 
va cunoaşte mai presus de minte cele ce se 
afirmă despre iubirea de oameni a lui tisus, 
care au în ele, prin depăşire, o putere* expri- 
mată prin negaţie? De fapt, ca să vorbim 
rezumativ, nu era nici om, nu ca nefiind om, 
ci ca fiind din oameni, era dincolo de oameni 
şi făcut cu adevărat om mai presus de om. 
Astfel, nelucrând cele dumnezeieşti ca 
Dumnezeu*. nici cele omeneşti ca om, ci 
Dumnezeu înomenit convieţuia cu noi, 
împlinind o oarecare lucrare nouă* 
leandrică 278 . 



Epistola V 



Către Dorotei liturgul (diaconul) 



întunericul dumnezeiesc este lumina 
neapropiată în care se spune câ locuieşte 
Dumnezeu (cf. F Tim. 6,16). Şi fiindcă este 
nevăzută, ca una ce întrece putinţa vederii, şi 
tot ea e neapropiată pentru revărsarea de lu- 
mina covârşitoare mai presus de fiinţa, în el 
ajunge* tot cel ce e învrednicii sâ cunoască şi 
Sâ vadă pe Dumnezeu, prin însuşi faptul câ 
nu-I vede, nici nu-1 cunoaşte. Căci ajungând 
cu adevărat în Cel mai presus de vedere şi de 
cunoaştere. C unoaşte chiar prin aceasta câesie 
dincolo de toate cele sensibile şi inteligibile. 
De aceea zic cu proorocul: Minunată s-a făcut 



cunoştinţa Ta de câtre mine. buănnt-s-a şi nu 
pot sâ o ajung {?*.. 138,6). E ceea ce spune 
şi dumnezeiescul Pavel, că a cunoscut pe 
Dumnezeu, cunoscându-l ca fiind mai pre- 
sus de toată înţelegerea şi cunoştinţa. De 
aceea sunt necercetare judecăţile Lui şi 
nepătrunse căile Lui (Rom. 1 1 ,33) şi de nedes- 
cris darurile Lui şi pacea Lui. care e mai presus 
de toata mintea (Filip. 4.7). Câci 1-a aflat pe 
Cel ce e mai presus ele toate şi F-a cunoscut 
pe Cel ce e mai presus de înţelegere, fiindcă 
este dincolo de toate, fiind Cauzatorul tu- 
turor^. 



Epistole 
Epistola VI 

Către Sosipatru liturgul (diaconul) 



Nu socoti biruinţă, sfinţite Sosipatre, a 
înjura credinţa sau opinia care nu se arată 
bună: nici faptul câ respingi eu dreaplă jude- 
cată cele bune ale Iui Sosipatru. Căci e posi- 
bil* sa se ascundă ţie şi acelora în multe 
falsuri şi aparenţe Cel unul şi ascuns. Nu 



socoti nici câ, dacă ceva nu e roşu, e nu- 
maidecât alb: nici dacă ceva nu e cal, e nu- 
maidecât om. De vei face aşa, ascultând de 
mine, vei reuşi sa vorbeşti împotriva altuia, 
dar pentru adevăr*, încât cele spuse de line sâ 
nu poată i\ respinse. 



Epistola VII 



Către ierarhul Policarp* 



§1 



Eu nu ştiu. c^ând vorbesc către Elini sau 
câtre alţii , dacă mă pot încrede în mine ca om 
de bine şi dacă pot cunoaşte şi spune adevărul 
însuşi ca atare, aşa cum este în realitate. Câci 
acesta dovedîndu-se în chip drept ca atare 
prin legea adevărului şi arâlându-se clar, tot 
ce este altfel, dar imită adevărul, se va 
dovedi* câ e mai degrabă altceva decât ceea 
ce este cu adevărat şi neasemenea cu el. Deci 
e de prisosea susţinătorul adevărului să com- 
bată pe aceştia sau pe aceia. Câci fiecare 
afirmă câ el are moneda împărăţiei, când 
poate are vreun idol al vreunei pârli din 
adevăr. Şi, dacă îl vei respinge pe celălalt, 
altul şi apoi îndată altul se va sfădi pentru el. 
Iar daca va fi recunoscută în chip drept 
raţiunea şi va rămâne nerespinsâ de toţi 
ceilalţi, se va respinge lot ce nu se va arăta de 
la sine în toate, ca adevărul real prin persis- 
tenţa lui neclintită. Deci. cunoscând, pre- 
cum socotesc, bine aceasta, nu m-am grăbii 
sâ grăiesc câtre Elini sau către alţii. Ci îmi 
ajunge să-mi dea Dumnezeu sâ cunosc 
întâi adevărul, apoi ştiind u-l. sâ vorbesc 
despre el cum trebuie . 



§2 



Tu însă spui câ sofistul Apollofanc* mă 
bârfeşte şi mă numeşte paricid, ca pe unul ce 
nu mă folosesc în mod cuvios de ale Elinilor 
contra Elinilor. Dare mai drept să spunem noi 
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câtre el ca Elinii nu se folosesc în mod cinstit 
de cele dumnezeieşti pentru cele dum- 
nezeieşti, încercând să alunge adorarea lui 
Dumnezeu prin înţelepciunea lui Dumnezeu. 
Şi nu vorbesc de cea a celor mulţi*, care 
rămân lipiţi în chip material şi pătimaş de 
miturile cefe ale poeţilor şi se închină crea- 
turii în locul Creatorului, când nici însuşi 
Apollofane nu se foloseşte în mod cuvios de 
cele dumnezeieşti pentru cele dumnezeieşti. 
Căci adevăraţii filosofi trebuie sâ se înalţe 
prin cunoştinţa existenţelor (lucrurilor cre- 
ate)*, bine numită şi de dumnezeiescul Pavel 
înţelepciune a lui Dumnezeu (cf. I Cor. 2,7), 
spre Cauzatorul atât al existenţelor, cât şi al 
cunoştinţelor. Şi, ca sâ nu i se para lui 
Apollofane că eu resping, cum nu se cu- 
vine, opinia altora şi a lui, ar trebui sâ 
ştie*, dacă ar fi înţelept» câ nu s-ar putea 
schimba vreodaLă ordinea şi mişcarea 
cerească, dacă nu l-ar avea pe Cel ce e 
susţinătorul şi Cauzatorul ei, care o mişcă pe 
aceasta (cf. Dan 2.21); şi e Făcătorul tuturor 
şi Desăvârşilorul lor după Sfânta Scriptură- . 
Cum, deci, nu trebuie sâ-l veneram pe Cel pe 
care-I cunoaştem şi din aceasta şi sâ nu-1 
admiram pentru puterea lui, a toate cauza- 
toare şi supranegrâitâ? Cum sâ nu-1 admir 
când soarele şi luna suni mişcate de El* într-o 
putere şi stabilitate mai presus de fire (cf. losua 
10,12-14). împreună cu nemişcarea neschim- 
bată a universului* în toate şi toate rămân ca 
măsură a zilei întregi pentru toate sau mai 
mult decât aceasta? Cum sâ nu-1 admir, când 
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toate cele mari şi cuprinzătoare, astfel purtate, 
nu amestecă cele cuprinse de ele? Şi. în vreme 
ce în cele de jos o zi din cele succesive 
aproape se înlreieşte* (cf. IV Reg. 20,11), 
mergând pânâ la aproape douăzeci de ore 
(sic).pecândde altfel tot acest timp* se arata 
in stări contrare şi întoarce prin astfel de 
contraste mai presus de fire în cele ale firii de 
jos. Sau când soarele pe drum ui lui* scurtează 
iarăşi mişcarea lui de peste zi, readucând în 
mod minunat calea lui noua înîreagâ la mai 
puţin de zece ore? E ceea ce i-a uimit pe drept 
cuvânt şi pe Babilonieni şi i-a supus Iui Ezechia 
fără lupiâ, ca unuia egaJ cu Dumnezeu şi mai 
presus de oameni (cf. II Reg. 20,1 1). Şi nu mai 
vorbesc de marile fapte din Egipt sau de alte 
semne ale lui Dumnezeu săvârşite în alte 
părţi, ci de cele comune şi cereşti, sărbătorite 
pretutindeni şi de toţi. Dar Apollofane zicecâ 
acestea nu sunt adevărate, că ele se povestesc 
în cercurile (sacre)* persane şi le sărbătoresc 
doar încă magii în amintirile întreitului 
Mitra*. Dar sâ-i fie îngăduit Iui să rămână în 
acestea pentru neştiinţa sau neexperienţa lui 
din lipsa credinţei. Deci spune-i Iui: ce spui 
despre eclipsa arătata în timpul crucii mântui- 
toare? Amândouă s-au vâzut prezente: luna 
arâtându-se cu soarele în Heliopole* în mod 
minunat (paradoxal)* (căci nu era timp de 
conjuncţie). Şi iarăşi, aceasta* rămâne în mod 



mai presus de fiecare de la ora a noua pânâ 
seara, în faţa soarelui. Dar mai adu-i aminte 
aceluia şi de altceva: căci a vâzut apariţia ei 
de la răsăritul şi mergând pânâ la apusul 
soarelui, apoi dispărând şi iarăşi nici atunci 
dispărând cu totul, ci arâtându-se Ia diametrul 
lui. Unele lucruri mai presus de fire ca acestea 
s-au petrecut în acelaşi timp, fund posibile de 
făcut de Hristos, atoatecauzatorul care face 
cele mari şi minunate, ce nu au număr. 



§3 



Acestea, de-ţi este îngăduit, spune-mi-le 
mie, Apollofane şi, de poţi, respinge-mâ pe 
mine. cel care am fost şi alunei de faţă cu tine 
şi le-am vâzut împreună cu tine şi le-am jude- 
cat împreună, fiind înălţaţi împreună. Dar nu 
ştiu de unde a început atunci Apollofane să le 
înţeleagă şi a spus către mine, explicând cele 
întâmplate; Acestea, o, bunule Dionisie, sunt 
răsplătite faptelor dumnezeieşti. Atâtea fie 
spuse de noi în Epistolă. Iar tu, care eşti 
capabil sa întregeşti cefe ce Lipsesc, sâ aduci 
deplin Ia Dumnezeu pe bărbatul care e mult 
înţelept, dar poale neînstare sâ înveţe cu 
blândeţe adevărul supraînţelept al credinţei 
noastre 282 . 





Epistola VIII 
Către Demofil* terapeutul (monahul) 



§1 



Istoriile Evreilor spun. o. bravule De- 
mofile, şi câ acel sfanţ Moise s-a învrednicit, 
peniru multa Iui blândeţe, de arătarea lui 
Dumnezeu (cf. Num. 12,3.8). Şi, dacă îl de- 
scriu o data şi ca lipsit* de vederea lui Dum- 
nezeu, nu îl arată despărţit de Dumnezeu, 
decât când era lipsit de blândeţe. Câci spun că 
Domnul se supăra pe el cu mânie când era 
foarte îndrăzneţ şi se opunea voilor dum- 
nezeieşti. Dar când îl prezintă neopus cererilor 
hotărâte ale Iui Dumnezeu, îl laudă pentru imi- 
tarea deosebita* a bunătăţii Iui Dumnezeu. De 
fapt era foarte blând şi pentru aceasta e nunul 
slujitorul lui Dumnezeu şi mai vrednic decât 



toţi proorocii de vederea lui Dumnezeu 
(cf.Num. 12,6-8). 

Dar şi când unii lipsiţi de ruşine se luptau 
împotriva lui şi a lui Aaron pentru preoţie şi 
pentru posturi în conducerea poporului, se 
ridica deasupra a toată iubirea de slavă* şi de 
stăpânire şi preda ocroiirea poporului celui 
ales de Dumnezeu (cf. Num. 16,16). Iarcând 
s-au conjurat împotriva Iui şi osândindu-l 
peniru hotărârile dinainte îl ameninţau, şi 
aproape se revoltau, blândul Moise striga pe 
Cel bun spre mântuire şi îşi manifesta în- 
drăzneala, dar cu muhâ blândeţe, ca sâ nu fie 
cauzatorul nici unor rele celor conduşi. Câci 
ştia câ cel ce vorbeşte cu Dumnezeu cel bun 
trebuie sâ se întipărească de o cât mai mare 



asemănare cu El, pe cât e cu putinţă, şi să 
devină conştient de lucrările lui bine- 
făcătoare. 

Dar ce 1-a făcut pe părintele dum- 
nezeiesc* David iubit de Dumnezeu? 
Faptul câ era bun şi bun cu duşmanii. 
Afial-am, zice Cel suprabun şi iubitor de 
bine. bărbat după inima Mea (cf. Ps. 88.20"). 
De aceea 1-a şi dăruit cu o stăpânire* bună, ca 
să aibă grijă şi de duşmanii subjugaţi (cf. leş. 
23, 4-5). Şi lui Iov i s-a făcut dreptate, fiind 
lipsit de răutate (ci\ Iov 42,10). Şi losif nu s-a 
răzbunat pe fraţii uneltilori (cf. Fac. 50,21). Şi 
Avei I-a însoţit simplu şi fărâ bănuială pe 
ucigătorul de frate (cf. Fac. 4,8). Şi Scriptura 
îi laudă pe toţi cei buni, care nu se gândeau de 
mai înainte la cele rele, nu se prefăceau, dar 
nici nu se mutau de la bine din pricina 
răutăţilor altora, ci dimpotrivă, îmbunând în 
chip dumnezeiesc şi făcând deschişi pe cei 
răi, revărsau spre ei multa lor bunătate şi-i 
chemau cu blândeţe spre o purtare 
asemănătoare. 

Dar sâ urcăm mai sus* şi să nu vestim 
numai blândeţea bărbaţilor sfinţi, nici numai 
bunătatea îngerilor de oameni iubitori, care se 
miluesc de neamuri şi se roagă peste măsura 
pentru binele lor (cf. Zah. 1,12) şi ceartă 
mulţimile pierzătoare şi râu făcătoare (cf. 
Zah. 3,2) şi le duc spre rele (cf. îs. 32.7), în 
vreme ce se bucură de mântuirea celor ce se 
lasă rechemaţi la cele bune (cf. Luc. 15,4), 
nici toate celelalte câte le predă Scriptura 
despre îngerii binefăcători, ci primind razele 
binefăcătoare ale lui Hristos Cel cu adevărat 
bun* şi suprabun, sâ ne lăsam conduşi in chip 
luminos de ele spre dumnezeieştile lucrări 
binefăcătoare ale lui. Câci. oare, nu e propriu 
bunătăţii negrăite şi mai presus de înţelegere, 
câ face făpturile sâ fie şi câ pe toate acestea 
le-a adus la existenţă şi câ voieşte ca toate 
acestea sâ fie pururea* aproape de El şi pe 
fiecare părtaşă de El, după capacitatea ei pro- 
prie? Şi, oare, nu le are în iubire şi pe cele ce 
se depărtează de El şi râvneşte* şi ţine sâ nu 
se facă nebinevoitor faţă de cele iubite care se 
frâng* pentru El şi rabdă pe cei ce îl bârfesc 
în zadar şi se apără? Ba, făgăduieşte să-i vin- 
dece şi când se ţin Ia distanţa de El. Şi, când 
se apropie de El, vine spre ei* şi-i întâmpină 
şi-i îmbrăţişează întreg pe ei întregi, unit cu 
ei, şi nu-i învinuieşte pentru cele dinainte, ci 
iubeşte cele de acum şi face pentru ei o săr- 



bătoare si pofteşte pe prieteni, adică pe cei 
buni*, ca să fie locaşul tuturor celor ce se 
bucură (cf. Luc. 15,24). Iar Demofil, şi ori- 
care altul ce se opune celor bune şi e certai cu 
dreptate, a învăţat cele bune şi se îm- 
bunătăţeşte. Câci, cum n-ar trebui, zice, sâ se 
bucure cel bun de mântuirea celor pierduţi şi 
de viaţa celor omorâţi? (cf. Luc. 15,32). Ba, 
ia şi pe umerii Săi pe cel ce de abia s-a întors 
de la rătăcire şi mişcă pe îngerii buni spre 
bucurie. Şi e bun cu cei nemulţumitori şi 
răsare soarele sau peste rât $i buni (cf. Mat. 
5,45) şi însuşi sufletul său şi-l pune pentru cei 
ce fug de El- 83 (cf. Ioan 10,1 1). 

Iar tu, care te-ai pornit împotriva preotului 
sfinţit, cum arată scrisorile tale*, nu ştiu cum 
ai respins pe cel ce zici că e necredincios şi 
păcătos şi l-ai împins făcând un lucru contrar 
ţie. Apoi, acela rugându-se şi mărturisind câ 
a venit pentru vindecarea relelor, tu nu te-ai 
temut, ci şi pe preotul cel bun l-ai certat cu 
îndrăzneală câ a fost milostiv cu cel ce s-a 
pocăit şi a iertat pe cel lipsit de evlavie. Şi la 
sfârşit ai zis preotului: Ieşi! şi ai intrat cu 
asemenea (vorbe), fără sâ fie îngăduit, în 
altar, şi ai sustras Sfintele Sfinţilor*, şi ne 
scrii nouă câ pe cel ce avea sâ întineze cele 
sfinte l-ai depărtat din purtare de grijă şi le-ai 
păstrat neîntinate. 

Deci, acum ascultă cele ale noastre. Nu e 
îngăduit sâ învinuieşti pe preotul* care li- 
turghiseşte cele mai presus de tine sau pe 
monahii de-o treaptă cu line, chiar dacă 
pare sâ fi arătat lipsă de evlavie faţă de cele 
dumnezeieşti, chiar dacă s-ar dovedi că a 
făcut ceva d in cele oprite. Câci, chiar daca s-a 
făcut ceva necuvenit şi fărâ rânduială în cele 
dumnezeieşti şi în cele rânduite şi legiuite. 
aceasta nu e un motiv sâ se răstoarne chipurile 
pentru Dumnezeu, ordinea predaniei dum- 
nezeieşti. Câci nu s-a împărţit Dumnezeu în 
Sine. Pentru câ, în acest caz, cum rămâne 
Stabilă împărăţia lui? (cf. Mat. 12,25). Şi 
judecata este. cum zice Scriptura, a Iui 
Dumnezeu, iar preoţii sunt vestitorii* şi 
tâlcuitorii judecăţilor dumnezeieşti după ie- 
rarhi (cf. Mal. 2,7), iar de la aceştia se dâ şi 
ţie sâ înveţi cele dumnezeieşti prin mijlocirea 
liturgilor (diaconilor)* când e vremea, odată 
ce prin ei te-ai învrednicit sâ fii* monah. Sau 
oare nu spun aceasta şi sfintele simboale? 
Câci nu s-au înălţat deodată Sfintele Sfinţilor 
pentru toţi. Ci de ele se apropie mai întâi 
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împreuna slujitorului sâu (Mat. 18,34) şi nu 
transmite măcar în parte din bunătatea foarte 
mare dăruita lui. Dar îl îndreptăţeşte să se 
bucure de darurile sale* pe cel ce face aceasta, 
ceea ce trebuie să respect şi eu şi Demofîl. 
Câci şi celor ce n-au crezut în EI* în vremea 
patimii sale le-a adus iertarea de la Tatăl, dar 
i-a certai şi pe ucenici pentru câ i-au cerut fărâ 
mila sâ fie osândiţi Samaritcnii ce l-au alun- 
gai (Luc. 9,54). Aceasta e.ste bogăţia în- 
drăzneaţă a epistolei tale, în care repeţi sus şi 
tare câ nu pe line, ci pe Dumnezeu îl răzbuni. 
Dar spune-mi: răzbuni pe Cel bun prin rău- 
tate? 



§5 



şi libertatea de toate cele rele, vor primi în 
veacul pururea fiilor bunătăţile atotfericite şi 
vor fi pururea împreună cu Dumnezeu, care e 
cea mai mare dintre toate bunătăţile*. Iar cei 
din urmă vor cădea deodată din pacea dum- 
nezeiască şi a lor şi aici şi după moarte* şi 
vor fi împreună cu demonii neîmblânziţi. 
Pentru aceasta ne dăm toată silinţa sâ fim 
cu Dumnezeu cel bun şi cu Domnul tuturor 
şi sâ nu fim despărţiţi prin cei răi de dreptul 
Dumnezeu, suferind de la noi înşine după 
vrednicie ceea ce ne produce cea mai mare 
teamă. Şi de aceea mă rog sâ fiu lipsit de 
părtaşi a cu toate relele. Şi de voieşti, îţi voi 
aminti* de vederea dumnezeiască a unui sfânt 
bărbat. Şi sâ nu râzi, câci spun adevărul 284 . 



Deci sâ nu facem aceasta. Căci nu avem* 
arhiereu care nu poare să pătimească împre- 
ună cu noi in slăbiciunile noastre (Evr. 4,15), 
ci este lipsit de răutate şi milostiv. Căci nu v« 
certa, nici va striga (Mat. 12,19). Şi EI este 
blând (cf. Mat. 11,29) şi jertfă de împăcare 
pentru păcatele noastre (I foan 2,2). Deci nu 
primim pornirile tale nerâvnitoare, nici daca 
vei imita de mii de ori pe Fineas (cf. Num. 25, 
1-13) şi pe Ilie (cf. III Reg. 18,40). Chiar dacă 
auzind pe lisus. spunând acestea, nu le-au 
plăcut ucenicilor nepărtaşi atunci de Duhul 
blând şi bun (cf. Luc. 9,54). Câci şi preadum- 
nezeiescul* nostru învăţător în cele sfinte 
învaţă pe cei opuşi învăţăturii lui Dumnezeu 
câ nu trebuie sâ pedepsească* pe cei neştiu- 
tori, precum nu pedepsim nici pe orbi, ci-i 
călăuzim. Dar tu şi omului care începe să-şi 
deschidă pupila ochiului luminii te opui şi pe 
cel ce cu multă sfială se apropie de ea îl 
respingi (si acesta e un lucru vrednic de 
osândă), uitând câ e omul care, bun fiind, 
dupâ ce a rătăcit pe munţi (c(. Mal. 18.32), îl 
caută Hrislos şi dupâ ce a fugit îl cheamă şi 
Acesta afiându-l, îndată îl ridică pe umeri 
(cf. Luc. 15,5). Nu mâ rog sâ nu gândim râu 
despre noi înşine, nici sâ nu împingem suliţa 
şi spre noi (cf. Mat. 26,52). Cei ce caută* să 
nedreptăţească* pe unii sau, dimpotrivă, sâ le 
facă bine. nu le-au făcut acelora ceea ce au 
voit ei, ci însuşindu-şi împlinirea bunătăţii 
sau răutăţii se vor umplea ei înşişi de virtuţile 
dumnezeieşti sau de patimile opuse. Şi cei 
dintâi ca urmaşi ai îngenlor buni şi împreună 
calatori cu ei, şi aici şi acolo* în toată pacea 
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Ajuns cândva* în Creta, m-a primit Carp 
(cf. II Tim. 4,13), bărbat sfânt ca nici un altul, 
învrednicit pentru curăţia minţii de vederea 
lui Dumnezeu. De fapt. nu voia nici sâ se 
apropie de Sfintele Taine dacă nu i se arăta în 
vremea sfintelor rugăciuni predesâvârşi- 
toare* o vedere binevoitoare. EI zicea câ, 
odată ce 1-a întristai un necredincios (iar în- 
tâmplarea a fost câ acela a atras pe cineva din 
Biserica la rătăcirea necredinţei în Dumnezeu 
în timpul unor zile vesele*), trebuie să se 
roage pentru amândoi cu bunătate, ca primind 
ajutorul Mântuitorului, Dumnezeu pe unul 
sâ-1 întoarcă, iar pe celălalt sâ-l învingă cu 
bunătatea. Şi n-a încetai sâ-i sfătuiască viaţa 
întreagă* până astăzi şi sâ-i aducă Ia 
cunoştinţa dumnezeiasca, încât şi cei ce 
aveau o judecată îndoielnică, asemenea lor, şi 
o îndrăzneală fără minte au fost siliţi sâ se 
cuminţească printr-o dreaptă judecată. Dar 
înainte de a i se întâmpla aceasta, simţind în 
sine, nu ştiu cum, multa duşmănie şi amără- 
ciune, a adormit. Iar întunecându-se, (câ era 
seară), în vreme ce era în această indispoziţie, 
pe la miezul nopţii (fiindcă obişnuia în acea 
vreme* sâ se trezească pentru cântările dum- 
nezeieşti), încă dinainte de-a se trezi bine din 
somn, câci era obosii, întrerupând mereu 
somnul, nu s-a simţii în afara tulburării*. Iar 
stând la dumnezeiasca rugăciune, nu avea 
toata liniştea, ci se simţea încă apăsat, zicând 
câ nu e drept sâ trăiască oamenii care sunt fără 
credinţa în Dumnezeu şi care se abat de la 
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căile drepte ale Domnului. Şi zicând acestea. 
se Riga lui Dumnezeu să le pună fărâ milă 
capăt vieţii amândurora ca printr-un fulger*. 
Dar zicând acestea. 'spune că i se părea câ vede 
deodată casa în care se afla. crăpându-se mai 
întâi şi apoi despărţita prin mijloc în două. 
începând de Iu vârf. şi o oarecare flacără 
foarte luminoasa în faţa lui, coborând din cer 
până la el (câci locul i se părea luminat ca 
ziua), Iar cerul îl vedea deschis şi în spatele 
cerului pe lisus, având în jurul lui îngeri 
nenumăraţi cu chip omenesc*. Şi acestea se 
arâlau de sas şi ti umpleau de uimire. Iar 
Carp, uplecându-se în jos, spunea câ vedea 
pământul despicându-se ca o adâncă 
prăpastie întunecoasa şi pe bărbaţii aceia, 
care îl supâraserâ. stând înaintea lui la gura 
prâpastiei. tremurând, înfricaţi. ca cei ce 
vor cădea în prăpastia de sub picioarele 
lor*, iar mai de jos, din adânc*, se ridicau 
şerpi ce se mişcau în jurul picioarelor lor, 
uneori târându-sc împrejur, dar îţi apâsându-i 
şi auâgându-i. alteori muşcându-i cu dinţii 
sau Cu ghimpii sau storcăndu-i şi câulând prin 
toate sâ-i arunce în adânc. Dar erau şi unii 
oameni în mijlocul şerpilor, repezîndu-se la 



ei şi împingându-i, şi lovindu-i. şi trâgându-i. 
Iar ei păreau câ sunt gata sacadă, pe de o parte 
vrând, pe de alia nevrând, siliţi treptat de 
râul* din ei. deci şi din convingere. Iar Carp 
zicea câ avea plăcere să privească în jos şi sâ 
uite de cele de sus. Şi era supărat şi ne- 
mul ţumit câ aceia n-au căzut încă şi ajuta spre 
aceasta de multe ori. dar neputând, se supăra 
şi se tulbura. Şi silindu-se cu greu sâ vadă 
iarăşi, cum văzuse şi înainte, văzu pe lisus 
privind cu mila la ceea ce se întâmpla şi ieşind 
din imnul lui şi pogorând până la aceia şi 
dându-le mâna sa cea bună*, având pe îngeri 
în jurul sâu. apucând pe fiecare din cei doi 
bărbaţi din altă parte şi zicând lisus lui Carp: 
Ai întins mana* sâ mâ loveşti. Dar sunt gala 
să pâlimesc iarăşi pentru oameni ca sâ-i mân- 
tuiesc şi îmi esie plăcui aceasta, să nu pâcâtu- 
iască alţi oameni*. Deci ia seama câ e bine 
pentnt line sâ vezi schimbându-se vieţuirea 
cu şerpii în prăpastie în vieţuirea cu Dum- 
nezeu şi cu îngerii cei buni şi de oameni 
iubitori*. 

Aceasta este ceea ce auzind eu. cred câ e 
adevărat- 35 . 



Epistola IX 



Către 77Y* ierarhul 



Care a întrebat printr-o epistola ce e casa inielepciunii $i ce e paharul 

$i ce sunt mâncările şi băuturile Iui 



SI 



Sfântul Timotei. o. bunule Tii, nu ştiu 
dacă a plecat fărâ sâ audă vreunul dintre sini- 
boalcle teologice (scriplurisiicc) netalcuiLe de 
ruine. Dar în Te. >lo$iu simbolică* i-am tâlcuil 
toate cele ale Scripturilor despre Dumuc/eu, 
care parniultoracâ sunt cuvinte ciudate. Căci 
în cei nedesâvârşiţi cu sufletele se în- 
tipăreşte* o urata aiureală când Părinţii 
înţelepciunii negrăite descoperă prin uncie 
ghicituri ascunse şi îndrăzneţe adevărul 
dumnezeiesc şi lainic, de neînţeles celor în- 
tinaţi. De aceea cei mulţi nu credem cuvin- 
telor despre tainele dumnezeieşti. Le 



cunoaştem numai prin simboalele sensibile, 
apropiate lor. Dar trebuie ca. privindu-le. să 
le vedem pe ele în ele însele* ajunse dezvelite 
şi curate. Căci privindu-le astfel, vom cunoaşte 
cu veneraţie* izvorul vieţii şi-l vom vedea ca pe 
unul ce se revarsă din El însuşi şi ştiind de Sine 
ca unul prin putere, simplu, de sine mişcător, de 
sine lucrător, nepârâsindu-se pe sine. ci fiind 
cunoştinţa tuturor cunoştinţelor şi pururea 
privindu-se pe Sine prin Sine. 

Am socotit câ e de trebuinţă atât lui cât şi 
altora sâ li se explice, pe câte cu putinţă, formele 
de tot felul ale sfintelor chipuri despre Dum- 
nezeu. Căci cele din afară* se arată cât de mult 
sunt o simbolizare nepotrivită, improbabilă şi 
fantezista. Ea prezintă, de pildă, naşterea dtim- 
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nezeiascâ mai presus de fiinţă, închipuind un 
pântece al lui Dumnezeu născând trupeşte* 
(c£ Ps. 109.3) un Dumnezeu şi proiectând în 
aer un cuvânt pornit dintr-o inima de om (cf. 
Ps. 44.1». Iar pe Duhul îl descriu ca o suflare 
pornită din gură (cf. Ps. 32,6). Ea prezintă 
naşterea Fiului: ca completând sânul iui Dum- 
nezeu de Dumnezeu născător, aducându-i o 
lauda trupeasca sau Fnchipuindu-le pe acestea 
in mod natural sau în forma de pomi sau de 
plante sau de flori ce apar una din alia sau ca 
ţâşniri de ape* sau ca nişte străluciri lumi- 
noase producătoare de raze sau ca alte sfinte 
chipuri tâleuitoare ale învăţăturilor 
despre Dumnezeu cel mai presus de 
fiinţă. Iar in ce priveşte proniile inteligi- 
bile* ale Iui Dumnezeu sau darurile sau 
arătările sau puterea sau unirea sau scopul 
sau stabilitatea sau procesiunile sau 
deosebirile şi unirile îl închipuie pe Dum- 
nezeu omeneşte sau în forma multiplă a fiare- 
lor, a altor animale şi plante şi pietre, şi-l 
îmbracă în podoabe femeieşti sau în arme 
barbare şi-l învăluie în smirnă. în piese de 
aramă şi fildeş, topite ca într-o operă de artă; 
şi-l prezintă ca pe un meşter făurar sau îl aşază 
pe cai sau pe care sau pe tronuri sau îl arată la 
ospeţe* cu mâncăruri pregătite şi bând şi îm- 
bâtându-se sau adormind şi în stare de beţie. 
Dar ce s-ar putea spune despre furiile. în- 
tristările, jurămintele de tot felul despre 
părerile de rău, despre blestemele, despre 
mâniile de multe feluri şi indirecte*, despre 
neimplinirea făgăduinţelor, despre lupta 
cu giganţii din Facere, despre care se 
spune că Dumnezeu a uneltit-o cu bărbaţii 
aceia nu ca să nedreptăţească pe vreunii, ci 
pentru salvarea lor (cf. Fac. 11,1-9): despre 
sfatul ce s-a făcut în cer pentru viclenia şi 
rătăcirea lui Ahab (cf. IU Reg. 22.19-38); 
despre Cântarea de dragoste pentru cei trupeşti 
(Cânt. 4 şi 5) şi despre îndrăzneala pentru 
toate celelalte sfinţite forme compuse* şi 
arătate ale celor ascunse, chipuri împărţite ale 
celor unite şi neîmpărţite, chipuri figurate şi 
multiforme ale celor fără formă şi lipsite de 
chip. a căror măreţie ascunsă inlâuntrul lor 
dacă ar putea-o vedea cineva, le-ar găsi pe 
toate pline de taină şi dumnezeieşti şi pline 
de multă lumină a cunoştinţei de* Dum- 
nezeu. Căci să nu socotim arătările acestor 
compoziţii ca chipuri formate mai presus de 
noi şi proiectate spre cei mulţi ca o cunoştinţă 
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a Celui negrăit şi nevăzut, căci cele aioKfin, 
nu sunt manevrabile de cei neinîJ Ele £ 
descoperă numai adevăratei iubiri a cl\ 
evlavioşi. capabili şi în stare sâ se ridice IIZ 
toată fantezia copilăreasca la cele dezbrăca 
de sfintele simboale şi să treacă pr^ 6 
pluaţile potrivite minţii şi prin capacitate' 
puteri, contemplative spre adevărul simoh. 
mai presus de fire şi anat dincolo de simboale' 
Pe lângă aceea, trebuie sâ se înţeleagă si 
aceea că predania învăţătorilor despre Dum 
nezeu (teologilor) este îndoită: una e ne 
grăită* şi tainică, iar alta arătată şi niai 
cunoscută; şi una simbolică* şi manifestată 
in acte simţitoare, alta adresată iubirii de 
înţelepciune şi doveditoare; şi că negrăitul 
s-a împletit cu graiul. Şi că pe de o parte 
convinge şi leagă* adevărul cu cele spuse, pe 
de alta acţionează şi ridică în Dumnezeu prin 
iniţieri neînvăţate. Şi. de fapt. nici în preasfin- 
ţele acte desâvârşiioare ale Tainelor, sfinţii 
iniţiatori ai noştri sau ai tradiţiei legii*, nu se 
reţin de la simboaiele* potrivite lui Dumnezeu, 
ci vedem şi pe atotsfinţii îngeri, aducându-ne 
prin ghicituri* în chip tainic cele dum- 
nezeieşti. Şi pe lisus însuşi îl vedem 
învâţându-ne despre Dumnezeu în parabole şi 
predându-ne Tainele lucrătoare ale celor 
dumnezeieşti prin chipul celor de pe masă*. 
Căci se cuvenea să se păstreze neîntinate de 
cei mulţi nu numai Sfintele Sfinţilor, ci şi 
însăşi viaţa omului*, care este în acelaşi timp 
neîmpârţitâ şi împărţită, să fie luminată 
potrivii ei de cunoştinţele dumnezeieşti; şi 
partea nepâtimitoarc a sufletului* sâ fie ridi- 
cată la cele simple şi atollâuntrice ale chipu- 
rilor dumnezeieşti, iar cea pătimitoare a lui sâ 
fie vindecată şi sâ urce prin unitatea de natură 
spre cele atotdumnezeieşti prin chipurile sim- 
bolice pregătite anterior. Căci acestea sunt ca 
nişte perdele înrudite şi arată pe cei ce. 
înţelegând fără acoperâminte, în mod clar 
învăţătura despre Dumnezeu (Scriptura)*, 
produc în ei înşişi un chip oarecare capabil 
sâ-i conducă spre înţelegerea* minunatei 
învăţături (a Scripturii). 



Şi însăşi creaţia lumii şi lucrarea în ea e 
arătarea întreagă a celor nevăzute ale lui 
Dumnezeu, precum zice dumnezeieşte şi 



Pavel* şi raţiunea adevărată. De aceea, teolo- 
gii* (autorii Scripturii) le privesc pe unele în 
mod potrivit cetăţii* şi după legile lor. iar pe 
altele cu curăţie şi neîntinare: şi pe unele în 
chip omenesc şi mijlocitor, iar pe altele în 
chip supralumesc şi în lucrare desâvârşitoare: 
si uneori le văd din legile arătate, alteori din 
rânduielile nevăzute, după cum le-au cugetai 
.miorii Sfintelor Scripturi şi se potrivesc 
minţilor (îngereştii şi sufletelor. Căci iot cu- 
vântul despre toate ce stau în faţă cuprinde 
nu o istorie simplă*, ci o putere de desăvârşire 
a vieţii. Deci trebuie ca şi noi. în loc de-a le 
gundi ca norodul obişnuit, sâ venim în mod 
sfinţii* înaintea sfintelor simboale şi sâ nu le 
necinstim, odată ce suni roduri şi forme ale 
trăsăturilor dumnezeieşti şi chipuri arătate ale 
vederilor negrăite şi mai presus de fire 286 . 
Căci. de fapt. nu numai luminile mai presus 
de fiinţă* şi cele inteligibile şi simplu cele 
dumnezeieşti se arată diferenţiate în simboale 
fiiiurale. cum se spune de pildă lui Dumnezeu 
cei mai presus de fiinţă foc şi de cuvintele 
inteligibile ale lui Dumnezeu arzătoare 
(cf. Deut. 4.33). ci şi ordinele de chip dum- 
nezeiesc ale îngerilor inteligibili şi în acelaşi 
timp înţelegători se descriu în forme vânate 
şi de multe feluri şi în chipuri arzătoare. Şi 
acelaşi chip al focului trebuie înţeles altfel 
când e spus despre Dumnezeu cel mai pre- 
sus de înţelegere şi altfel când se spune 
despre proniiîc sau cuvintele lui inteligi- 
bile*: şi altfel când e spus despre îngeri. Şi 
altfel e înţeles când exprimă cauza*, altfel 
când exprimă existenţa, altfel când exprimă 
împărtăşirea şi altfel când exprimă altele, pre- 
cum şi înţelegerea acestora* şi felul cunoaşterii 
lore deosebit. Şi nu trebuie amestecate sfin- 
tele simboale. ci explicate potrivit cauzelor 
sau existenţelor sau puterilor sau treptelor. 
sau demnităţilor, ale căror forme revelatoare 
sunt. Şi. ca sâ nu trecem în epistolă dincolo 
de cele cuvenite, sâ ne îndreplâm spre cer- 
cetarea celor propuse mai înainte de voi*. Şi 
sâ spunem că toată hrana desăvârşeşte pe 
cei hrăniţi, tâmâduind nedesăvârşirea şi îm- 
plinind nevoia lor şi vindecând slăbiciunea 
şi păzind viaţa lor şi făcând-o sâ înflorească 
şi sâ se reînvioreze şi dăruindu-le lor o bună 
simţire vie, aducându-le scăparea de tristeţe 
şi de nedesăvârşire şi procurându-le bucuria 
şi desăvârşirea 2 7 . 



§3 






Cu dreptate, deci. e lăudată de câire Scrip- 
turi înţelepciunea bună şi mai presus de 
înţelepciune. înfăţişând-o ca pahar tainic şi 
iubind sfânta lui băutură, iar mai înainte de 
aceasta oferind cu glas înalt hrana tare celor 
ce o doresc din nevoia cea bună de ea 
(cf. Pild. 9.2.4). Deci înţelepciunea dum- 
nezeiască îmbie la hrana îndoită: la cea tare şi 
durabilă şi la cea lichidă* şi curgătoare; şi 
oferă şi procură din pahar bunătăţile ei provi- 
denţiale. Paharul, fiind rotund* şi larg 
deschis, este simbol al providenţei fără 
început şi fără sfârşii* venind peste toate şi 
cuprinzătoare a tuturor. Pe lângă aceea, 
deoarece îndreplându-sc spre toate, rămâne în 
sine însăşi şi în identitatea nemişcată; sau 
rămâne totodată cu desăvârşire fixată fără 
ieşire de sine, paharul rămâne şi el statornic 
şi negolit. Se mai spune că înţelepciunea şi-a 
zidii sieşi casa* şi în ea dăruieşte şi mâncările 
tari şi băuturile şi paharul (cf. Pild. 9, 1-6). ca 
să fie tuturor celor ce se adună în chip dum- 
nezeiesc la cele dumnezeieşti vădit ca Cel ce 
e Cauzatorul existenţei şi al bunei existenţe şi 
providenţa desăvârşită şi iese la toate şi este 
în toate* şi cuprinde toate: şi iarăşi că este în 
Sine prin depăşirea* tuturor şi nu e nimic in 
nimic prin nimic; ci e ridicai (scos) din toate, 
fiind Acelaşi în Sine la fel şi ciem şi stând* şi 
rămânând şi fiind pururea în acelaşi şi la fel 
şi neieşmd nicidecum in afară de Sine*, nici 
din Scaunul său şi nepărâsind slâruirea în 
locaşul său nemişcat. Dar şi în aceasta se află 
lucrând toate cele bune şi împlinind purtările 
de grijă desăvârşite. Şi îndreplându-se spre 
toaie. rămâne în Sine. şi stând pururea şi 
mişcându-se. nici nu stă. nici nu se mişcă. ci. 
cum ar zice cineva, având lucrările provi- 
denţiale în perseverenţă şi perseverenţa în 
providenţă. în mod conatural cu toate şi totodată 
mai presus de fire :KS . 



§4 



Dar care e hrana tare şi care cea lichidă? 
Căci acestea sunt lăudate ca dâruiie şi provi- 
denţiale de înţelepciunea cea bună. 

Hrana lare* socotesc că e mijlocul 
desăvârşirii şi identităţii înţelegătoare^ şi 
durabile, prin care cele dumnezeieşti se îm- 
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pârlâşesc - ca o cunoştinţă statornica, 
puternică, unitara* şi ncîmpârţitâ — acelor sim- 
ţiri înţelegătoare prin care preadumnezeiescul 
Pavel, după ce a primit-o de la înţelepciune, o 
preda ca hrana cu adevărat lare {cf. Evr. 5,14). 
Iar cea lichidă e cea care se vărsaţi se îndreaptă 
spre toate printr-o curgere grăbită şi prin 
multe, variate şi împărţite* Forme călăuzind* 
pe cei ce o primesc potrivit lor spre bunătatea şi 
cunoştinţa de Dumnezeu cea simpla şi neclâli- 
nată. De aceea Scripturile dumnezeieşti asea- 
mănă cele dumnezeieşti ş i inteligibile şi cu rouă 
şi cu apa şi cu laptele şi cu vinul şi cu mierea, 
pentru puterea lor de viaţă născătoare ca prin 
apă şi crescătoare ca prin lapte, de viaţă în- 
tăritoare ca prin vin şi curăţitoare şi păzitoare 
ca prin miere. Câci acestea Ie dăruieşte 
înţelepciunea dumnezeiasca cu îmbelşu- 
gare celor ce se apropie*. procurăndu-Ii- 
se şi revârsându-li-se printr-o bogăţie de 
ospeţe fârâ lipsuri. Căci aceasta înseamnă 
a se ospăta cu adevărat*. Şi de aceea e 
lăudată ca făcătoare de viaţă şi hrănitoare de 
copii* şi înnoitoare şi desâvârşhoare- 8y (cf. 
Pild. 9.5.11). 



§5 



In acest înţeles de sfânt ospăţ se spune câ 
şi însuşi Dumnezeu cauzatorul tuturor 
bunurilor se îmbată* pentru ospăţul supraplin 
şi mai presus de înţelegere sau, mai propriu 
vorbind, pentru obişnuita bună lucrare 
desăvârşită şi negrăită şi mai presus de orice 
măsură a sa. Câci. precum la noi beţia e o 
plinătate nemăsurată şi o ieşire din minte şi 
cugetare în sens râu, aşa la Dumnezeu beţia 
trebuie înţeleasă nu ca altceva, decalca o lipsă 
de măsură în sens bun a supraplinălăţii tuturor 
bunătăţilor, prezentă în El ca în cauza lor. Dar 
ieşirea (extazul) din cugetare ce urmează 
beţiei trebuie socotită drept starea ridicată a 
lui Dumnezeu peste înţelegere, prin care fiind 
înălţat cu cugetarea peste cugetare şi peste 
putinţa de a fi înţeles* şi peste însuşi faptul 
de-a fi $j simplu peste toate câte sunt bune. 
Dumnezeu este îmbătat şi totodată* ieşit din 
El fin extaz) şi din înoate şi totodată supraplin. 



într-o depăşire a toată lipsa de măsură şi tot- 
odată aşezai în afară şi dincolo de toate. 

Pornind de la acestea, ne vom împărtăşi în 
acelaşi mod* şi de ospcjele drepţilor din 
Impârâya lui Dumnezeu. Căci venind, zice, 
umqi împăratul îi va aşeza şi te va sluji 
(Luc. 12.37). Acestea arată o împărtăşire 
comună şi în bună înţelegere a Sfinţilor de 
bunătăţile dumnezeieşti şi Biserica celor întâi 
născuţi înscrişi în ceruri şi duhurile drepţilor 
desăvârşite gi umplute de toată bunătăţile. Şi 
aşezarea* lor socotim câ e odihna de multe 
osteneli şi viaţa liniştită şi vieţuirea îndum- 
nezeită în lumina şi ţara celor vii, plină de 
toată simţirea sfântă şi împărtăşirea îm- 
belşugată de bunătăţile fericite, prin care s-au 
umplut de toată bucuria. Aceasta înseamnă 
veselia* ce Ie-o dăruieşte lisus şi poftirea lor 
la ospăţ şi slujirea lui şi odihna veşnică 
dăruită de El şi dăruirea şi revărsarea 
bunătăţilor de care Ie va face El parte-*' . 



Ştiu bine câ vei cere sâ-ţi explicăm şi 
cuvântul despre somnul în sens bun* al Iui 
Dumnezeu. 'Când vorbim de el. înţelegem câ 
somnul dumnezeiesc este ridicarea lui Dum- 
nezeu peste cei providenţiali şi faptul de-a nu 
avea nimic comun cu ei 2 *'. Iar vegherea e 
aienţia şi grija lui de cei ce au nevoie de 
creşterea şi mântuirea lor, spre a-i ridica Ia 
alte simboalc dumnezeieşti. De aceea soco- 
tim de prisos să repetăm aceleaşi lucruri 
aceloraşi, pârând câ spunem altele, conştienţi 
câ voiţi să înaintaţi în cele bune. încetăm cele 
spuse după ce am înfăţişat, cum socotesc. în 
epistola noastră cu prisosinţă cele datorate 
scrisorii voastre. Vă trimitem toată această 
teologie simbolică* a noastră. în care veţi afla 
împreună cu casa înţelepciunii şi cei şapte 
stâlpi explicaţi şi hrana ei tare, împărţită în 
jertfe şi pâini; şi ce este amestecul vinului şi 
iarăşi ce e veselia lui Dumnezeu din beţia Iui 
şi înseşi cele spuse acum. explicate în ca mai 
pe larg. Ea este, precum socotesc, buna lâl- 
cuiioare a tuturor simboalelor, în acord cu 
sfintele tradiţii şi adevăruri ale Scripturilor. 
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Către loan Teologul, Apostolul §i Evanghelistul, 
care şi -a încheiat vierul rea în insula Patmos 



Mă adresez sfântului tău sultei, iubite, 
pentru câ îmi eşti mai familiar decât mul^i. 
Bucurâ-tc cu adevărat, iubite, foarte iubit 
Celui cu adevărat drag şi dorit şt iubit. Ce 
minunai lucru este adevărul spus de Hristos 
câ atunci când cei nedrepţi îi alungă pe 
ucenici din cetăţi (cf. Mat. 23,34). ei îşi 
primesc cele vrednice de ei şi cei răi sunt 
despărţiţi de cei sfinţi şi se depărtează de ei. 
Cu adevărat, cele văzute sunt chipuri ale celor 
nevăzute. Căci, nici în veacurile* ce vor veni 
nu Dumnezeu va Ti cauza despărţirilor drepte 
de El, ci cei ce se vor despărţi pe ei înşişi în 
mod deplin, aşa cum îi vedem pe cei buni 
ajunşi la unirea cu Dumnezeu. Aceasta, 
deoarece fiind iubitori ai adevărului, se 
depărtează de împâtimirea de cele materiale 
sj. în libertatea totală de toate relele şi în 
dragostea dumnezeiască de toate cele bune, 
iubesc dreptatea şi sfinţenia; şi, 
despârţindu-se de viaţa prezentă, o încep în 
chip îngeresc pe cea viitoare, vieţuind în 
mijlocul oamenilor cu toată nepătimirea şi în 
numele lui Dumnezeu*. în bunătate şi plini 



de toate celelalte bunuri. 

Iar pe voi nu sunt atât de fârâ minte ca sâ 
vă socotesc pătimind ceva. Ci, cred câ şi 
patimile trupului le simţiţi numai ca să le 
judecaţi. Iar pe cei ce vă nedreptăţesc şi so- 
cotesc să vă strâmtoreze, fără sâ-i învinuiesc 
că nu văd în chip drept soarele Evangheliei*, 
doresc sâ-i văd lâsându-se de acestea care 
lucrează împotriva lor. ca să se întoarcă spre 
bine, iar pe voi apropiind u-vâ de ei. ca să se 
împărtăşească de lumină. Iar pe noi nimic 
contrar* să nu ne lipsească de lumina atot- 
slrâlucitoare a lui loan; acum ne întâlnim în 
memorie şi în înnoire cu teologia la 
adevărată, iar peste puţin ne vom uni cu voi 
înşivă (o spun aceasta, deşi e un lucru în- 
drăzneţ). Câci sunt neîndoielnic vrednic de 
crezare când, aflând şi spunând cele mai 
înainte cunoscute de line de la Dumnezeu, 
socotesc câ vei părăsi închisoarea din Patmos, 
şi vei reveni în Asia, şi vei face lucrătoare 
acolo imitarea de către tine a bunătăţilor lui 
Dumnezeu, şi vei preda predaniile celor de 
după tine. 



SCOLIILE Sfântului MAXIM MĂRTURISITORUL 

la 
EPISTOLE 



Epistola I 



Oaius. Presupun ci acest Gaius este cel căruia î-u 
scris dumnezeiescul Evanghelia loan a Uda Epistolă. 
văzând şi în aceasta o mărturie despre cei cu care a 

convieţuit după Apostoli acest dumnezeiesc bărbat. Iar 
terapeuţi a spus în capitolul VI al Ierarhiei bisericeşti câ 
se numeau monahii, unde -spune şi cum s-au constituit 

neFiind clerici, dar totuşi mai sus de popor. Pe aceştia se 

arata eă-i admiră Filon Iudeul, în scrierea Despre viaţa 
cimtempkriiva sau Despre rugii torr,numit\â\i-i terapeuţi, 
unde descrie vieţuirea lor puţin înainte de sfârşitul curţii 
acesteia. Dar citeşte -cuvintele însele ale lui Filon, 

Nu ca privaţiune. Să nu înţelegi, zice. acestea, după 
înţelesurile comune, fiindcă precum întunericul c des- 
fiinţat de lumi na. şi mai ales de mul la lumina, sau precum 
necunoştinţa, care este şi ea întuneric, se opreşte când vin 
cunoştinţele şi mai ales multele cunoştinţe, aşa şi 
cunoştinţa care seamănă, precum am spus. cu 

necunoştinţa din neînvăţâturâ: dar cu cât se Iunnnca2â 
cineva mai mult, în privinţa lui Dumnezeu, şi aduna cât 

mai multă cunoştinţa a existentelor {creaturilor), adică a 
celor inteligibile 51 înţclciiaioare. cu atât mai mult. urcând 
in cunoştinţa despre Dumnezeu, va cunoaşte necuprin- 
«lerea sau necunoştinţa despre EI. care sunt lumina şi 

cunoştinţa mai presus de toace cele cunoscute; şi cu 
urmare cinsteşte cu tăcerea neg răirea despre Dumnezeu, 
Deci nu prin privaţiunea cunoştinţei se vorbeşte despre 
necunoştinţa lui Dumnezeu, ci prin depăşirea <\ între- 
cerea a toată cunoştinţa, adică fiindcă a cunoscut cineva 
pe Cel necunoscut şi necuprins de toţi şi de sine însuşi. 
Acestea s-au spus şi în capitolul I din TeciUigjţi mixtiul şi 
în capitolul II a| wricru Despre numirile dumnezeieşti. 

Ci ceva din existentele (creaturile) tui. Cu cât are 
cineva, zice. mai multă cunoştinţă a existenţelor (u 
creaturilor) şi lumina existenta, adică înţelegerea 
adevărului, cu atâl v;i vedea mai mult cele necunoscute 
ale lui Dumnezeu. Căci acestea nu se arată luminii sau 
cunoştinţei prin lumină sau cunoştinţă, ci mai degrabă 
se ascund posesorilor lor: şi sporirea şi creşterea in 

acestea, adică în lumină şi cunoştinţă, arată pe Dum- 
nezeu nevăzut şi necunoscut; pentru că cel ce a văzut 
pe Dumnezeu şi a înţeles ceea ce a văzui nu I-a VSZUI 

pe El. ci ceva din existenţele (creaturile) lui cunoscute; 

Prin însuşi faptul că in Reiterai Trebuie subînţeles 



şi prin acestea cele existente şi cunoscute, \jsnusttm s-a 

adus. Fiindcă este se referă la cele ce suni (create); iar 
Dumnezeu este şi mai presus de <yfie, pentru câ este 
necreal. 



Epistola II 

Cel - dincolo de toate. Aceasta a spus-o de multe 
ori, in mod deosebii şi în scrierea Despre numirile dum- 
nezeieşti: prin excelenţă a explicat acestea însă în capi- 
tolul IX al acelei scrieri, spre sfârşit spunând cum 

Cauzatorul tuturor este şi dumnezeire şi bunătate şi su- 
port al dumnezeirit şi mai presus de acestea. Dar trebuie 
citite astfel; ne întrebăm cum e Dumnezeu obârşia duni- 
nezeîrii? De înţelegi că dumnezeirea este darul din Dum- 
nezeu prin care ne îndumnezeim. deci nu Dumnezeu 
însuşi, ai răspunsul ; dar Dumnezeu însuşi spun că este şi 

rrinţamai presus de fiinţă, care e şi mai presus de obârşia 
dumnezeiască dăruită şi hărăzită de El, adică de înduni- 
nezeire: şi la fel despre celelalte- Apoi argumentează 
zicând câ dacă darul din Dumnezeu se face începui al 
îndumnezeirii noastre, e vădit câ Cel ce e Cauzatorul 
oricărui început fiind şi început sau. mai degrabă, mai 
presus de început este dincolo şi de zisa dumnezeire «iau 
obârşia dumnezeiasca. Cuci Dumnezeu nu câştigă prin 
relaţie cu noi binele, ci îl are în afara relaţiei; noi însă prin 
relaţie, căci suntem schimbători, pe când El este neschim- 
bător. 

Dacă - prin dumnezeire şi bunătate. Nu vorbi. zice. 
de dumnezeirea şi bunătatea prin fiinţă, ci de darul bine- 
făcător şi îndumnezeilor al lui Dumnezeu cel adevărat şi 

bun. Câci acesta este începutul şi cauza îndumnezeirii şi 
îmbunătăţirii şi în acest sens se spune Câ Dumnezeu este 
mai presus de obârşia dumnezeiasca şi obârşia bunătăţii; 
şi aşa trebuie înţeleasă. Dar notează şi de aici că dum- 
nezeirea şi bunătatea nu sunt însăşi fiinţa lui Dumnezeu; 
câ Dumnezeu e şi dincolo de acestea s-a spus în capitolul 
XI al scrierii Despre numii ile dumnezeieşti. 

De neimitat şi nesupus relaţiei Dumnezeu e Cel ce 
nu arc ceva prin relaţie, câci lucruriJe sunt din imitarea 
Iu i şi în relaţie cu El. împanâşindu-se sj imitându-1 în ceea 
ce fac. Iar de Dumnezeu a spus câ este de neimitat şi 
nesupus relaţiei. Fiindcă cu câi înaintează cineva mai mult 
in imitarea lui Dumnezeu şt în relaţia cu El. cu atât 
înţelege am mult ca Dumnezeu rămâne de neatins pnn 
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imitaţie sj relaţie. 



Epistola III 



îndată înseamnă că, contrar nădejdii. Socotesc câ 
Gaius a întrebai despre acea prooroeirc a proorocului 
MaleahL care spune: Şi îndoia va veni in templul său (în 
Biserica sa) Demna! pe taie vrii ÎJ căutalî şi îngerul 

k'Xâniâiuuliti.pe care roi H doriţi (Mal: 3.1). Crede câ a 
întrebat aceasta din faptul că adaugi: Aceasta socotesc câ 
o dâ de înţeles Scnptura; şi lâlcuieşie aici în mod minunai 
Scriptura ca relerindu-se la Domnul lisus Hrisios. Dar 
notează şj cum explică cuvântul îndată (fciaicpv^}; şi 
notează sj spusa ca Hristos va făcut fiinţa în mod ome- 
nesc. 

Dar este ascuns. Ascuns spune de multe ori în Joc de 
Dumnezeu şi ascunzime fa loc de dumnezeire, ca în 
cuvintele de mai sus. Deci ascuns a spus aici'in loc de 
Dumnezeu, ca nevăzut. 

Epistola IV 

Cum zid câ lisus. întrebi, zice. cum c aceasta'.' 
Notcazâ câ întrebarea e cum se întâmplă aceasta în icotio- 
mie (în urma întrupării), deoarece şi. Iară aceasta se zice 
om ca cel ce e Cauzator şi Făcător al omului. 

CM nu - om ca Cel (ce e) Cauzatorul aantenilar 
Aceasta o spune şi africanul in Cronografe, căci se zice 

Dumnezeu tuturor celor dirt El. deoarece esle în toţ,i. Dar 
in iconomic (în urma întrupării) i se zice om Celui ce s-a 
făcut fiinţa după ţoală fiinţa, precum s-a spus: Intra care 
locuieşte toată plinătatea dumnezeirii trupeşte 

(Col. 2.9): dar ia seama la toate cuvintele Epistolei; căci 
e contrară oricărei erezii, mai vechi ţi mai noi. 

Dar nai (nu-l separăm) pe lisus. Nu definim, zice. 
pc Hristos ca uman, adicânu vorbim despre om ca străin, 
pentru raţiunea fiinţei, despârţind comunitatea firilor, ci 
în mod vădii pentru raţiunea dumnezeirii. Câci a adăugat: 
Căci nu e numai om, ci şi Dumnezeu. Căci deşi a asumat 
întreaga fiinţa a omului, tui-l despărţim pe El de dum- 
nezeire: fiindcă adaugă: câci nu e numai om; apoi. 
spunând aceasta, adaugă: Nici numai mai presus de fiinţa* 
întrucât e şt om. 

Mai presus de oameni- Mai presus de oameni, pentru 
ci e din Fecioara Măria; dar ca oamenii, pentru timpul 
petrecut in pântece, sau dupâ legile creaţiei. Şi din fiinţa 
oamenilor, peniru câ precum a spus Sfântul Părinte. 
sfanţul trup al lui Mustos este din sângele Fecioarei. 

S-a făcut fiin[â mai presus de fiinţă. A numit şi după 
întrupare dumnezeirea supraiiinualitaic. Iar suprafiinţa 
acesteia consta în iapiul câ e mai presus de fiinţa,* -de 
inţelepciune şi putere. 

Şi - mai presus de om. E cu adevărat om, pentru că 
c propnu voinţei oameneşti să fie din femeie; dar mai 
presus de om. fiindcă a fost din Fecioara. Şi notează câ 
trupul lui Hristos e pământesc şi nu ceresc", cum au socotit 
unii. 

Prin depăşire, o putere, lată cum vo* beţie şi aici de 
depăşire, in opoziţie cu cele înţelese ca privaţiuni; {când 
\e neagă fui Dumnezeu mărginirea, e o negaţie prin 

privaţiune; când se afirmă c patere necuprinsă a iui 



Dumnezeu, se vorbeşte de o negaţie prin depâşire. n. 
trad.). Dar ce este afirmaţia am spus mai sus. în capitolul 
III al Teolfipiei mistu e. Insă cum în Domnul nostru lisus 
Hristos afirmaţiile au un înţeles de negaţie prut depăşire, 
o explică cele omeneşti, Câci deşi afirmăm despre Hris- 
tos, spunând că e om şi e din Fecioara după Tiuita noastră, 
dar faptul din urma arc înţelesul ascuns şi mai presus de 
minte al negaţiei. Câci va spune cel ce aude aceasta câ nu 
e om, fiindcă e din Fecioara, ci mai presus de om, deşi 
dupâ celelalte e om. Şi o explică şi aceasta, zicând că a 
spune câ este om în mod afirmativ arată câ nu esle om în 
sens negativ, ci mai presus de om. prin minunile Tăcute 
de El. 

Neiucrând cele dumnezeieşti ca Dumnezeu. Zice ca 
Dumnezeu nu lucra cele dumnezeieşti ca Dumnezeu, 
fiindcă le lucra prin trup şi nu prin dumnezeirea goală. 
Toluşi erau dumnezeieşti; nici cele omeneşti ca om; câci 
le lucra când voia. cu putere dumnezeiasca dând timp 
trupului sa lucreze ale lui; dar erau totuşi omeneştii >ar 
cuvântul invmcnit ii arafâ întrupat. Iar lucrarea teandrica 
înseamnă dumnezeiască şi omenească (despre lucrarea 
teandrica vorfyeşte Sfântul Maxim mai mult in partea 
întâi din Ambigua, cart e a doua din punct de vedere 
cronologic, n. trad.). Căci uşa a convieţuit cu noi. adică 
pentru noi, pc pâmarit. lucrând, cum şi-a propus, cele 
dumnezeieşti şi cele omeneşti. Dar notează unirea mai 
presus de fire şi negrăita a Domnului, pentru câ nu lucra 
cele dumnezeieşti cu Dumnezeu (fiindcă era om), nici 

cele omeneşti ca om (căci era şi Dumnezeu). De aceea 
dumnezeiescul Gngorie Teologul vorbeşte minunai de 
un fel de îmbinare a firilor, deci şi de o împreunare a 
numirilor şi în mod pcrihoreiic (prin întrepătrundere) 

între ele, prin raţiunea coexistenţei. Dar cum nu făcea 
faptele dumnezeieşti ca Dumnezeu, o arată Şl umblarea 
in mod irupesc pe marc cu picioarele; căci e in puiere.a 
lui Dumnezeu să întărească apele, dar nu c propnu lui 
Dumnezeu sâ unsblc cu picioarele trupeşti. Nici nu suni 
ale dumnezeirii trupul, picioarele şi oasele. Şi e iarăşi în 
puterea tul Dumnezeu sâ facă Fecioara sâ zămislească; 
dar nu e propriu dumnezeirii sâ ia chip pentru vedere sj 
pentru celelalte mădulare omeneşti. La fel sunt valabile 
şi cele contrare pentru acestea; cuci n-a făcut ca om cele 
omeneşti. Fiindcă era om din F : ccioaiâ- dar nu era această 
prin om. Căci ce om e din Fecioară? Şi iarăşi este propriu 
omului >â umble cu picioarele; dar a umbla pc ape nu e 

propriu omului; câci care om a fâeui aceasta'.' 

oarecare (lucrare) noua. Nimeni sâ nu declare, 
adoptând o vorbire nebuna, pe Domnul lisus leandrii 

((teavfipiTny): câci n-a spus -leandrii (0cav5piTiKf|V) 
de la Aeorv5pÎTr£. ci lucrare teandrica (OcotVoplKrţv). 
adică o lucrare împletită a lui Dumnezeu şi a omului. De 
aceea spune că Dumnezeu s-a înomentl (avofXoOt'vra), 
şi nu că Dumnezeu s-a făcut om. A numii numai lucrarea 
îmbinata icandricâ; căci a lucrai numai ca Dumnezeu, 
când nefiind de faţa, a vindecai pe sluga sutaşului; şi 
numai ca om. deşi era şi Dumnezeu, când mânca şi se 
întrista. Dar a lucrat în mod îmbinai minunile, vindecând 
ochii orbilor prin ungere şi oprind curgerea celei ce-i 
curgea sânge, prin atingere. 



:?: 



fcpistole 



Epistol& V 

în el ajunge. Ceea ce spune aici Părintele, 
intelege-a din pilda ochiului trupesc. CâC'i ceea ce face 
at>SC&ta luminii, producând nelucrarea puterilor 
văzătoare, aceasta o- face şi privirea directa la soare in 
amiaza zilei. 



Epistola VI 

Câci e posibil. Se poate, zice. ca cineva inirc alic 
multe, respingând o minciună vădită, el însuşi sâ se ahuta 
de la adevăr, care este unul; căci unul este adevărul, dar 
C ascuns pentru taina dogmelor ţi arc nevoit* de multa 

cercetare unită cu hatul dumnezeiesc; de pildă Ncsiorie, 

respingând cele ale lui Arie şi Apolluiarie, sau alţii ca el, 
ale altora asemănători, au căzui în alte eiezii aiurite. Dar 
nimeni sa nu se simtă îndemnai prin aceasta sâ neso- 
cotească scrierile Părinţilor împotriva etctodocsjlor; nu 
aceasta u spune cei and sâ nu respingă ţi răstoarne opiniile 
celor necredincioşi (Că'c'i cum ar apărea e-l însuşi 
respingând în scrierea Despic nuntirile dumnezeieşti 

opiniile lui Hhma'j; ci ca. potrivit cuvântului de mai 
înainte, nu trebuie sâ se mulţumească cineva de a grai 
împotriva altora, ci de -a expune în chip exact şi spre 
învăţătura cuvântul adevărului, tolosindu -se după împre- 
jurări de combaterea răzvrătirii necredincioşilor Altfel: 
nu trebuie combătute opiniile altora, ci întărită învăţătura 
proprie; nici nu trebuie sâ se sene împotriva unui credin|e 

iau opinii case nu apare buna, ej pentru adevăr. Şi cum 
trebuie făGW aceasta, o lămureşte în Epixtafă următoare. 

Pentru adevăr. Notează pentru ce trebuie sâ se scrio 
numai pentru adevăr si nu împotriva altora. 

Epistola Vil 

u 

Policarp. Sfântul atesta Policarp a fost episcop al 
Smirnei din Asia şi ucenic ăl Sfântului loan Evanghelis- 
tul, etnii spune Irineu in a treia cane IrnpctrtYa snozet ea 
nume tmmtnos', el a murit ca martir prin foc. Acelaşi 
dumnezeiesc Policarp are şi Epistola către Filij/ent. 

Aceasta Eph'toid a fericitului Dionisie dă şi multe minu- 
nate şi uimitoare date despre eclipsa de soare întâmplată 

in timpul crucii Iui Hristos. 

Se va dovedi. Se va dOA'eai îndeobşte; căci aşa cere 

fraza (se pune uf/A in loe de imihtrte). 

m 

Sofistul A pollof ane. E vorba de sofistul Apollolane. 
care Tuşesc prietenul marelui Dionisie şi îl lutrfcu pe el 
peniru că se făcuse creştin şi grăia împotriva Elinilor 
ipii gfin'ih in . n. irad.). (Câci şi înţelepciunea omeneasca e 
de la Dumnezeu.) 

Şi nu (vorbesc) de cea a ce for mulţi Spusa trebuie 
înţeleasa aţa: şi nu vorbesc rfe părerea celor ee rumân 
lipiţi in chip material $i pătimaş de cuvintele *au pa- 
timile poeţilor. 

Căci - prin cunoştinţa existenţelor (lucrurilor cre- 



ate). A numii cunoştinţa celor ee sunt. observarea 
mişcării cerurilor şi privirea celorlalte păru' ale creaţiei, 
după norma cea una a înţelepciunii, cure cerc sâ se 
c unoascâ existenţele (creaiui ilel ea cele ce sunt existenţe 
(creat un), Căci glasul Apostolului a spus în Epistola t 

către Cr'iîntem ( l .21 ): L>e"urece întru înţelepciunea tui 
Dumnezeu lumea n-a cuntwut prin înţelepciune pe 
Dumnezeu; el a înţeles prin aceasta armonia şi ordinea 
arătată in creaţie. Deci notează: cunoştinţa existenţelor (a 
lucrurilor» se numeşte filosofic şi ea e deosebită de ceea 
ee numeşte Apostolul tu Epistola I către Comitent 
înţelepciunea lui Dumnezeu; (Căci a spus la început 
scopul pentru care n-a .scris nici împotriva Elinilor, nici 
a altora.) 

A pollof ane - or trebui să pi& Din mărturisire» de 

către Faini a ordinii tuturor lucrurilor, conchide câ Dum 
nezeu c cauza a lor. zicând: din aceasta, adică din faptul 
că soarele şi luna menţin hotarele orânduite ale zilei şi câ 
ioi ciclul cerului se învârteşte în jur, adică de ta răsărit la 

apus. trebuie sâ cunoască pe Dumnezeu orânduitorul 
tuturor. E'cntru că. dacă n-ar fi purtate cu cerul care Ic 

cuprinde, soarele şi luna şi Sfera neabătută a stelelor 
nemişcate învărtindu-sc de la răsărit la apus. soarele şi 
luna ar avea o mişcare contrată ItiHuor celor ce se în- 
vârtesc de lară.saril la apus: aslfel se cunoaşte şi se admiri 
cu dreptate Dumnezeu ca fiind Creatorul şâ orânduilorul 
universului. Acestea Ie-a explicat împotriva iui Apollo- 
lane, Care spune ca eerul nu s-a consliluit împreună cu 
soarele. (Despre ordinea persistentă a stelelor prin voia 
lui Dumnezeu, care totuşi e schimbată când voieşte El, a 
se vedea ta lisus î^'avr şi ieze<./uel.) 

Când soarele - de El. In acestea se înfăţişează cele 
ale 3ui lisus Navi şi se spun de istoria lor Sfântului 

folicarp, ca să le spună lui Apollolane. Deci zice. Spune-i 
lui; învaţă cum Dumnezeu a aşezat soarele şj luna Ja o 
distanţă una de alia şi după ce a apus de soare; spune ea 
a aşezat luminătorii la locul lor. dânuu le o stabili uue 

oarecare pnn puterea nevăzută a lui Dumnezeu. Cauza- 
torul lor. Şi a l'âcut universul nemişcat cu cei doi lu- 
minători; căci nici cerul, nici celelalte stele nu se 

învârtesc, ci stau nemişcate cu cei doi luiiiuuuori, Şi nu 
numai pentru puţin s-a oprit drumul universului şl 
mişcarea lui. ci ziua întreaga, cum s-a făcut în cazul lui 
lisus Navi ziua dubla de 24 de ore. cum o spune clar 
accasia lisus al lut Sirah în cântarea Păruiţilor Apoi 
adaugă: iar dacă ar spune Apollofaue e cit neputinţa, cuci 
tiu s~u oprii octalii cu' cei doi luminăwri cerut şi celelalte 
stele: ci acelea se mişcau şi acesta n-a siat, trebuie sa l 

se răspundă* aceasta trebuie să te întoarcă pe tine şi mai 
mult la Dumnezeu şi la cunoştinţa lui, care a mişcai cerul 
care cuprindea luminătorii, dar ţinea nemişcat; luminăto- 
rii cuprinşi de cer. Căci accasia arata o şi mai mare pulere 

a lui Dumnezeu care. mişeându-se cerul şi celelalte stele, 
a tăcui soarele şt luna sa stea nemişcate şi *â nu fie duse 
de aceeaşi mişcare a universului, cu care suni ţinuţi 
pururea în mişcare. 

Stabilitate mai presus de fire împreuna cu 
{nemişcarea) • universului. Spune va odatâ cu polul 
râma* nemişcai (căci aşa a numit universul), s-a produs 
şi starea pe loc a soarelui şi a lunii. Sau. mai bine zis. 
spune, a fost eu mull mai minunai lucru ea in vreme ce 
polul sc învârtea 0>a indicat pe acesta vorbind -de toate. 
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de cele mai înalte şi cuprinzătoare/, soarele şi luna (căci 
acestea suni cele cuprinse) nu erau învâniie cu cerul 
cu pnnzâtor. 

(O zi) din cele succesive aproape se între ieştf. A 
adăugat aproape, deoarece ziua aceea n-a devenit prin 
înmulţire întreita ide M de orc > de la răsărit pana la locul 
de unde s-a dai semnul, fiind zece de la răsărit şj 
douăsprezece pânâ la ultimul apus. De aceeaşi forma a 
cuvântului s-a folosii şi aici, pentru ea polul insuşi îm- 
preuna cu soarele şi-a fâcut înconjurul acela mai presus 
de fire in intervalul a 24 de orc; sau numai soarele. 

De altfel iot acest timp. Spusa se înţelege obişnuit 
astfel: universul întoarce aceste mişcări contrare, 
reluând Uupâ atâta distanţa de limp aceleaşi poziţii. 
Acestea se arata şi în canea a IV-a .1 Regilor şi mai ales 
in ediya lui Simaeh şi in cartea ll-a a Paralipvmenehr. 

Sau - soarele pe drumul lui. Mişcarea anuala a 

soarelui face cinci întoarceri: urcuşul dinspre 
miazănoapte, adică de La echinocrjul de primăvara pânâ 
la solstiliul de vani şi coborârea spre miazănoapte de la 
sulsuţiu pana lacelunociiul de toamna şi coborârea de la 

miazăzi sau de la acest ectunoctiu spre solsttţiul de iama 
şi de la el iarăşi urcuşul spre miazăzi spre echinocţiu; şi 
al cincilea, cel contrar întregului curs. Deci indicând 
mişcarea de direcţie încincuă. a indicai mişcarea cunos- 
cuta şi obişnuită a soarelui. Iar ceea ce spune Părintele 
prin acestea, sa le înţelegem astfel: sa presupunem ca 
soarele a fost în ziua aceea la ora râsântului în prima parte 
a Berbecului, când nu avea minuie; deci în alia pane el nu 

putea reveni, penini ca nu împlinise mişcarea dinainte 
îneinciiă. pnn cele 365 de zile şi prin pai ru anoUmpun. Deci 
se destâşuia în 10 ore. de la 1 2 în care era pânâ la locul în 
care-şi făcea răsăritul lui. adică la prima parte ii Berbecului. 
refăcând în ea mişcarea încincitâ. adicâ împlinind perioada 
unui an: şi in alte 10 ore revenind prin întoarcere la locul 
unde era când s-a dat seninul, a împlinit, ca să vorbim prin 
presupunere. în prima pane şi jumătatea a Berbecului. 
aceeaşi mişcare încincitâ prin despnnderea a ceea ce a 
numit in mod analitic: câci nu era cu putinţa sa fie el iarăşi 
în panea aceasia a Berbecului, odată ce s-a despărţit de ea. 
decâi pnn zilele anului, precum s-a spus. 

Se povestesc în cercurile (sacre). în loc de: în 
istoriile. 

Le sărbătoresc • (în amintirile întreitului) Mitra 
Perşii numesc soarele Mitra. Deci întinderea zilei închi- 
nate lui o socoteau întreita. Mai ia seama pe lângă aceasta 
şi Ia întunericul care s-a lăsat de la ora a şasea pândi a ora 
a noua peste tot pământul. în vremea răstignirii Domnu- 
lui, de care vorbeşte Părintele. 

hi Heliopole. Poate vorbeşte de Kcliopoie din Egipt; 
câci_exista încă in vremea aceea acolo. 

In mod minunat ( paradoxal). Căci spun că nu se 
producea altfel eclipsa, decât prin acoperirea soarelui de 
către luna. 

Şi iarăşi aceasta- Notează aici soluţia tainei descrise 
de Evanghelisiul Luca. Câci nimeni n-a istorisii laîna 
modufcui §i a minunii, decât numai el. Căci dumnezeies- 
cul Luca spunând că de la ora a şasea s-a produs 
întuneric prin crucea Domnului, soarele ccîipsându-se. 
toţi s-au îndoit pentru ce s-a numit aceasia eclipsa, luna 
aflându-se în a 14-a zi, deci neexistând o întâlnire între 
soare şi luna. Aproape toii exegeţi de mai târziu, trăind 



mult timp dupâ aceea, au cugetat că soarele însuşi şi-a 
oprii razele trei ore pânâ la nouă; aici s-a indicat şi un 
mod minunat al eclipsei. Căci. zice. de iarâsârit fiind ora 
14 (căci nu era un limp al conjunctei), a căzui o putere 
deasupra soarelui şi a împins înapoi spre răsărit discul 
solar. De aceea a venit luna şi s-a aşezat în locul lui, 
acopcrindu-l pana" ce a venit inapoi discul lui. Deci 
trebuia, dacă ar fi fost o eclipsă obişnuiia. din aceeaşi 
parte să se producă şi eclipsa şi dispariţia ei. de pildă când 
luna trece prin cursul ci de sub soare, sa se arale de la 
răsărit prima parie a discului solar, cea răsăriteană, care 
a şt început sa fie acoperită: deci de acolo, din panea de 
răsărit. începe să se descopere discul solar, luna trecând 
spre apus şi descoperind prima pane a soarelui, prin 
părăsirea şl ircccrca peste soare, descoperind, prima lui 

pane. adicâ cea de la răsărit. Dar în timpul patimii mân- 
tuitoare nu s-a întâmplat aşa, ci dimpotrivă- Căci venind 
luna de la răsărit, a acoperit soarele si a ascuns întreg 
discul lui; apoi n-a mai trecui spre apus. ci s-a întors iarăşi 
spre răsărit şt a dezgolii prima parte de către apus a 
discului solar; căci s-a mişcai înapoi, pe diametrul contrar 

al soarelui, spre răsărit; deci nu s-a fâcut acoperirea şi 
descoperirea din aceeaşi pane. A anumit şi Flcgom croni- 

carul elin. în a treisprezecea cant; a Cronografiilnr lui. în 
a treia Olimpiadă, de eclipsa aceasta, spunând Câ ea s-a 
produs contra obiceiului; dar n-a descris modul ei. Dar şi 
Africanul nostru in a cincea parte a Cronografiitor şi 

Euscbic al lui Pamfil e pomenii in aceleaşi ca scriind de 
aceeaşi eclipsă. 

Epistola VII! 

Demofil Acest Dcniofil era monah, cum spune şi 
titlul; câci numeau pe monahi terapeuţi Certând pe pres- 
bitcrul lui şi revoltându-se câ a primii la pocâiniâ pe 
careva dinire păcătoşi, l-a fugărit pe cel ce se pocăia 
lovindu -l. iar pe presbiter l-a alungat şi s-a aşezat în locul 
lui ca presbiter hirotonisii prin sine. Notează deci câ relele 
acestea erau şi în vremea aceea. Deci cu dreptaie zice: O. 
viteazule Dentoţil, osândind lăria lui necuvenicâ şi nu 
evlavia dumnezeiască şi prin aceasta criticând pe rnonah. 

Şi dacă (îl descriu) o dată $1 ca lipsit. Adicâ alunei 
când Scripturile zic câ El s-a revoltat împotriva lui Dum- 
nezeu şi s-a întors de la faţa lui. Dar înainte, zice. îl arată 
pe el ajuns in afara blândeţet şi apoi suferind căzut de la 
vederea lui Dumnezeu. 

Deosebită Notează că Moise era deosebit în imitarea 
lui Dumnezeu pentru blândeţea pentru care se numea 
slujUoi al Iui Dumnezeu. 

Iubirea de slavă. Iubirea de slavă înseamnă a iubi şi 

a dori cinstirea. Nu acesta ales de judecata iui Dumnezeu 

(GcoNpvup) să conducă, ci cel judecai de Dumnezeu apt 
pentru aceasta. 

Dar ce (l-a făcut) pe părintele dumnezeiesc. 
Numeşte pe David părinte dumnezeiesc, pentru Hristos. 
Căci zice dumnezeiescul Pavcl; Chemai la Evanghelia 

pe care ti făgăduit -o mat înainte în Sfintele Scripturi 
despre Fiul său. născut din sămânţa lui David după uup 
(Rom. 1 ,1-3). Deci cu dreptate c numit David părinte al 
lui Dumnezeu. 
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De aceea t-a şi (dăruit) cu o stăpânire. Sa scris în 

lege ca sâ ridice şa pe duşmanul căzut subjug. 

Dar (să urcăm) mai sus- La ceea ce e nuii înalt. 
Notează iubirea de oameni a îngerilor, care se roagă 
peniru neamurile lui Dumnezeu şi pedepsesc puterile 
apostasiatc. adică pe demoni. 

Cel cu adevărat bun. Despre bunâiaica Domnului 
nostru Iîsus Hnstos. adevăratul Dumnezeu (care în reali- 
tate tace sa fie. adicâ menţine în permanenţa). 

Şi - voieşte ca toate acestea să fie pururea. Fiindcă 
a spus toate, iar în toate sunt şi cele neînsufleţite şi 
neraţionale, adaugă după capacitatea lor* moderând 
pnn opoziţie ceea ce a spus. 

Şi râvneşte. Cum Iubeşte Hristos roate si ne în- 
deamnă sa nu cădem din El. de aceea ne aude si ne ajuta 
si Mângâietorul. 

Se frâng. A se frânge e a se /drobi. Se foloseşte 
cuvântul ţi peniru cei morţi care. văzând amânata întâl- 
nirea cu c'ci ee-i iubesc, se folosesc cîe aceasta frângere 

trupeasca. De aceea se înţelege ii pentru alte lucruri 
asemăn aioare, 

Când se apropie (de El), vine (spre ei). Se presupune 
in acestea cele ale parabolei din Evanghelia despre fiul 
risipitor; $i cele asemenea. Minunat spune şi îttlreg pe 
Wt'CŞi, ruşinând pe ereticii de alunei, care spuneau ca e 
mântuit de Dumnezeu numai sufletul, nu si trupul. Deci 
zice ca întreg Domnul, care a luat suflet şi trup, ne-a 

mântuit pe noi întregi, cei din suflet si uup. Existau atunci 
nişte eretici ai lui Sinion, cum uraiâ Irineu ţfi Ipolii. Şi cei 
ai lui Orig.cn cugeta dogmatizând aceleaşi. Unit 

(nepupuţ) cu ei sau îmbinat (fi£pi7i\cnceiţ) cu ci. 

Adică pe cer buni. Notează de cine spune eâ sunt 
prietenii chemaţi; după puţin aralâ ci înţelege prin ci pe 

în^eni bum. Observa şi cuvântul: Ca să fie locaşul tu- 
turor celor ce se hucuro. 

Iar tu - cam arată scrisorile tale Tu. zice. o. De- 

mofttc. ai înjurat pe preot, care a spus ca trebuie miluit, 

adică e vrednic de mila cel care. fiind lipsit de evlavie, 
s-apocăii. Socotesc ca Dcmofil a înjurat presbitcrul;câci 
se obişnuieşte ca preoţii sâ fie numiţi presbiteri. cum s-a 
arătat în lerathia hise-nceiiscu. Dar şi aici, puţin ntui 
departe, voi arata ceea ce am spus. Propoziţia spune în 
trecere; Ocârăşti pe preotul care a iertat; şi: Cel neevla- 
vios mentă să fie miluit sau vrednic de mila. 

Ai sustras Sfintele Sfinţilor. Le-ai sustras, în loc de 
Iţ-ai umilit şi le-ai micşorai; sau nu aceasta, ci ai sustras 
în loc de le-ai luai. cum s-a spus. sau <ţi le-ai însuşii de pe 
altar si le-ai purtat, deşi aceasta e permis numai presbi- 
lerilor şi diaconilor, căci legea zice: Preoiu var acoperi 

Sfintele şi cele spuse în pagina următoare. 

Sn e îngăduit (să învinuieşti) pe preotul. Nu trebuie 
sâ fie învinuit presbiicrul de diacon sau de monah chiar 
de păcătuieşte, cu atât mai puţin de laici, in afara de 
erezie; căci e deasupra treptei monahilor sau a liturgilor. 
adică a diaconilor. Şi cu mult mai mult nu c ingâduii sa 
fie acuzat episcopul de cineva. 

Iar preoţii sunt vestitorii. Notează ca şi preoţii sunt 
vestitori şi tălcuitori, adică înviiţâiori ai judecăţilor dum- 
nezeieşti, după ierarhi; şi de aici se arată că Epistola s-a 
scris despre preotul alungat şi ocarât de monah. 

Prin mijlocirea Murgilor [diaconilor). Notează că 
cei ce cer sâ alic de Iu prcsbiieri cele dumnezeieşti nu 



trebuie să o facă aceasta prin ci, chiar de sunt monahi, ci 
prin mijlocirea diaconilor şi aceasta când va fi vremea 
potrivita. 

Prin ei - să fii. Precum am spus mai sus, în kntrhw 
bisericească, în capitolul despre sfinţirea monahală, 
monahilor li se dă schnna monahală prin preot.. 

Treapta. Despre treptele bisericeşti şi care e slujirea 
monahilor. Căci pe ci îi numeşte terapeuţi, Acestea le 
spune în Ierarhia bisericeasca. 

Porţile altarului. Căci lerapeuţilor li s-a încredinţai 
pâzirea porţilor bisericii, euni zice în Ierarhia 
InscncatscCnn capitolul despre slujirile sfinţitoaro, puţin 
după începutul capitolului. 

Sfintelor perdele. Şi alunei existau perdele în jurul 
Sfintei Mese. 

Nici nu ai ceva din cete cuvenite. Notează că cel ce 
se apropie fără rânduială şi contrar sfintelor canoane de 
cele stirtte nue crezul, nici ea vede. nici ci aude, nici că 
are ceva din ele, deşi se atinge cu mâinile de ele. 

/l îndrăznit, t pedepsit în general cu dreptate. 

Când făcând cineva cete mai presus de treapta lui. 

Chiar de face cele cuvenite, dacă nu ţin de treapta şi 
demnitatea lui, trece peste ceea ce i este îngăduit. 

Demonii - când recunoşteau (pe lisus) cu adevărat. 
Despre demonii care recunoşteau pe lisus ca Dumnezeu. 

Dare de respins. E respins (eKiCipinCTOţ) ca martor 
al învăţăturii despre Dumnezeu lot cel străin de episcopat. 

Şi Mariani s-a umplut de lepra. Notează cauza pen- 
iru care s-a umplut de lepră Mânam, sora lui Moi.se. 

Si- asupra fiilor tui Scheva. Demonii au sărit asupra 
fiilor lui Schev a pentru ca. necrezând în Hristos şi ne fiind 
hirotoniţi (Fapt. 19.14). i-au exorcizat, ceea ce nu le este 
îngaduit decât numai exorciştilor. Aceasta se spune in 
I -'aptele apostolilor. 

Sici cele drepte cu nevrednicie. Notează ce spune; 
Cu dreptate se sâv ârşeşte ceea ce e drept, cum zice Moise 
<cf. Deut. 16.20); şi nue îngădui ta săvârşi ceea ce e drept 
fără vrednicie. Vei cili despre aceasta şi In cele următoare. 
Mai pe larg le arată acestea O'rigcn in capitolul X al 
Plângerilor lui leremia. 



\* 



Deci cum zici. Un cuvânt spus ca din partea lui 
Dcmolil cum nu trebuie 'învinuiţi preoţii neeviavioşi. 

Eu îţi voi răspunde. Răspuns, la obiecţia despre 
lucrările preotului. 

Şi && nu (înţelegi) - în chip spaţial Pogorârile şă 
treptele "îngereşti nu irehuie înţelese spaţial sau câ se 
apropie spaţial de Dumnezeu, ci după capacitatea 
fiecăruia; căci Dumnezeu nu e în spaţiu; deci nici Puterile 
inteligibile (îngereşti). 

Prin numele lui Hristos, sUnboatelor. Adică 
săvârşirea Tainelor. Sunt în chipul lui Hristos. pentru ca 
preoţii, folosindu-sc de daruri sau de simboale, au treapta 
lui Hristos. 



Dar nn - lui Demojii Căci nu e permis, zice, lui 
Dernofil, care c terapeut, sâ aducă învinuiri acestor 
păcate. 
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Iar cele drepte Ce esie a transmite in mod drepi cete 
drepte şi ca îngerii oi li s-a încredinţai ceea ce c drept. 

Deei Demofîl - prin cuvânt Adică Dcmofil sâ-sj 
pedepsească ncraţionalilatea, mânia şi pofta iubirii Im de 
stăpânire. Dar notează ca in toate existenţele se transmit 
prin cele diniâi celor de al doilea cele ale demnităţii lor. 

Să stăpânească Sa stăpâneasca, zice, raţiunea mânia 
si pofta; căci acestea suni cele inferioare; cari în reţinerea 

lor se .iraiâ stăpânirea şj puterea raţionala, ca sa nu se 
folosească simplu de ele. ci spre ceva folositor. 

Legiuitor de la DumWZeU. Numeric pe dunuiezeies- 
cul Pavel. 

Pi-U aprobă ~ ( in fruntea) Bisericii. Din Epistola către 
Ţinu -tei. 



§4 



Holăreşte - după vrednicie Notează ordinea vred- 
nica de lauda a Bisericii, ca diaconii să îndrepte pe 
monahi şi pe diaconi presbiterii şi pe presbiteri episcopii: 
iar pe episcopi apostolii ţi urmaşii acesiora. Iar corectarea 

in unnaşii apustoliloi o fac cei de aceeaşi treapta. 

Şi ierarhilor apostolii. Notează câ apostolii ţi 

urmaşii apostolilor sunt mai mari ca episcopii; sj că 
fiecare trebuie sa fie îndreptat de ce I mai înalt. Iar unnaşii 
apostolilor socotesc ci suni patriarhii de acum. 

Nu ştiu cum să plâng. Notează amărăciunea sau mai 
degrabă compătimirea Părintelui. 

De fapt oare nu (socoteşti că) - (al lui Dumnezeu) 
Celui bun. De fapi de nu socoteai câ eşu pus de noi 
terapeut al celui hun. cu siguranţa câ eşti sirâin -ji noua. 

ţi întregii Biserici, Dar notează ea în parohia marelui 
Dionisie s-a greşit si cu el insuşi 1-a făcut pe Demofi] 
monah al Bisericii. 

Păcatul îndoit. Notează câ numeşte pâcal indoii când 

păcătui nd, cineva ignoră câ a păcătuit. Aceasta o spune 
Ieremia, cum lămureşte în cele umiaioare: Fiindcă u\ 
păcătuit de două ori. pânisindu-Mă pe Mine, îşvwul 
vieţii (Ier. 2,1 1) şi cefe următoare. 

Că Demvftl (nu) socoteşte. Multa şi mare este 
mângâierea compalimiioare pentru pâcaioşj, 

J)ar săvârşitorut înţepător a! sfinţeniei Arată pe 
Domnul câ nu porunceşte cele asemenea celor făcute de 
Dcmolll. 

Prin aceasta de cei păcătoşi. Căci pâtai n-a făcut, 
nai nu s-a aflai vicleşug in gara lui', o spune aceasta 
Apostolul (I Petru 2.22). Cu -aceasta consuni: Despărţit 
de cei păcătoşi fiind st nun i/iuli decât cerurile 
(Evr. 7.26). 

// îndreptăţeşte sa se bucure de (darurile) sale. 
Adică de iubirea sa de oameni şi nu de întuneric şi 
pedeapsa. 

Căci şi celor te (n-au crezut) în Kt. Aceasta se aflu 
în Evanghelia după Luca. 



Si 



Deci să nu facem aceasta. Căci nu avem. Sâ ai multe 
bunătăţi Pânnie mult compătimitor. 

Coci şi preadumnezeiescul. Notează câ nunteşte pe 

ucenicii Domnului nepanâşi de Duhul Sfânt când cer sa 
ardă cu foc pe Samariteni. cum aflăm în Evanghelie. Dar 



cum spune Domnul calfe ei; Nu ştiţi ni t •ă/ui du/t sunteţi? 
f Luc. 9. 55). Poate a spus-o aceasta arătând cărui har au 
ales sa i slujească; dar poale şi Părintele, privind la acest 
dar desăvârşii pe care l-au primii dupâ înviere, a spus 
aceasta, pentru câ s-a scris: Căci încă mi era buhai Sfatrt, 
pentru că itsus încă nu fusese slăvit doan 7,.> c »). Iar 
învăţător în cele slinte îl numeşte pe Apostolul Pavel. 
întrucât 1-a hirotonii îniru arhiereu ui Bisencii din Atena, 
cum s-a sens în sfintele Constituţii tipirstcfice. 

\'u trebuie să pedepsească. Notează" euvâniiil frumos 
ţii folositor Câ trebuie sa fie învăţat şi nu pedepsit cei 
neştiutori, precum conducem şi pe orbi. nul pedepsim. 

Iar prin Kaxa K'opptls um ' înţeleg tâmpla (Kporatpov. 
punea la tern iii it frunţii n. trad.) alţii obrazul iar alţii o 
parte a capului ipupiiu, n. irad.). Şi e preferabil sa se 
spunâ KOppnv dccâi Kpdcatpov. căci 51 Homer o 
numeşte KOpG^V (iiutnilectu I ionic $1 atic vechi, n. trad.). 

în aceasta pane a capului a lovii bemolii pe. cel ce se 

pocâia, 

Cei ce caută. \ra!;tcâceiceaualcssâncdrepiâ|eascâ. 
sa Iaca bine, nu au şi făcut, cum au voit. E vadît ca unele 
din faptele bune nu sunt voilc. iar altele din cele ce 
nedreptăţesc se fac din neputinţă. 

Să nedreptăţească Notează câ unii voiesc să urmeze 
celor ce nedreptăţesc, alţii celorLe lac bine. chiar daca nu 
irec în faptă cele ce le-au voit 

Şi aici şi acolo. Drepţii suni urmaşii sau următorii 
îngerilor şi "împreuna calatori cu ei nu numai în veacul 
viilor, ci şi în viaţa de acum, 

Cea mai mare dintre toate bunătăţile. Cea mai mare 
dintre toate bunătăţile e a fi pururea cu Dumnezeu. 

Şi aici şi după moarte. Păcătoşii se pedepsesc şi in 
viaţa aceasta şi in cea viitoare, fiind osândiţi împreună cu 
demonii de căite patimile proprii pe care le-au ales. 

Iţi voi aminti. .Noi caza câ e vorba de vederea S lanţu- 
lui Carp- plină de toata frica ţi mângâierea. 



Ajuns cândva povestire fromoasi ca nu trehnie 
blestemaţi păcătoşii, chiar dacă păcătuiesc împotriva lui 

Dumnezeu, la seama deci la isiona care desene mila 
negrăită a Domnului nostru fisus Hristos şi despre cei ce 
se pocăiesc. Vorbeşte insa şi de sfinţenia dumnezeiescu- 
lui Carp- Acest Carp e cel de care aminieşte Apostolul în 

a doua Epistolă către Tinwiei (4. I.î). 

In vremea (sfintelor) rugăciuni predesăvârşitoare. 

Prcdcsăvărsitoare (npOTf A.CLQEC,) numeau Atenienii 

rugăciunile nunţilor după jertfe: căci numeau nunta 
sfârşitul (TeAoCj), ca desăvârşind cele ale vieţii; aceasta 
se arată din multe piese de teatru ale poeţilor. Deci 
aveau nunia ca taină, Şi ziceau ea rugăciunile sunt 
anterioare desăvârşirii şi iniţierii (TtpotcXi^EOBai şi 
7tpo|i.uAcTa0cu) şi oarecum cuxS'ind spre pregătirea 
peniru taina, cum zice Cratinos în drama Pylen. Mai 
ales numeau taine sfârşii urile şi ceremoniile (nunţile) 
i"E$kt\ şi TcXetciq) vreunora din zeii lor mincinoşi, 
ca desăvârşind şi ducând la desăvârşire pe cei ce le 
primeau. Deci marele Dioniste. numind ceea ce se nu- 
mea în chip necredincios la Elini taina a adevărului, a 
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numit rugăciuni anterioare dcsavârşifu (jipotFAciouţ 

txrfâţ) ce,e sâvâr$iţe1najnte de laina de viaţă fâcătoate 
pentru curăţirea şi împărtăşirea neosândită de darul atoi- 

desavărşit şi dcsavârşilor. Iar primii (e%t'Vayctryr|or) 
spune în loc de m-a primii ca oasjjere. 

In timpul unor zile vesele. Erau unele zile alt; 

inc iun aluri lor la idoli, pe tare le numeau vesele ( lAcxplC/CJ. 
Dar unele iile erau vesele în mod particular, ca cele în care 
Cineva se căsătorea sau dohândea un fiu, iar altele erau 
vesele in mod comun ţi public, ca cele în care Ne procîama 

un împăiat, ceea ce provoca veselii ('I/Vapîct;) publice. Şi 
in ele nu era voie sa se poarlc doliu, dar se săvârşeau $i 
spcciacolc şi jertfe publice în fiecare zi ţi cei ce jeleau 

încetau şi vedeau speeiacolclc şi petreceau în ospeţe 

neinceiaie în anumite zile din cele vesele (lAapl'aiej. I-ă 

Romani era o astfel de zi veselă f'lAopiai^) o sărbătoare 
specială în cinstea maicii zeilor lor. mai bine zis a de- 
monilor, cum zice Demofil in scrierea Despre jertfele si 

sărbătorite ta cn vedii. 

Viaţa întreaga Adică până va dura viaţa prezenta. 
De notat a iuhitoni de Dumnezeu trebuie sa sfătuiască 
ţoala viaţa pe cei rătăciţi şj sa-i atragă la cunoaşterea 
adevărului. Deci c de noiat şi aceasta; căci unii spun din 

neînvâ;âtura contrarul, folosindu-se de spusa Apostolu- 
lui, care zice: Pe omul eretu după prima si a Joia/ 
sfătuite ocaleste-l (Tii 3.10); ci nu înţeleg sensul celor 
spuse, lamurii mai ales din spusele următoare. Căci nu- 
mai atunci e binevenită ocolirea, după întâia si a doua 
slatuire. când cel ce rr.vaţâ se hotărăşte sâ-l ocolească pe 
vreunul, suind că acela se menţine contrar; dar o ascunde 
aceasta, judeeându se pe «ine în^u^î. Căci e vădit că 
sfinţilor învăţători ii *c descoperă si starea celor ce vin Iu 

ci. I;» alţii, după întâia si tt doua sfătuite, ji\ înţeles ea 
aşa uralâ învăţătura Vechiului şi Noului Testament. 

Fiindcă obişnuia in acea t vreme). Notează câ tradiţia 
apostolica a predat canoanele psalniodienlor de noapte. 

In afara tulburării. Panieula negativă nu trebuie 
combinau cu spusa în afara tulburării, pentni ca nici 
somnul n-a fos! mult. lîindea îl întrerupea mereu, nici nu 
era in afara tulburaţii, pentru ca se întrerupea somnul. 

Se ruga lui Dumnezeu - ca prinir-un fulger. Ful- 
gerul este o mişcare de sus în jos în spirală a acrului 
înfocat. Acesta arde. de aceea se zice şi că consumă. 

Nenumăraţi cu chip omenesc. Noiea2i ea îngerii 

apar şi cu chip omenesc, 

De sub picioarele tor. Notează nestatornicia de sub 
picioarele Uit. ceea ce arata uşurătatea voinţei; căci dacă 
n-ar II voii, n-ar 1] cazul. 

Din adânc. Notează cum diavolul arunca pe oameni 
in întunericul cel mai din afară, pe care aici ii numeşte 
adânc, adică groapă fără fund. fie rătăcindu-i. fie 
împingându-i pe cei ce ascultă de ci. Se întâmplă uneori 
că ia si oameni neînfrănaţi ca împreună lucrăiori cu el în 
rătăcirea a3tora. ca şi pe închinăiorul la idoli pentru cel 
înşelat de care e vorba aici. De aceea vede şi oameni între 
şerpi, adică demoni atrăgând pe cei biruiţi de ei. de care 
ne va elibera Domnul. 

De râul. Noteaz.ă că c vorba de râu, adică de păcat, 
pe care îl vedem născut in mod principal din liberiaie. Iar 
fără voie şi . sili //nu trebuie înţelese ean putere ee-i sileşte. 



adică diavolul, cum li se pare Manicheilor şi Mesali- 
enilor, ci ca făptuirea râului din supunere, întrucât dăm 
loc în noi înşelătorului care ne amăgeşte continuu şi care 
ia puteie din noi împotriva noasiră; căci. dacă nu ne-am 
supune, n-ar avea puteie împotriva noastră, pentru că ne 
este aproape ajutorul lui D unuiczeu. care ne sprijină, cum 
araiâ cele următoare. 

Dându-U mâna (sa) cea buna. Observă negrăita milă 

a Domnului. 

Ai întins mâna. Adică mâna lui Caro. 

Să nu (păcătuiască) alţi (oameni). Adică sa îl 
răstignească; Domnul vorbeşte de Carp, 

Buni şi de oameni iubitori. Observa că şi Domnul 
declară pe îngeri buni şi de oameni iubi lori. 

Epistola IX 



TU, Acest Sfânt Tit esie un ucenic al Apostolului, care 
l-a pus $i episcop al Cretei, cum spune Epistola dum- 
nezeiescului Pavcl scrisă către Tit. 

In Teologia simbolica. Arată ce cuprinde Teologia 
simbolică a marelui Dionisie. 

Şe întipăreşte. Ia fomiă (cxnojiopcjoîCiQat), pătrunde 
(rvano^d£.ao6ai Kai eu.paAeîv> ceva în mimea lui 
din lucrarea pictorilor care. luând scama la adevăr, 
zugrăvesc icoanele. Iar părinţi ai înţelepciunii negrăite 
numeşic pe prooroci. 

Căci privindu-fe astfel, vom cunoaşte cu veneraţie. 
Vom cunoaşte cu veneraţie în loc de ni-f vom in.susi cu 
evlavie.]] vom cinsti, îl vom admira, vom fi uimiţi. Notează 
referitor la Sfâniu .sj închinata Treime afirmarea: Izvorul 
vieţii revârsjjt în El însuşi si stai tund în Sine însuşi; câci se 
arata prin aceasta şi dc-o liinţimea şi monada înaintând în 
Treimea ce sta în Ea; aşa spune şi Grigorie Teologul în 
prima scriere despre Fiul şi în a doua despre Pace. Dar 
notează şi spusa: l'ururea prtvindu-se pe Sine: o spune şi 
aceasta despre Sfânta Treime. 

Căci cele din afara. Adică ale închipuirii simbolice, 
larcuvânttil cât (67l6an£} e în loc de mult (noA.Xî^); iar 
înţelesul lui in afară se deduce din sensul cuvântului. 

Vn pântece al lui Dumnezeu, născând trupeşte. 
Din pântecele Iui Dumnezeu se referă la: Di/t pântece 
înainte de luceafăr (Ps. 309. 3), Iar cuvântul in aer se 
refera la Cuvânt hun seas-a inima mea (Ps. 44.1). Su- 
flarea respirata (suflată) se referă la: Şi cu duhul {s-u- 
flarea) gurii lui (Ps. 32.6). Iar sânul, la: Unul Născut, 
care este in sânul 'Tatălui { Ioan 1 . 1 8.1. în formă de plantă 
sau după chipul plantelor se referă Ia ponutl vieţii (Apoc. 
2,7). Din rădăcina e pentru spusa: Ca o rădăcină Te-ai 
ridicai. Fiul Meu (gf. îs. 53.2). Prin spusa: Va înflori şi 
odrâslî lacob (cf. Is. 27.6) se înţelege llristos. al cărui 
rod mântuitor a umplut pământul şi cele asemenea. 
Notează deci cum sa spus despre Dumnezeu pânt ece şi 
rostirea cuvântului şi cele asemenea. 

Sau ca ţâşniri de ape. Izvoare de ape după spusa: La 
Tine este izvorul vreţii (Ps. 35.9) sau: M-nu părăsit pe 
Mine. izvorul apei vieţii (Ier. 2.13); şi altele ca acestea. 
Iar st râlucirc i se spune pentru că este strălucirea slavei 
(Evr. 1.3) şi: Doamne. întru lumina Ta vom vedea lumină 
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(Ps.35.,9) şi cele apropiate. 

in ce priveşte (proniile) inteligibile. Ele araiâ proni- 
ile. ca de exemplu: Ca un vultur vei acoperi cuibul său 
tDeui. 32,1 I ) şi celelalte. Sau darurile, de exemplu: Tu 
deschizi mâna Ta (Ps. 144,1 6) şi: Cel ce dă hrana la tot 
trupul CPs. 1 35.25 ); căci aceasta este şi mai mult un semn 
al providenţei. Sau: arătările, peniru ca s-a fâeul văzut 
în chip de om sfinţilor din Vechiul Testament (Fac. 18) 
şi ca Duhul Sfânt în chip de porumb. Dar providenţa se 
arată şi în pedepsirea celor necredincioşi: căci s-a spus 

prin prooroc: Şi va fi for ca pantera şi ca pardonul (Osca 
13.7). Iar puterile lui Ic reprezintă ochii şi numele altor 
mădulare trupeşti. Iar între cele proprii (lui Dumnezeu) 
este şi neîmblănzirca. cum se spune la Arnen < Amos. 7). 
Căci e propriu firii dumnezeieşti a nu pătimi şi a nu se 
îmblânzi, după cum şi a pierde deprinderile rele. precum 
s-a zis: Dumnezeul nostru este fac pierzâtor (mistuitor) 
iDeut. 4,24). Iar celelalte înţelesuri ale celor spuse suni 
vădite celor iubitori de osteneală. Şi înţelegerea mai înaltă 
şi alegorica a lor nu c nepotrivită cu ele. Dar se pot 
înţelege prin ele şi scopurile şi stabilitâţile. ca neschim- 
barea şi ncprcfacerca firii dumnezeieşti, care se închipu- 
iesc prin pietrele de 1» temelie. Iar procesiunile şi 
deosebirile arată răspândirea bunătăţilor existente în mod 
firesc în E3. ca în pilda crinului ce răspândeşte buna 
mireasmă, din care pricina i se şi spune floarea câmpului 
p crinul vCiilor (Câni. 2,1). Iar unirile trebuie înţelese ca 
întoarcerea spre El şi legătura cu El a făpturilor, motiv 
pentru care c indicai şi ca piatra din capul unghiului. Iar 
podoabele feminine, pomenite la lsaia. descriu bogăţia 
atotfelurită a providenţei dumnezeieşti (cf. îs. 3.18-24). 
Iar smirna, arama şi fildeşul trebuie înţelese ca providenţă 
care reface sau ca puterea deosebitoare şi purificatoare. 
Dar se descriu şi cele prin care se înarmează cineva. Iar 
ele închtpuîesc puterea care pierde şi desfiinţează cele 
contrare. Iar la armătura puternică se referă poate şi 
spusa: In veşmânt eiurit (Ps. 44.1 1) şi: încinge sabia Ta 
peste mijlocul Tău. Puternice (Ps. 44,4). Căci sabia e 
arma aspră, cum istoriseşte Filarh. La fel este un meşter 
făurar tot cel ce lucrează prin foc. 

La ospeţe. Sunt ospeţe ca în Evanghelic (cf. Luc.15). 
când se taie viţelul cel gras şi celelalte pen im fiul risipitor. 

De multe feluri şi indirecte. Vorbeşte despre neîm- 

plinirea făgăduinţelor. întrucât cele prezise nu se văd 
du.se la ţintă; de pildă, ca sâ arătăm puţine din cele multe, 
spusa câcre I aco b: Fă-te demn al fratelui iâu (Fac. 27.29) 

şi cele despre rămânerea la împărăţie a sâmânţii lui 
David. prezicere care numai la arătare nu s-a împlinii, dar 
nicidecum în înţelesul ei adevărat. Căci ceea ce s-a 
făgăduit lui lacob despre domnia lui şi a celor din 
sămânţa Iui s-a împlinit în sens înait în Hristos, ea şi 
făgăduinţele către Avraam despre stăpânirea pământului 
şi despre binecuvântarea neamurilor în el. Iar făgăduinţa 
către David se referă numai la Hristos. La fel şi cele ce 
pur spuse despre Solomon în Psalmul 44. Deci făgă- 
duinţele acestea, avanii înţelesuri diferite, Ic-a numit de 
multe feluri, dar nu ca pe unele menite sâ se abată de Ia 
adevăr, ci ca cete ce vor descoperi ceea ce se aştepta cu 
adevărat. (Despre Cântarea Cântărilor, că e sfântă după 
aceşti sfinţi; căci Teodor de Mopsuestia, a calomnial-o 
foarte nebuneşte). 

Forme compuse. Forme compuse numeşte cele ce se 



fac în mod simbolic mai presus de ele insele, mai presus 
de a fi înţelese aşa cum apar şi suni prezentate simplu în 
scris: căci nu se dau drept chipuri ci numai acoperământ 

şi chip al înţelesurilor şi vederilor mai adânci. Dar aceasta 
o spune pentru ca simboalcle nu au fost înţelese de cei 
incapabili ca forme compuse lainice mai presus de ele 

însele; o spune, ca sâ nu se considere cele din faţa lor 
demne de dispreţuit. 

UHU - negrăită. E înţeleasa prin ca tradiţia negrăită 
şi tainică a Scripturii, comunicată simbolic, ca una ce se 
.exprimă prin simboale; dar ea e şt sâvârşitoarc a sfinţirii 
(TEAEaxtKîîv). ca una ce predă actele sfiniiioare ale 
Tainelor printr-o tradiţie simţitoare. Acest conţinui ne- 
grăite împletit cu cuvântul, care prin simbolul exprimabil 
e unit cu Conţinutul negrăit şi lainic. Câci în simbol îşi 
găseşte o umbră adevărul necunoscut public, ca în pasca 

3cgii. Pasca adevărată, precum s-a spus: Poştele nostru 
Hristos, s-a jertfit pentru noi (I Cor. 5,7). 

Iar o altă parte a tradiţiei teologice (scripturistice) este 
arătată şi cunoscută nu prin simboale; pe aceasta o 
numeşte şi iubitoare de înţelepciune şi doveditoare. Ea 
este cea care ne predă învăţăturile morale naturale şi cele 
de făptuit aJe creaţiei. Aceasta are o putere convingătoare 
mai vădită şi un adevăr mai strâns legat cu cele ce Ic spun; 
prin aceasta este mai doveditoare. Latura simbolică nu 
are puterea dc-a convinge, ci o lucrare nevăzută şi efi- 
cientă care întăreşte sufletele lainice şi contemplative 
prin ghicituri lainice sau simbolice şi le întemeiază în 
Hristos prin lamele învăţate nu prin cuvânt, ci prin tăcere 
$i prin ele luminează mintea prin descoperirea unor ilu- 
minări ale lui Dumnezeu spre înţelegerea tainelor ne- 
grăite. Deci notează câ tradiţia teologică (a Scripturilor) 
este îndoită (dubla) şi ia scama cum şi care este. 

Şi una simbolică. Simbolică şi sâvârşiioare de sfinţire 
e cea care se săvârşeşte prin simboale. ca cel e ale cultul ui 
din Lege şi ta Tain ele slin iclo r lucrări tainice ale no aslre; 
dar ale noastre suni mai înalte şi mai duhovniceşti. Iar cea 
iubitoare de înţelepciune şi doveditoare prin înţelegerea 
lăpturilor şi a unor iconomii dumnezeieşti şi a lălcuirii 
contemplative a celor spuse despre Dumnezeu, se spune 

direct în Scripturi. 

Convinge şi leagă. Convinge şi leagă punând 
adevărul ca o legătură şi pecete pe cele spuse şi ît face 
crezut celor ce ascultă. Iar prezentarea simbolică îi 
face pe cei credincioşi familiari lui Dumnezeu prin 
cele săvârşite, prin deprinderea făptuitoare şi prin 
chipuri, pe care le*a numit şi iniţieri neînvăţate 

(âoifiâfcTOix; p.\x3taycoYÎac J ). 

Sau ai tradiţiei legii. Nu numai tradiţia legii, ci şi 
săvârşirea sfintelor Taine a fosl legată de simboale. Şi 
nu e de mirare, odată re şi .îngerii ne aduc tainele dum- 
nezeieşti prin ghicituri. Şi însuşi Domnul se aratu 

învăţând u -ne despre Dumnezeu in parabole. 

Din tradiţia învăţăturilor despre Dumnezeu: una este 
negrăită si lainici care e simbolică şi sfiniiioare şi lu- 
crătoare: iar alia e arătată şt cunoscuta, care e iubitoare 
de înţelepciune şi doveditoare şi convingătoare. 

Pe la simboatele. Prima lucrează prin simbolică 
naturală, ă doua ne-a predat învăţăturile neprihănite în 

Scripturi. 

Prin ghicituri. Prin ghicituri, cum face îngerul din 
Zahorui (cf. Zah. 3), care dă chipul lui lisus losedcc şi 
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îmbrăcămintea lui şi vorbeşte despre El; şi Gavriil la 
Daniel care istoriseşte cele despre Hristos. spunând cele 
lainice referitoare Ia El: si altele ca acestea. Iar lucrătoare 
ale celor dumnezeieşti numeşte sau pe cele ce fac pe o mul 
ce se împărtăşeşte de ele Dumnezeu sau pe cele luerate 
de Dumnezeu. 

Prin chipul celur de pe masă. Prin cele ale mesei 
(TpaneLpXSiV) numeşte Tainele săvârşite pe Sfânta 
Masă prin binecuvântarea pâinii şi a potirului. Dar 
notează că şi Vechiul Testament şi cel Mou ne preda 
multe prin simboale; şt pentru CC. 

Viaţa omului. Socotesc că el a numit viaţa omului 
neîmpârţită întâi pentru lucrarea corporală a sufletului, 
al doilea pentru complexitatea şi multele părţi ale trupu- 
lui. Priveşte cât de minunat redă cele ale sufletului. 
Vorbind de neîutpărţirea sufletului, o numeşte partea 
nepătimitoare: iar aceasta esie ceea ce c mai subţire în 
sutlet şi. cum ar zice cineva, floarea lui. care este mintea. 
din care răsare îi puterea raţionala; prin minte sufletul e 
şi înţelegător; in mirHe se văd în mod cunoscător tainele 
simple şi oarecum dezvelite, fără simboale. Iar partea 
împărţită a lui este ceea ce numeşte şi partea păiimitoare 
(pasivă şi pătimaşă), iar aceasta putere a sufletului c unită 
cu simţurile prin duhul, care e la mijlocul sufletului §i 
trupului; in duh au temelia puterile simţirii şi ale 
înţelegerilor cunoscătoare prin gândire. Aceasia este 
partea păiimitoare a sufletului, întrucât sufletul c mânat 
prin simţire spre împătiinirea lui de cele sensibile. 
Această parte a sufletului, putem spune că nu e curată ca 
m intea. mei nu poate contempla cele dumnezeieşti şs cel e 
ştiute şi inie ligi bile in mod nemijlocit, ci are nevoie de 
ceva mai îngroşat, de o călăuză spre cele simple $i ne- 
trupeşii. lucru pe care îl împlinesc simboalcle ce conduc 
prin cele împărţite, adică prin cele sensibile şi văzute. 

$i partea nepătimiioare a sufletului, ParLeu 
nepâiimitoare a sufletului este cea înţelegătoare, nu total 
nepărtaşa de pătimire (de pasivitate), ci ncavând pornirile 
în ai'ara pătimirii. întrucât trupul cade sub multe inrâurin 
rele, pe care sufletul nu le suportă fără propria voire. 
Paitea pâtimiioare a sufletului e cea care percepe cele din 
a fără prin simţuri; ei au spus ca s-au predat în mod trupesc 
prin simboale cele dumnezeieşti, pnn care suntem ridicaţi 
la vederea celor ncmateriale. 

în mod ciur învăţătura despre Dumnezeu (Scrip- 
tura). Şi cei ce aud învăţătura clară şi goală de acope- 
rămime despre Dumnezeu îşi întipăresc în ei unele 
chipuri spre înţelegere, călăuzind prin ele pe ascultători. 
Altfel: teologia clară c. de pildă: S-a arătat Domnul lui 
Avraam sau lui Moise $i: A zis Domnul (.leş. 7): şi: A fost 
xuvoinul Domnului ui tr e prooroc (Ier. 47.1} şi cele ase- 
menea, larclarăe când nu se aruiu Domnul prin simboale 
figurai?- Iar formă figurată e vederea evlavioasă pe care 
o prinum prin astfel de spuse, potrivite firii dumnezeieşti- 

Un chip oarecare • spre înţelegerea. Precum prin 
pomi dumnezeiescul Aianasie înfăţişează ipostasunle 
închinatei Treimi şi ceilalţi sfinţi din altele. Dar şi creaţia 
lumii a fost produsă ca un fel de simboale ale celor 
nevăzute ale lui Dumnezeu. 
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nevăzute ale lui. veşnica iui putere. în făpturi se văd 

(Rom. 1.20). Iar Hristos (căci pe acesta îl numeşte 
Cuvântul adevărat». Zice: Dacă v-am spus vouă cele 
pământeşti şi nu te credeţi, cum veţi crede de vă voi spune 
vouă cele cereşti? (Eoan 3.12) şi toate cele ca acestea. 

De aceea teologii. în mod cuvenit şi legiuit arată că 
priveşte bucuria celor ce fac cele bune şi chinul şi osânda 
celor ce păcătuiesc. Iar sfaturile şi îndemnurile ce feresc 
de relele viitoare Ic numeşte purificatoare şi neprihănite. 
Iar omeneşti şi mijlocii. întrebările interesate, ca de pildă: 
Unde este fratele râu? (Fac. 4.9): şi: Pogorând voi vedea 
I Fac. 18,21); şi: Domnul cercetează p e cel drept şi pe t el 
necredincios (Ps. 10.5). Acestea sunt la mijloc între cele 
ce îi convin lui Dumnezeu şi între cele ce apar cu totul 
necuvenite, adică asemenea fiarelor şi materiilor neînsu- 
fleţite. Iar făcute mai presus de lume şi în chip 
desăvârşitor. numeşte pe cele făcute în chip desâvâr$ilor. 
potrivit cuvântului şi singurei voinţe a Iui Dumnezeu. 
Legi vâzuie. ca cea care scuză o fecioară violată în pustie 
şi cele asemenea. Iar rânduieli nevăzute ca cea care 
spune: L-am iubit pe lacob . iar pe Esrtli l-am urât şi altele 

ca aceasia (Rom. 9.13>. Părintele Ie-a prezentat în multe 
feluri, pentru că pe unele Scrtpturaje-a predai în mod 
simbolic, pe altele în chip neprihănit şi mai presus de 

lume. 

în mod potrivit cetăţii. O pane a filosofici este practică, 
o alta contemplativă. J?i o pane acelei practice (făptuitoare) 
este obştească, care se numeşte şi socială (cetăţenească), ca 
cea legiuitoare, iar alta individuală, ea cea etică. Iar la 
mijlocul celei practice este ceueconomicâ; iar o parte a celei 
contemplative este cea naturală, care cunoaşte prin cele 
sensibile şi schimbătoare, care este şi cosmologică; iar cea 

văzătoare (intuitivă) şi teologică coniempl â cele inteligibile 
şi eterne. Iar la mijlocul celei contemplative este cea care 
cunoaşte cele eleme şi sensibile, care este astronomică şi 
matematică. De aceasia nu vorbeşte Scriptura, iar Evreii o 
au în Dettteronom. 

Nu o istorie simpla. Cdc spuse în Scriptură în mod 
simbolic sau istoric nu descriu o istorie ssmp lâ. ci o desăvârşire 
a vieţii. Iar desăvârşire a vieţii zice caeste scopul sfinţilor, care 
este ca pnn Scripturi sâ se desăvârşească cei ce sunt învăţaţi 
spre viaţa veşnică. Iar aceasta o urmăreşte în mod necesar 
înţelesul înalt şi alegoric al ei. 

SA venim în mod sfinţit. Scrie a trece (otaPcuvElV). 
în loc de a pătrunde (SiaPaXXEW). Aceasta înseamnă a 
pâirunde şi a intra sau a ajunge înlăuntrul lucrului. Aşa 
zice şi Diogenian. 

Luminile mai presus de fiinţă. Lumini mai presus de 
fiinţă, inteligibile $i dumnezeieşti numeşte pe atotnepri- 
hânitu şi Preasfânta Treime. Iar inteligibili. îngerii supe- 
riori. Deosebirea acestora am arătat -o deplin în scrierea 
Despre numirile dumnezeieşti. 

Despre proniile - lui inteligibile Despre providenţe 
vorbeşte ca în Evanghelii: Foc am venit sâ arunc pe 
pământ (Luc. 12.49). Despre cuvinte, ca la Icremia: Nu 
sunt cuvintele Mele aşa ca fot ui. :ue Domnul (Ier, 23,29). 
Chipul focului trebuie înţeles deci altfel referitorla Dum- 
nezeu şi altfel referitor la cele inteligibile. Ia îngeri adică 
şi la providenţclc ţi cuvintele lut Dumnezeu. 

Când (exprimă) cauza. Chipul focului în sens de 
cauză se referă Ia cuvintele Domnului; iar în sens de 
existentă, la Dumnezeu; iar în sens de împărtăşire, la 
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îngeri. Iar în sens de cauza e deosebii de cel în sens de 
împărtăşire; primul arata dinţa cure este prin ea însăţi. 

având adaos chipul dumnezeiesc, care este aJ îngerilor! 
Iar ceea ce cxisia csie cuvântul dumnezeiesc, ce provine 
din Dumnezeu. 

Precum şi înţelegerea acestora. Chipurile se referă 
la subiecte (substanţe), chiar dacă sunt identice. 

Cercetarea (celor propuse) • de vai. A venit spre 

cercetare şj tema din Proverbe despre înţelesul hranei. 

§3 

La cea lichidă. Noicazâ câ a numit hrana şi băutura 
lichidă. 



lui. 



Paharul - rotund. înţelesul paharului şi al rotunji 



mu 



Fără început şi fără sfârşit. Declară providenţa lui 
Dumnezeu fără început, nu pentru că k-a prceugelai 
începând sa existe deodaiâ cu lucrurile, după acei lipsiţi 
de minte care spun: o data cu Dumnezeu sunt toate; ci 
pentru ea şi înainie de-a fi fost făcute lucrurile de eatre 
Dumnezeu, (existenţele), au fost ideiLc sau modelele lor 
adicâ eternele lor înţelesuri (de care am spus în scrierea 
Desp/e numirile dumnezeieşti ca dumnezeiescul Pavcl 

Ic-a numit predeterminări) ţi câ în ideile p înţelesurile 
acestea ale lui Dumnezeu erau prefigurate cele Ce vor 
fi aduse la existenţă; şi cA providenţa lui Dumnezeu 
.1 preexistat farade început întregii creaţiuni. Căci a 

aparţinut proniei Iui Dumnezeu sau cugetării lui 
anterioare sa voiascâ sa producă creaţia, ca împlinire 
a bunătăţii Iui înainte cugetătoare fproniatoare). Ca 
urmare, providenţa ("pronia) c declarată ţi fură slarşit, ca 
cea care va fi cu îngeru nemuriton şi cu noi. care vom fi 
fâcuji nemuritori, şi va fi toate cele hune pentru noi. 

înţelepciunea şi-a zidii sieşi casă. Arată ce în- 
seamnă câ înţelepciunea şi-a zidit sieşi casă şi in ea 
pregătesc cele ce Ie-a spus gj sunt în arară ei şi în ea. 

Este în toate. Despre aceasta s-a vorbii în scrierea 
Despre namui te dumnezeieşti, cum stă şi se mişcă. Dar 
notează că numeşte propnu-zis pe Dumnezeu. 

in Sine prin depăşirea. Şi în acestea se arată prin 
depâyi e ea nu trebuie să înţelegem ceea ce se spune ca 
o privaţiune şi inexistenţă. 

Şi Stând. Aici mi se pare câ explică ce este casa 
(CGXia).adicâ/rww/iwe'(/ctimesie; căci in greceşte t-«.fi3 
(ecmet) este de Ia stând iiaii). 

Nicidecum în afară de Sine. Deoarece a înţeles prin 
cuvântul stând perseverenţa in neschimbarc. iar 
misctindii-xe eu referire la providenţă, trebuie să 
adăugam in /«/re^/mf.casăseînţeteagâcumsecuvine. 
Căci nici nu sta în întregime, ca şi când n u s-ar mişca prin 
providenţa, nici nu se mişca în întregime, ea şi când s-ar 
muta din perseverenţa sa. Altfel; a spune că Dumnezeu 
şi stă, şi se şi mişcă pururea, arătând lucrarea Iui provi- 
denţială în perseverenta. Sau chiar a spune cinici nu stă, 
mei nu se mişcă arată perseverenţa lui în providenţă. 
1 oaie cele de aici Ie-a explicat de multe ori în scrierea 
Despre numirile dumnezeieşti. 

§4 

Hrana tare. Care e hrana ţarc ţi care cea lichidă. 



Hrana tare e desăvârşirea durabila. 

Puternică, unitară. Spune că cunoştinţa unitară şi 
ncîmpârţiţâ despre Dumnezeu nu împarte în cuvintele ei 
mintea în înţelesuri Ic materiale, ci îl face să cugete într-un 
mod unitar firea dumnezeiască mai presus de fire şi de 
neapropiai - pe cel ce arc simţurile omului lăuntric de- 
prinse pentru aceasta, 

Şi împărţite. Socotesc Ca in general aceasta implică 
în sine curgerea şi cele următoare. 

Călăuzind. Căci nu într-un singur fel. ci în multe şi 
variate feluri şiim să conducem pe cei pe care îi învăţam 
spre desăvârşirea cunoştinţei lui Dumnezeu. (Adicâ pen- 
tru ce aseamănă cele dumnezeieşti cu rouă. cu apa, cu 
laptele, cu vinuE şi mierea). 

Le dăruieşte - celor ce se apropie. Spune ce arată 
stmhoalele. 

A se ospăta cu adevărat. Notează că Părintele derivă 
numele grecesc de ospăţ (euo^iac,) de la bine f$jy$ a 
fi (E'xeivj. 

Făcătoare de viaţă şi Hrănitoare de capii . A hrăni 

tinerii buni. Aceasta (KOupotpckpoCj) c din Honier; căci 

KOpoq înseamnă tânăr iar prin adăugarea lui U devine 

KOupoc,; de aceea se spune KOUpOTpocpoc,. hrănitoare 
de copii. 

§5 

Se spune eă- Dumnezeu- se îmbută Notează cum 
se spune ca Dumnezeu se îmbată şi de la cine vine beţia 
noastră; ţi îrt ce sens vorbeşte despre extaz (ieşire) la 
Dumnezeu. 

Fiind- peste putinţa de a fi înţeles. Dumnezeu e 
mai presus dc-a înţelege şi de-a fi înţeles, ca si deasupra 
lui a fi. 

îmbătat şi totodată. Notează cum se spune în mod 

concenirar ca de Dumnezeu se zice câ e îmbătat şi ieşit 
din sine (în extaz). 

Ne vom împărtăşi în acelaşi mod. Arată care sunt 
cinele sau ospcţele în împărăţia cerurilor. 

Aşezarea. Arată eă aşezarea în împărăţia cerurilor 
esie odihna şi viaţa fără lipsuri sj cele următoare. 

Veselia. Prin veselie sau bună cugetare 
(Cixppoveîv; căci aceastacste veselia; EXHppoouVTp. se 
înţelege cu adevărat lisus. 



Somnul în sens hun. Arată cum a înţeles după 
Dumnezeu, somnul şi privegherea. 

Teologie simbolică. Notează ce cuprinde Tetttogîa 
simholkă. In ea s-a tratat mai pe larg despre acesle 
chipuri. 

Epistola X 

Epistola. Epistola este demnă de vechimea sfântă şi 
de ucenicul pe care îl iubea lisus. manurisindu-i 
mulţumirea. 5c poate deduce din ea şi din Epistola Vii 
către Pclicarp. câ atunci când a scris-o marele Dionisie 
avea în jurul a 90 de ani. Căci în Epistola către sfântul 
Policarp spune câ aflând u-se în cetatea Heliopolis din 
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Egipt a văzut o eclipsă a soarelui în vremea crucii lui 
Krisios. care a avut loc în al l8-3ea an al împărăţiei lui 
Tibcriu; căci in ai 15-lea an şi-a început propovâ- 
duirea Domnul fisus. cum se arată în Evanghelia după 
l.uca. Şi propovăduind trei ani şi puţine luni. Domnul şi 
Dumnezeul nostru pătimeşte de bună voie. deci în al 
18-lea an al lui Tiberiu. Iar Tibcriu a împărăţii 23 de ani. 
încât de la patima mântuitoare până Ia moartea Iui Tiberiu 
au trecut cinci ani. Iar sfântul Evanghelist loan a fost 
exilai în insula Paimos. una din insulele Cyclade. în 
ultimul an al împărăţiei lui Domiţian. Iar acesta a îm- 
păraţii 15 ani şi 5 luni. Deci de la anul 18 al Iui Tiberiu. 
când a fost eclipsa, pânâ la moartea lui Domiţian suni 
64 de ani şi 7 luni. Şi presupunem câ dumnezeiescul 
Dionisie. când a văzut cele din vremea crucii Domnului 
avea 25 de ani. încât socotesc că toţi anii ce-i avea până 
Iu scrisoarea către Policarp au putut fi 90. De exilul 
preasfântului loan în vremea lui Domiţian pomeneşte şi 
Irineu în cartea III şi V. a scrierii Corura ereziilor, unde 
a însemnai şi timpul. Dar şi Gemem al Alexandriei în 
scrierea; Care t?o$<tr se va mântui"! 

Căci nici în veacurile. Notează câ nu Dumnezeu e 
cauza separării păcătoşilor în latura de-a stânga, ci 
păcătoşii înşişi suni cauzele de spâTliriLdespârţindu-se cu 
desăvârşire pe ei de Dumnezeu. 



Şi în numele tui Dumnezeu. Numele lui Dumnezeu 
înseamnă sau a face ei totdeauna toate în numele lui 
Dumnezeu, sau câ cei ce se numesc din Dumnezeu sau 
din I Insios. vieţuind asemenea lui. se numesc şi ei dum- 
nezei. 

Soarele Evangheliei. Numeşte cu dreptate soare al 
Evangheliei pe acest dumnezeiesc loan. Deci zice: Că 
cu învinuindu-i şi ocârăndu-i pe cei ce tc-au închis pe 
tine, soarele Evangheliei intr-un loc. mâ rog să te vadă 
şi să alerge la tine. ca să se mântuiască luminăndu-se. 
Căci precum ţi-a pierdui mintea cel ce socoteşte să 
închidă soarele acesta într-un Ioc. aşa şi aceştia şi-au 
pierdut mintea socotind să mărginească lumina 
Evangheliei împreună cu tine în insula Patinos. 

Iar pe noi nimic contrar. în loc de nici fund tu 
departe. Dar notează câ marele Dionisie a şi proorocit. 
spunând clar că Dumnezeu i-adescoperii ca şi sfântului 
loan câ in scurt timp va fi eliberat din exilul în Patmos: 
ceea ce s-a şi întâmplat. Căci precum am spus. in scurt 
timp după aceea. în ultimul an al împărăţiei Iui 
Domcţian a fost alungat din Paimos. pornindu-se 
prigoana lui Domeţian: apoi în jurul morţii împăratu- 
lui, loan. cel mai mare Evanghelist, vede dumnezeiasca 
Apocalipsă. 
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Epistola J 

275. Lumina cunoştinţei lucrurilor create ne ascunde 
imunericul sau misterul în care ne întâlnim cu Dum- 
nezeu. Lumina aceasta ne privează de trăirea experienţei 
necunoaşterii Iul Dumnezeu. întunericul tainei lui supra- 
luminoasc c acoperit de lumina cunoaşterii lucrurilor. Cu 
cât cunoaştem mai puţin lucrurile sau ne dam scama de 
neexistenţa lor reala, ca cele ce au o existenţa nesigura, 
lipsita de fcnnitatc. cu atâi cunoaştem mai mult pe Cel ce 
este cu adevărat, susţinându-le pe acestea. Pe Dumnezeu 
îl cunoaştem când ne dam scama că c mu» presus de cele 
cunoscute. 



Epistola Ii 

-76. Se face o deosebire intre Dumnezeu în Sine 
şi lucrările lui făcătoare de bine şi îndumnezeitoare. 
Dumnezeu în Sine c mai presus de Dumnezeu ca obârsje 
sau ca început al bunătăţii şi al indumnezeirii. Darurile 
ce ni Ic comunica ne ajută sa imitam pe Cel de neimiut 
in Sine şi sa ne îndumnezeiţi), dar EI ca obârşie a acestor 
daruri rămâne de neinuiat şi ca Supradumnezcu. căci nu 
putem deveni obârşie a binelui şi a indumnezeirii cum 
este El. Nci ne îndumnezeim $i devenim buni prin îm- 
părtăşire de darurile ce ni le comunică; El însă este prin 
Sine Dumnezeu şi b un . deci de o bunătate şi dumnezeire 
deosebita prin fiinţa de cea dobândita de noi. Noi ne 
laecm huni şi ne îndumnezeim prin relaţie cu El, pnn 
darurile benevole ale lut. Bl este Dumnezeu şi bun nu prin 
relaţia cu ceva sau cu cineva deosebii de EI. Şi trebuie si 
fie cineva care are bunătatea şi e Dumnezeu prin Sine. ca 
început al bunătăţii şl indumnezeirii dăruite noua. Nu e 
nici autoritate deosebita de El sau superioară carc-l 
îndeamnă la bine E| e binele prin Sine. El c binele 
nerelativ. Avem aici o deosebire radicala, nepamcisia 
între Dumnezeu şi creaţiune. Şi trebuie să existe un astfel 
de începui tară de început al blfflâKp, iubirii, puterii şi 
unităţii tuturor. Trebuie să fie o existenţa prin sine. deci 
aiotputermcă, care c binele prin sine. nemărginit de nici 
o autoritate. E spontaneitatea fericita şi absolut liberă a 
binelui, nemărginita şi nenucşoraiâ de nici o dependenţă. 
Muierea aceasta, nemărginită a unui bine în Sine. explică 
şi orice bine in alte existenţe, in relaţia cu FA. 



Epistola IU 

277. Dumnezeu rămâne mister şi după întrupare. 
Dar pe de aJtâ parte .se hce şi cunoseui ca Dumnezeu. De 
aceea poate spune despre Sine cine esic şi pol spune şi 
oamenii, dar de pe altă parte rămâne de negrăit. Precum 
în întâlnirea cu Dumnezeu cel neîntrupai irăim atâi 
prezenţa, cât şi taina lui. aşa se întâmpla şi cu Piui lui cel 
întrupat. Pe de o parte se face mai cunoscut, dar aceasta 
nuepuizcazătainaJui Cum sepoatcJaceiposutsul fiului, 
iposlas al firii omeneşti? Cum priveşte Dumnezeu prin 
ochi omeneşti şi cum îl vedeau prin ochii lui omeneşti 
Apostotâi şi ca om apropiat şi ca Dumnezeu mat presus de 
înţelegere? Cum grăia Dumnezeu prin cuvinte omeneşti. 
dar se simţea în cuvântul lui puterea dumnezeiască 
necuprinsa? Se arata în aceasta ca omul e creat de Dum- 
nezeu, că nu e prin fiinţa contrar lui Dumnezeu, că poate fi 
făcut în modul cel mai intim chip de laina al lui. E şi omul 
tauiă. deşi o trăim în imediata iniimitate. Pe de alta pane. 
deşi marginii, umanul c tăcut sa înainteze sau sa crească în 
Dumnezeu la infimi. 



Epistola IV 

278. Fiul lui Dumnezeu fiind mai presus de fiinţă 

sau de existenţă (fiinţa de la gr. civou) s-a făcut Mintă, 
deci existenţa cauzată, mărginită, creată, rămânând şi 
Cauzatorul ei Cel mai presus de fiinţă. Dar s-a făcui lotuşi 
fiinţă mai presus de fiinţă, pentru că nu şi -a luat firea 
umana ca noi din legăiura dintre bărbat şi femeie, ci a 
luat-o din Fecioara, punând în ca în lucrare puterea lui 
mai precis de lucrarea omeneasca. Dar firea lui ome- 
neasca, deşi e făcută fiinţă mai presus de fiinţă - cum zice 
în Scatii Sfâniul Maxim - a fosi totuşi şi lire omeneasca 
E şt aici o îmbinare de afirmaţie si negaţie Căci este om 
ca noi. dai în acelaşi limp e om mai presus de noi. cum 
nu se poate constitui prin legea firii. Avem şi aici nu o 
negaţie simplă, ci o negaţie în sensul de depăşire a ceea 
ce se petrece în creaţie prin legile date ei. Nclucrând cele 
omeneşti numai ca om, nici ccJc dumnezeieşti numai ca 
Dumnezeu, lucrârile lui sunt teandnee. E un termen 
introdus de Dionisie Areopaguul. Aceasta mi c o ameste- 
care pantcista între uman şi divin. Căci Dionisie nu 
vorbeşte de o fiinţă leandrica, ci numai de o lucrare 
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tcandricâ, în care subiectul. c uni<r. dar Urile două. El 
uneşte lucrările lor într-unu. fârâ sâ le confunde, dar nu 
şi firile. Daca fiinţele rămân distincte, ca izvoare ale unor 
lucrări distincte, lucrările unite de ipostas rămân şi ele 
neconfundate. Ele pot fi unite prin ipostasul lor unic. dar 
nu şi fiinţele sale. Cele doua fi inie rămân necompuse 
înir-unu. ca două surse de lucrări diferite, pe care 
ipostasul cel unul. compus. Ic uneşte într-o lucrare unita. 
,,prin noutatea modurilor" sau noua, fără sa le confunde. 
Această învăţătură a dezvoltat-o Sfâniul Maxim în Am* 
higtut, capitol ui 5 d; Taina iconomiei lui Hristos „a salvat 
deodată alai deosebirea lucrărilor, cât şi unirea lor. cea 
dintâi putându-se contempla în chip nedespărţit în 
raţiunea naturală a celor unite, cea de a doua cunostân- 
du -se în chip necontopit în modul uniiar al celor 
săvărşite" (cd, rom., p. 58 1. Aceasta pentru câ ipostasul 
cel Unul al Cuvântului s-a făcut „compus" prin asu- 
marea trupului (ed. ciL. p. 48). dar firile lui au rămas 
doua, nerealizăndu-se o fire compusă. Căci în acesi caz 
n-armai fi fost nici Dumnezeu, nici orn.Hnstosnu umbla 
pe apâ nescufundat. nici ca omul obişnuit, nici ca Dum- 
nezeu. Dar umblu cum numai omul putea umbla şi nu se 
scufunda cum numai Dumnezeu nu se poale scufunda. 
Era autentic uman şi auientic dumnezeiesc în fapta 
aceasta, dar ca rczulia ca o lucrare noua şi pentru om şi 
pentru Du mnezeu.E ceva analog cu privirea omului prin 
ochi Ea nuc pur trupească, nici pur sufleteasca, dar e şi 
autentic trupească şi autentic sufletească. E o lucrare nouă 
lata de amândouă. 

Epistola V 

279. Precum lumina prea mare a soarelui ia ochiului 
omenesc puterea vederii, dar omul îşi dă seama că această 
nevedere e produsa de lumina orbitoare. aş3 şi o prea 
plate apropiere de Dumnezeu duce la totala neînţelegere 
a lui. Cu cât eşti mai apropiat sufleteşte de cineva, cu atât 
îţi dai rnai mult scama de taina lui. E prea mare lumina 
soarelui pentru ochiul omenesc pentru a o cuprinde Sfi- 
trcagâ.de^ic făcut pentru a privi lucrurile prin ea. Cu atât 
mai marc trebuie sâ fie lumina dumnezeiască pentru om. 
des.i e făcut pentru a o cunoaşte. 

Acesta c sensul po2iliv al întunericului dumnezeiesc. 

Cu cât îl trăieşti cu mai mare intensitate, cu atât îl înţelegi 
mai pujin ţi îţi este mai greu să-l exprimi. Acesta e 
întunericul supraluminos. Când unirea cu altul e foarte 

mare. nu-ii mai dai seama de ceea ce este el în mod 
distinct. Dar Fericirea ce o urai eşti nu aduce o pierdere a 
conştiinţei de tine şi de el. 

Epistola Vtl 

280. Ceea ce stăruie pururea în conştiinţa oamenilor 
ca adevăr, deci conform cu dreapta raţiune, aceea este 
adevărul. Iar aceasta este conform cu raţiunea ce ne vine 
de la Dumnezeu şi-L reflecta pe El. 

281. Dar de raţiunea dată de Dumnezeu, cei ce nu-l 
recunosc pe Dumnezeu se folosesc în chip strâmb de ca. 
Aceia socotesc câ numai lumea sesizată şi trăită cu 
simţurile reprezintă adevărul. Dar lucrurile se dovedesc 
că nu sunt de la ele. ci sunt create de un Creator mai presus 



de ele. care nu mai depinde de nimic superior Iui. Pe de 
opane lumea este o ordine minunata, pe de alta se simte, 
în realitatea componentelor ci. ca nu c de Ia ca. Deci 

trebuie sa fie de la un Creator atotînţefept şi atotputernic. 
Dar lumea văzută se arată dependentă de un spirit 

suprem şi prin faptul ca c maleabilă până la un anumit 

grad chiar de spiritul uman, care se simte el însuşi dc- 
pcndeni de toate împrejurările, dar mai ales de o putere 
supremă. 

Omul c mişcai de aspiraţia I ui spre o existenţa veşnica 

Şi fericită şi lumea e făcută ■•-'■ poală fi mişcată şi ca de 
către ci. în folosul acestui scop. Aceasta mişcare spre o 
ţintă finală desăvârşită nu poacc sâ vină omului şi lumii 

decât de la Creatorul ci. care uneşte pe de o parte menţi- 
nerea lor într-o ordine minunată, pe de alia îi face sâ se 
mişte spre o desăvârşire pe care nu o au încă. 

282. Puterea supremă a lui Dumnezeu asupra lumii 

sc vede nu numai în ordinea ei minunata şi statornică, dar 
în acelaşi limp dependentă de un factor superior şi stând 
la dispoziţia omului în aspiraţia lui spre o fericire deplină 
şi eternă, ci şi în faptul ea uneori maleabiliiatea lumii in 
raport cu Dumnezeu se arată şi în minunile săvârşite de 
Dumnezeu în lume. în acest folos al omului făcând ca 

unele sase săvârşească în mod deosebit de cele ale ordinii 
generale. In cadrul ior. Dumnezeu poate produce astfel 
de fenomene, aducând în anumite componente ale lumii 
o putere superioara pentru un moment sau timp oarecare. 

care insă nu strică ordinea generală a universului. 

Dacă omul poate pune. în anumite lucrări folosite de 
el. puteri noi din spiritul său. cum n-ar putea pune Dum- 
nezeu astfel de puteri noi, cu muie mai mari. în anumite 
părţi ale materiei, pentru scurt limp.' Prin acte de sfinţire 
a tuturor lucrurilor şi actelor omeneşti. Dumnezeu aduce 
noi puteri în ordinea lumii şi a vieţii omeneşti. Omul 
însuşi poate deveni sfânt şi dumnezeu prin eforturile sale 
ajutat de puterile lui Dumnezeu. El nu se poate împăca 
cu gândul ea scumpii decedaţi au dispărut de tot. 

Conştiinţa unei vieţi limitate la cea din lumea aceasta ar 
fi pentru om un chin. chiar dacă ca ar dura la nesfârşit. El 
arc astfel experienţa mărginirii lumii. Şi el nu se poate 
împăca cu posibi lităţile şi orizonturile mărginite şi mono- 
tonia pe care i Ic dâ lumea aceasta. De aceea, el trebuie 
sâ trăiască o pregustarc a veşniciei reale, prin gândire şi 
expertenţa. încă in cursul vieţii pământeşti. Această 
deschidere spre veşnicie. încă de pe pământ, e temelia 
credinţei. Şi plictiseala, imposibil de suportat la nesfârşit 

cu viaţa în lumea aceasta, face pentru el moartea nu 
numai un eveniment al tristeţii, ci şi al nădejdii şi al 
eliberării 

Dacă prin trupul înviat al lui Hrisots şi prin Duhul 
Sfânt care din El sc comunică în Taine credincioşilor, 
întărind spiritul lor, materia devine un mediu de întâl- 
nire cu Dumnezeu şi cosmosul întreg înaintează spre 
transfigurare şi desăvârşire In viaţa vuioare (căreia 
minunile îi sunt o anticipare), prin considerarea lumii 
ca unica realitate, fără alt rost decât a satisface poftele 
trupeşti ale omului ea (materia) devine pe de o parte 
opaca. întunecata, cum devine întunecata şi faţa 
oamenilor care nu caută decât aceste plăceri şi se 
duşmănesc între ei lupiând pentru ele; pe de alta face 
ca ştiinţa să nu vadă în armonia tainică a naturii trans- 
parenţa ei pentru Dumnezeu, ci sa dezlănţuie energiile 



284 



Norc la Epistole 



elementelor descompuse, pentru satisfacerea exclusivă a 
poftelor mereu sporite ale trupului. Aceasta a adus coru- 
perea în natură şi moanea trupului omenesc. 

Dar trupul înviat al lui Hristos şi perspectiva 
transfigurării cosmosului şi odată cu aceasta în- 
frânarea şi iubirea între oameni, unită cu iertarea 
şi cu compătimirea, va face întreaga creaţia lumi- 
noasă, transparenta, cum începe sâ se facă lumi- 
noasă faţa omului bun încă de aici. în starea 
transfigurată a vieţii în Hristos. toată materia va 
deveni lumină, cum este ea în fond. plina de 
lumina persoanelor umane iubitoare, având ca 
izvor al întregii lumini pe Hristos ca un adevărat 
soare spiritual universal. Alunei nu va mai fi o 
mare deosebire între îngeri şi oameni. Nu se va 
mai putea distinge între un univers material şi 
persoanele luminoase în unirea între ele şi între ele şi 
Hristos. 

Dar cei ce n-au dezvoltat în ei în I urnea aceasta decât 
poftele trupeşti şi duşmănia vor emana din ci numai 
întuneric şi vor fi învăluiţi într-un univers întunecat. 
îmârit de demoni cu surse personale ale întunericului. 

Dionisic vorbeşte şi de o prelungire a luminii solare 
in anumite momente ale istoriei poporului lui Israil. Era 
o lumină care pe de o parte se imarca din Dumnezeu, pe 
de alta din credinţa oamenilor în care sporea lumina 
spiritului. 

Toate acestea arată cât de mult lumea materială e 
legata de Dumnezeu. 

Interesante reflexiuni despre aceasta sc pot vedea în 
articolul patriarhului Ignatie de Antiohia. OrfJitufoxie 
ei suuvegarde de la aeaiion („Episkcpsjs" . Geneva, 
nr. 415. din 15 martie 1988). Regret câ n-am avut la 
dispoziţie şi conferinţa Dr. Georgc Sussman, Die 
Granzen der Wett im K femeii undGrossm in derSwlu 
der PJiUUcers, ţinută la Academia din Freiburg im Br., 
mai 1988, unde începe in cadrul temei rVa/ tir und Găti. 
Din afirmarea acestora, se vede ci Dionisie respinge 
panteismul filosofici eline, nefiind influenţat în acest sens 
de neoplatonism, cum au afirmat unii din comentatorii 
lui. 



Epistola VIU 

283. Dacă in Epistola VII s-a tratat tema relaţiei 
lui Dumnezeu cu natura. în Epistola VIU se tratează 
tenia datoriei omului dc-a ierta pe semenii sâi şi mai 
ales datoria preotului de-a ierta pe cei ce sc pocăiesc de 
păcatele lor. precum şi tema respectului pe care treptele 
interioare din Biserică îl datorează treptelor superioare. 

Cei mat înalţi în trepte nu trebuie criticaţi de cei din 
treptele inferioare, dar şi cei mai inaJţi în trepte au o 
răspundere în faţa lui Dumnezeu pentru a ridica 
duhovniceşte pe cei din treptele inferioare, prin 
învăţătura, bunătate şi iertare. Prin aceasta, cei din trep- 
tele superioare arată câ sunt mai apropiaţi de Dumnezeu, 
care c bunătatea suprema. 

Un preot nu poate fi judecat de un monah sau de un 
laic, ci de episcop, care c superior lui şi mai aproape de 
Dumnezeu prin răspunderea mai marc pentru cei infe- 
riori lui. Aceasta c şi un mijloc prin care se menţine o 



rânduială în Biserica. Nu sc poate răsturna în numele lui 
Dumnezeu aceasta rânduială, nu se poale critica un preot 
prin motivul că se apăra prin aceasta cauza lui Dum- 
nezeu. Aceasta ar însemna că Dumnezeu însuşi admite 
să se răstoarne rânduială aşezata de El. Nu trebuie sa se 
ridice o treapta inferioară împotriva celor superioare. 

284. Concentrându-ne în mod deosebii asupra da- 
toriei prcotulu i de -a iena pe credincioşii ce se pocăiesc, 
i ar cei inferiori preotului (de a iena) relele sau părutele 
greşeli ale lui. autorul observă câ nu se poale răzbuna 
Dumnezeu Cel Bun prin răutate. Preotul trebuie sâ 
compătimească pe cei ce au greşit şi sâ-i sfătuiască 
toată viaţa prin învăţătura şi pilda lui. Iar cei ce greşesc 
să vină la conştiinţa ca au greşii, sâ se pocâiascâ, pentru 
câ altfel îşi îndoiesc păcatul. Epistola cuprinde o 
mulţime de fine analize ale stărilor sufleteşti ale celor 
ce păcătuiesc şi ale celor ce au datoria sâ*i ierte, dar şi 
sâ-i îndrepte, analize întemeiate pe exemple din Sfânta 
Scriptură şi mai ales pe pilde din viaţa I ui Jisus Hristos. 
^ 28^. Ea sc încheie cu o vedenie a unui preot sfânt 
(Carp din Cipru) care. supărat pe un necredincios care a 
atras la necredinţă pe un credincios, pe care de asemenea 
s-a supărat, vede pe Iisus Hristos coborând din cer şi 
ridicând^ pe cei doi de ta marginea prăpastie t iadului. 
Hristos însuşi compătimeşte mai departe cu cei pâcâtosj. 
adică şuieră crucea pentru ei f cum suferă şi de la cei ce 
nu-i ianâ pe aceia, ca un fel de noi lovituri date lui însuşi. 

Epistola IX 

286. Aceasta Epistolă e dedicată relaţiei între sim- 
plitatea infinit de bogata a lui Dumnezeu şi chipurile sau 
simboalelc create, compuse, prin care e cunoscut Tainele 
lui Dumnezeu le cunoaştem mai mult prin simboalele 
apropiate lui şi mai puţin în înţelesurile lor ncînvelîtc în 
siniboale. Dar există o apropiere între simboalelc văzute 
şi înţelesurile dumnezeieşti nevăzute. Căci şi cele văzute 
sunt toate de la Dumnezeu. EI însuşi le-a gândit ţi pe cele 
văzute, ca să fie legate cu înţelesurile lui nevăzute şi 
având o oarecare potrivire cu ele. Apa care susţine viaţa 
biologica c potriviiâ ca chip sau ca simbol al apei 
dumnezeieşti care sporeşte viaţa noastră spirituala. 
Apoi şi apa văzută c creată de Dumnezeu şi susţinută 
de El şi există datorită puterii lui creatoare şi 
susţinătoare. Intre cele văzute şi materiale şi cele spiri- 
tuale şi dumnezeieşti există o legătura. Ordinea celor 
materiale, biologice, umane şi a lumii îngereşti, este un 
întreg care nu stă de sine. despărţit de Dumnezeu. Pe 
lângă aceea, puterile lui Dumnezeu pol fi chemate să 
umple unele din actele şi lucrările văzute şi într-un mod 
deosebit, printr-o sfinţire a lor. Alunei sunt făcute 
simboale liturgice comunicante ale acelor puteri. 
deosebite de cele creatoare şi susţinătoare ale creaţiei 
în general. 

Dar sunt destui cârc nu vâd prin cele văzute cele 
nevăzute şi pe Dumnezeu însuşi ca susţin âtor al tor. 

Cei ce văd prin cele văzute şi materiale, mai ales 
prin simboalele sfinţite de Dumnezeu. îl văd şi ca pe 
Cel ce stă în Sine însuşi, dar se şi revarsă în Sine, prin 
iubirea intre Persoanele treimiec. Ca Cel ce are iubirea 
in Sine sau sc mişcă în Sine şi sc priveşte pe Sine. nu 
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se mişcă spre creaiuri $i nu sa împărtăşeşte acestora. El 

se priveşte pe Sine. Dur tocmai acea sta îl arată ca putând 
sâsemiştecuvoia^i spre cele create, fără să iasă din Sine. 
Dar viaţa în Sine a lui e atât de deosebită de cele create, 
care prin legile lor naturale sau prin puteri simţitoare 
deosebite sunt simboale ale vieţii lui. încât pol pârea ca 
prezintă acea v iaţâînir-un mod fantezist- Aşa prezintă în 
mod fantezist naşterea in cele create, naşterea din Dum- 
nezeu, când o aseamănă pe cea din urma cu prima. 

Dar nu numai viaţa interna a lui Dumnezeu e prezen- 
tată prin imagini sau simboale. care sunt departe de a-1 
reda aşa cum este. ci şi cele care prezintă lucrările lui 
Dumnezeu în creaţiunc. lucrări providenţîatoare şi 
sfinţitoare. Câci acestea îl prezintă pe Dumnezeu ade- 
seori în chipul unor animale (mielul, pardosul) sau în- 
tristându-se şi îmbătăiidu-se de bucurie pentru creaturi. 
Şi. în general, toate stmboalele suni chipuri împărţite ale 

Celui netmpârţii. prezintă în forme pe Cel fără forme, dar 
care arc în Sine în mod virtual toate cele împărţite şi toate 
formele creaţiei. 

De aceea nu trebuie sa socotim acesse chipuri şi 
simboale compuse ca chipuri formate în Dumnezeu 
insuşi. proiectate spre not. Dar numai cei înduhovniciţi 
pol vedea prin formele împărţite şi compuse, dcscripii- 
bile. pe Cel neîmpârţit. fără forma, indescriptibil, negrăit, 
Cei lipsi ţi de credinţa şi întinaţi de păcate nu văd de aceea 
pe Cel nevăzut, neîmpărţit, negrăit, prin cele compuse, 
împărţite, grăite. Cei înduhovniciţi. cei cu spiritul sporii 
trec prin simboale la simplu. Căci ei îşi descoperă însăşi 
mintea lor ca suriplă. negrăită şi Iară formă. Dar întrucât 
nu are infinitatea Lui Dumnezeu, arc nevoie să urce la 
uniiaiea lui simplă prin bogăţia de forme şi de înţelesuri 
ale lumii şi ale trupului făcut pentru a sesiza aceasta 
mulţime a foniielor lumii, caprin ea mintea să contemple 
pe Creatorul şi Susţinătonil cel Unul şi întâiul al tuturor. 

287. Dar cei înzcsuaţi de Dumnezeu să comunice 
altorti cunoştinţa lui au primit de la Dumnezeu nu numai 
forma de cunoaştere a lui prin simboale, ci şi prin cuvinte. 
Prin Simboale ca taine lucrează Dumnezeu asupra omu- 
lui spre simţirea lui. ajutându-l să-l experieze ca taină 
activă, dar puţin înţeleasă. Prin cuvintele proorocilor şi 
învăţătorilor, Dumnezeu se adresează mai mult iubirii de 
înţelepciune, de înţelegere a omului, ca îndemnaţi prin 
aceasta oamenii să împlinească voia lui prin faptele care 
îi apropie de El, 

288. Modul comunicării de către Dumnezeu a 
puterilor lui simţitoare şi întăritoare, dar şi a învăţăturii 
lui prin cuvinte, c închipuit şi prin paharul care pe de 
o parte ne oferă băutura care ne susţine şi întăreşte, pe 
de alta rămâne nesecat. El reprezintă însăşi providenţa 
lui Dumnezeu sau pe Dumnezeu însuşi care ne oferă pe 



de O parte puterile lui ca O băuturi, pe de alta rămâne 

neepuizut în Sine. E simbolul providenţei sau al lui 

Dumnezeu, având în el providenţa sau pe Dumnezeu. 
Câci paharul oferă băutura tuturor, dar rămâne ţi plin 
de ea. asemenea lui Dumnezeu. Prin băutura oferită. 
Dumnezeu iese din Sine. dar rămâne prin infinitatea ei 

totodată în Sine. Dumnezeu rămâne in Sine ca Cel ce e 
cauza necauzalâ a tuturor, deasupra tuturor celor cauzate. 
El este etern şi stă nemişcat în Stnc. dar întrucât lucrează 

în toate, crcându-le, susţinândiHe. st'inţindu-le, 
atră£ându-le spre Sine, se şi mişcă. Propriu-zjs nici nu 
stă. nici nu se mişcă. în sensul în care stau şi se mişcă 
făpturile, silite şi la una şi la alta de Creatorul nccauzal al 
lor. 

289. Hrana lare e hrana celor sporiţi duhovniceyte, 
care îi ţine statornici in cunoştinţa lui Dumnezeu şi 
trăirea Iui. fiind ea însăşi o cunoştinţă adâncă şi unitară. 
Iar hrana lichidă e cea trecătoare, care nu se întipăreşte 

adânc $i permanent in suflet. Ea produce plăcere mo- 
mentană, ca mierea, ca laptele, darefectul ci c mai puţin 
adânc şi durabil. E bine când puterile şi înţelesurile 
dumnezeieşti se dau prin amândouă felurile de hrană, 
ca la nişte ospeţe îmbelşugate. 

290. Ospăţul acesta spiritual îmbată pe om de 
entuziasm, dar îl face şi să iasă din sine. nemaiţtiind 
dccâl de Dumnezeu. într-un adevărat extaz_ Dar nu 
numai omul se îmbată de bucurie adâncă ce t-o dă 
experienţa lui Dumnezeu, ei şi Dumnezeu însuşi se 
arată ca îmbătat şi ieşit din Sine în om. datorită 
bucuriei ce i-o dă omul bucurându-se de El sau 
faptului câ numai bucuria lui Dumnezeu de om sau 
dărnicia de Sine a tui. plină de bucurie. îl umple şi 
pe om de bucurie. 

De un astfel de ospăţ, dar veşnicei cu muli mai bogai 
ne va face Dumnezeu pane în viaţa viitoare. Această 
participare la ospăţul veşnic va fi totodată o odihnă de 
toate osienelile. împărtăşirea de bunătăţile rară sfârşit şi 
fără el'onurilc spre ele. eforturi care sunt proprii vieţii 
noastre de pe păiuânL Spre acest ospăţ ne cheamă 
Hristos să ne pregătim, prin haina de nuntă. 

291. Somnul lui Dumnezeu de care vorbeşte 
Scripiura arată şi ci starea ridicată a lui Dumnezeu 
într-o odihnă peste ţoală odihna la care poate fi 
înălţat omul. E odihna în fericirea proprie a iubirii 
între Persoanele treimiec. Dar udată ce ne-a creat. 
Dumnezeu se află nu numai in odihna fericirii pro- 
prii, ci $i in vegherea acordată nouă. ca să ne ridice 
şi pe noi la o odihni fericită, care-şi are puterea în 
odihna lui lăuntrică. 
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